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तीथ॑ंडूूर बद्धंमान-महावीर 


जिनकी निवग-रजनशत्ती यष्ट मना रहा है। 


हा पा 


प्रकाशककी लेखनीसे 
भारतवर्षीय दि० जैन विद्वत्परिषद्‌की ओरसे गुरु गापालदास बरेंया-शत्ताब्दी 
समा रोहके प्रसगको लेकर जब श्री बरेया-स्मृति-ग्रन्थका प्रकाशन हुआ,तब समाजके 
प्रबुद्धवगंने अत्यषिक प्रसन्नता प्रकट की थी । ग्रल्थका सर्वत्र समादर हुआ और 
उसकी समस्त प्रतियां हाथो-हाथ उठ गयी । भारतवर्षके समस्त विष्वविद्यालयोको 
छाइब्रेरियोके लिए यह सग्रहणीय ग्रन्थ विद्वत्परिषद्की ओरसे नि शुल्क भेंट किया 
पया । उसके उत्तरमे विश्वविद्यालयोंके प्रबन्धकोंने जो धन्यवादपत्र दिये, उनमें 
उन्हाने उस ग्रन्थरत्वको प्राप् कर बडा हप॑ प्रकट किया था । | 
बतंमानमे चल रहे श्री १००८ भगवान्‌ महावीरके २५०० व चिर्बाण- 
प्रहोत्सवर्के उपलक्ष्यमे भी विद्वत्परिषदृकी कार्यकारिणने 'तीर्थंकर महावीर और 
उनको आचायं-परम्परा' नामक ग्रन्थ प्रकाशित करनका निश्चय किया और 
सके रेखनका भार विद्वत्परिपदुके उपाध्यक्ष और बहुमुखो प्रतिभाके धनी श्री 
मिचन्द्रजी ज्योत्िपाचार्य, एम०ए०, पी-एच० डी०, डी० लिट्‌०, अध्यक्ष सस्कृत- 
॥कुृत विभाग एच० डो० जन कालेज आ रकी दिया गया । सम्माननोय डाक्टर 
हवने इस ग्रस्थके लेखनम चार-पाँच वर्ष अकथनीय परिश्षम किया हे । परल्तु 
द है कि वे अपनी इस महनीय कृतिको अपने ज/वन-कालम प्रकाशित न देख 
कि । गत जनवरी ७४ में उनके दिवगत हानेका समाचार देशभरमे सत्तप्त 
दयसे सुना गया । 
यह महान ग्रन्थ चार भागोमे सम्पूर्ण हुआ है। इसके प्रकाशनके लिए विद्वत्प- 
रिषदके पास अर्थकी व्यवस्था नगण्य थी। परन्तु विद्वर्त्पासवदूके अध्यक्ष डॉक्टर 
दरबारीलालूजी कोटियाने इसके अग्रिम ग्राहक बनानेकी योजना प्रस्तुत को, 
जसे समाजने बड़े उत्साहके साथ स्वीकृत किया | श्री १०८ पृज्य विद्यानन्दजी 
महा राजने भा अपने शुभाशीर्वादसे इसके प्रकाशनका मार्ग प्रशस्तत किया । यह 
प्रकट करते हुए प्रसन्नता होती है कि इसके सात्तसौ ग्राहक अग्रिम मूल्य देकर 
ब्रत गये ग्रल्थके चा रो भागोका मूल्य ८५) है। परल्तु अग्रिम ग्राहक बननेवालो- 
जे यह ग्रन्थ ६१) मे देनेका निणंय किया गया । 
ग्रल्थके प्रथम भागमे भगवान्‌ महावीर स्वामीके पूर्व भवोंका चित्रण करते 
इए उनके महान्‌ जीवनका सुन्दर विहलेषण किया गया है। अन्तमे उनके द्वारा 
'तिपादित विषयोपर समुचित्त प्रकाश डाला गया है। लेखककी भाषा- 


प्रकाशककी लेखनीसे ५ 


प्रौढ्ता और विषय-प्रतिपादनको गम्भीर शैली उनके वेदृष्यको प्रकट कर रही 
है। भगवान्‌ महावीरके दीक्षोपरान्‍्त बारह वर्षकी तृप्रद्चर्या तथा विशेष 
घटनाओंका वर्णन दिगम्बर कथा-प्रन्धोंमें उपेक्षि त-सा रहा है। परन्तु लेखकने 
उन सबका अन्वेषण कर इस ग्रन्थमें विस्तारसे वर्णन किया है । ग्रन्थका 
आम्यन्तर-परिचय डॉक्टर दरबारीलालजी कोठिया द्वारा लिखे आमुख तथा 
ग्रन्थको विषय-सूचीसे स्पष्ट है | 

इस ग्रन्थके संपादन और प्रकाशन तथा अर्थके संग्रहमे विद्वत्परिषदके अध्यक्ष 
श्रीमान्‌ डॉ० दरबारीलालजी कोठिया, न्‍्यायाचाय, एम० ए०, पी-एच-०्डो ०, 
पूबं॑रीडर जैन-बोद्धदर्शनवि भाग,हिन्दू-विश्वविद्यालय, वाराणसीको महान्‌ परिश्रम 
करना पड़ा है, प्रेसकी दौड़घूप और प्रफका देखना आदि कार्य आपने जिस निस्पृह 
भाव, लगन और निष्ठासे सपन्न किये हैं वह र्लाध्य है। आपकी इस महनोय 
सेवाके लिए मैं अत्यन्त कृतज्ञ हूँ । 

पुज्य मुनिश्री विद्यानन्दजोने ग्रल्थपर आशीव॑चनके रूपमें बहुमूल्य 'आद्य 
मित्ताक्षर' लिखकर हमे कृतार्थ किया, इसके लिए हम उनके प्रति विनत्त है । 
सिद्धाल्तावाययं श्रीमानु प० कैंलाशचन्द्रजी वाराणसीने अपना महतस्त्वपुर्ण 
प्राककथन' लिखनेकी कृपा की, क्षत: उनके भी अतिकृतज्ञ हैं । 

श्री बाबूलालजो फागुल्ल, सचालक महावोर-प्रेंसने बड़ी सुन्दरतास इसका 
प्रकाशन किया है, इसके लिए वे धन्यवादके पात्र है । 

अग्रिम मूल्य भेजकर जिन ग्राहकोने हमारी प्रकाशन-व्यवस्थाकों सुकर 
बनाया है उनके प्रति में नम्न आभार प्रकट करता हूँ। ग्रन्थकी तैयार पाण्डु- 
लिपिके वाचनमे श्रीमान्‌ सिद्धान्ताचायं प० कैलाशचन्द्रजी शास्त्री, डॉ० द रबारी- 
लालजा कोठिया, डा० ज्योतिप्रसाददी लखनऊ, आदि ल्द्वानोंने जो समय 
और सुझाव दिये है उनके प्रति भी में सविनय आभार प्रकट करता हूँ । 

अन्तमे प्रकाशन-सम्बन्धी अशुद्धियोके लिए क्षमा-याचना करता हुआ 
आकाक्षा करता हूँ कि भगवान्‌ महावीरके २५०० वे निर्वाण-महोत्सवकी 
पुण्य-वेलामे इस ग्रन्थका घर-धरमे प्रचार हो और जन-मानस भगवान्‌ 
महावीरके सिद्धान्तोंसे सुपरिचित हो । 


विनीत 
सागर - पन्नालाल जैन 
९७-१९७४ मंत्री 
भारतवर्षीय दि० जेन विद्वत्परिषद्‌ 
सागर 


६ : तीर्थंकर महावोर ओर उनको आवचार्य-परम्परा 


आय मिताक्षर 


'वरम्परा' शब्द अपना विशेष महत्त्व रखता है और विव्वके कण-कणसे 
सम्बन्धित है । परम्पराका इतिहास लेखबद्ध करना वेसे ही कठिन काय॑ है, फिर 
श्रमण-परम्पराका इतिहास तो सवंथा ही दुरूह है। प्रसंगमें जहाँ 'परम्परा 
शब्द सद-आगम और सदगुरुओका बोधक है, वहाँ यह प्रामाणिकताका द्योतक 
भी है। परम्परागत आगम और गुरुओंकों सवंत्र प्रथम स्थान है। इसीलिए 
आचायंगुरुम्यो नस ' के स्थान पर + 'परम्पराचायंगुरुम्मो नमः” का प्रचलन 
है। लोकमें आज भी यह परम्परा प्रचलित है । जैसे गृहस्थोके विवाह आदि 
संस्का रोंसे परम्परा (गोत्रादि) का प्रश्न उठता है, बेस ही मुनियोंके सबधमें भी 
उनकी गुरु-परम्पराका ज्ञान आवश्यक है | 

भारतमे मुनि-परम्परा और ऋषि-परम्परा थे दो परम्पराएं प्राचोनकालसे 
रही हैं। ऐतिहासिक दृष्टिसे प्रथम परम्पराका सबंध आत्मधर्मा श्रमणोंसे रहा 
है--श्रमणमुनि मोक्षमार्गके उपदेष्टा रहे हैं। द्वितीय परम्पराका सबंध लोक- 
धर्मसे रहा है--ऋषिगण गुहस्थोंके षोडश सस्कारादि सम्पन्न कराते रहे है। 
ऋषियोंको जब आत्मधर्मजश्ञानकी बुभुक्षा जाग्रत्त हुई, वे श्रम गमुनियोके समीप 
जिज्ञासाकी पूर्ति एवं मार्गदर्शनके लिए पहुँचते रहे ।१ 

स्‍्व० डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री द्वारा रचित ग्रन्थ 'तोथंड्रूर महावीर ओर 
उनको परम्परा' में श्रमण--मुनि-परम्पराका तथ्यपुूर्ण इतिहास है। वस्तुत 
१ वातरशना ह वा ऋषय श्रमणा ऊर्ध्वमन्थिनो बभूवुस्तानृषयोडर्थमायस्तेडनिलाय- 

मचरस्तेथ्नुप्रविशु: कृष्माण्डानि तास्तेष्वस्व विन्दन श्रद्यया च तपसा च। तानृषयो- 

वन कया निलाय॑ चरथेति ते ऋषीनब्रुवन्नमोबोपस्तु भगवन्तो5स्मिनू धास्नि 
केन व' सपर्यामेति तानृपयोन्‍ब्ुवन--पतवित्रं नो बृत येनोरेपस. स्यामेति त एतनि 
सूक्तान्यपश्यन्‌ ।' 
--तैत्तिरीय आरण्यक २ प्रपाठक ७ अनुवाक, १-२ 

'बातरशन---श्रमण-ऋषि ऊध्व॑मन्थी (परमात्मपदकी ओर उत्क्रमण करनेवाले) 
हुए । उनके समीप इतर ऋषि प्रयोजनवण (याचनार्थ) उपस्थित हुए । उन्हें देखकर 
वातरशन कृष्माण्डनामक मन्त्रवाक्योमे अन्तहित हो गए, तब उन्हे अन्य ऋषियोंने 
श्रद्धा और तपसे प्राप्त कर लिया । ऋषियोने उन वातरशन मुनियोसे प्रघन किया--- 
किस विद्यासे आप अन्तहिंत हो जाते हैं ? वातरणन मुनियोंने उन्हें अपने अध्यात्म 
धामसे आए हुए अतिथि जानकर कहा---हे मुनिजनो ! आपको नमोः्स्तु है, हम 
आपकी सपर्या (सत्कार) किससे करें ? ऋषियोने कहा--हमे पवित्र आत्मविद्याका 
उपदेश दीजिए, जिससे हम निष्पाप हो जाएँ। 


भाद्य मिताक्षर : ७ 


इतिहासकी रचनाके लिए तथ्यज्ञान आवश्यक है। यत्:--- 
इतिहास इतोष्टं तद्‌ इति हासीदिति श्रुतेः। 
इतिवृत्तमर्थेत्तिह्ममाम्नायं चामनन्ति तत्‌ ॥ 
--आचायें श्रीजिनसेन, आदिपुराण, १२५ 

'इतिहास, इतिवृत्त, ऐतिहा ओर आम्नाय समानाथथँक शब्द हैं। 'इति ह 
आधीत्त' (निएचय ऐसा ही था), 'इतिवृत्तम' (ऐसा हुआ--घटित दुआ) तथा 
परम्परासे ऐसा हो आम्नात है--इन अर्थो मे इतिहास है। 

इतिहास दोपकतुल्य है। वस्तुके कृष्ण-इवेत्तादि यथार्थ रूपको जेसे दीपक 
प्रकाशित करता है, वेसे इतिहास मोहके आवरणका नाशकर, श्रान्तियोंको 
दूर करके--सत्य सवंलोक द्वारा धारण की जानेवालो यथार्थताका प्रकाशन 
करता है । अर्थात्‌ दीपकके प्रकाहसे पुर्व जैसे कक्षमे स्थित वस्तुएँ विद्यमान रहते 
हुए भी प्रकाशित नही होतो, वेसे ही सम्पूर्ण लोक द्वारा घारण किया गया 
गर्भभूत सत्य इतिहासके बिना सुव्यक्त नही होता ।' 

प्रस्तुत ग्रन्थके अवलोकनसे स्पष्ट हो जाता है कि विद्वानुकी लेखनीमे बल 
और बिचारोमें तकंसंगतता है। समाज इनकी अनेक कृतियोंका मुल्याकन कर 
चुका है--भछोभाँत्ति सम्मानित कर चुका है। प्रस्तुत कृतिसे जहाँ पाठकोंको 

स्वच्छ श्रमण-परम्पराका परिज्ञान होगा, वहाँ ग्रन्थमे दिये गये टिप्पणोसे उनके 

शञानमे प्रामाणिकता भी आवेगी। श्रमण-परम्पराके अतिरिक्त इस ग्रन्थमे श्रमणो- 
की मान्यताओं एवं जन सिद्धान्तोका भी सफल निरूपण किया गया है। यह 
ग्रन्थ सभी प्रका रसे अपनेमें परिपृर्ण एव ेखककी ज्ञान-गरिमाका इज्धित करनमें 
समथ है। 

यहाँ लेखकके अभिन्न मित्र डॉ० दरबारीलाल कोठियाजीके प्रस्तुत ग्रन्थके 
प्रकाशनमें किए गए सत्यप्रयत्नोंको भी विस्मृत्त नही किया जा सकता है, जिनके 
द्वारा हमे प्रस्तुत ग्रन्थके लिए कुछ शब्द लिखनेका आग्रहयुक्त निवेदन प्राप्त 
हुआ। विद्वत्परिषद्का यह प्रकाशन-कार्य परिषद्के स्वेधा अनुरूप है। ऐसे सत्का यं- 


के लिए भी हमारे शुभाशीर्वाद ! 
९९, 
(४:९३ / हर ॥००५ ४ हट । 


१. इतिहास-प्रदीपेन मोहावरणधघातिना । 
सर्वलोकधूत गर्भ यथावत्‌ संप्रकाशयेत्‌ ॥ 
-- महाभारत 


८ : तीथैकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


प्रकू कथन 


भारतवषंका क्रमबद्ध इतिहास बुद्ध और महावीरसे प्रारम्भ होता है । 
इनमेसे प्रथम बोद्धधमंके संस्थापक थे, तो द्वित्तीय थे जेनधर्मके अन्तिम तोथ- 
कर। 'तीर्थंकर' शब्द जेन्रधमंके चौबीस प्रवत्तंकोंके लिए रूढ़ जैसा हो गया 
है, यद्यपि है यह योगिक ही । धर्मरूपी तीथंके प्रवत्तकको ही तीर्थंकर कहते है । 
आचाय॑ समन्‍्तभद्रने पन्‍्द्रहवें तीर्थंकर धर्मंनाथकी स्तुतिमे उन्हे 'धमंत्तीथंमनघ 
प्रवततयन्‌' पदके द्वारा धर्मत्तीथंका प्रवतंक कहा है। भगवान महावीर भी उसी 
धमंतीर्थंके अन्तिम प्रवत्तंक थे और आदि प्रवत्तंक थे भ्रवानु ऋषभदेव । यही 
कारण है कि हिन्दू पुराणोमे जेनधमंकी उत्पत्तिके भ्रसगसे एकमात्र भगवान्‌ 
ऋषभदेवका ही उल्लेख मिलता है किन्तु भगवान्‌ महावीरका संकेत तक नही 
है जब उन्हीके समकालीन बुद्धको विष्णुके अवतारोंमें स्वीकार किया गया है। 
इसके विपरीत जत्रिपिटक साहित्यमे निग्गंठनाटपुत्तका तथा उनके अनुयायी 
निम्न॑न्थोंका उल्लेख बहुत्तायतसे मिलता है। उन्हींको लक्ष्य करके स्व० डॉ० 
हर्मान याकोवीने अपना जेन सूत्रोंकी प्रस्तावनामें लिखा है--“इस वातसे अब 
सब सहमत है कि नातपुत्त, जा महावीर अथवा वर्धमानके नामसे प्रसिद्ध है, 
बुद्धेके समकालीन थे। बौद्धग्रन्थोमे मिलनेवाले उल्लेख हमारे इस विचारको 
दुढ करते है कि नातपुत्तत पहल भो निर्ग्नन्थोंका, जो आज जैन अथवा आहत 
नामसे अधिक प्रसिद्ध है, अस्तित्व था। जब बौद्धधर्म उत्पन्त हुआ तब 
निम्नेन्थोका सम्प्रदाय एक बडे सम्प्रदायके रूपमे गिना जाता होगा । बौद्ध पिटको- 
में कुछ निग्रन्थोका बुद्ध और उनके शिष्योंके विरोधीके रूपमे और कुछका 
बुद्धक अनुयायी बन जानेके रूपमे वर्णन आता है। उसके ऊपरसे हम उक्त अनु- 
मान कर सकते है । इसके विपरीत इन ग्रन्थोमें किसी भी स्थानपर ऐसा कोई 
उल्लेख या सूचक वाक्य देखनेमें नही आता कि निम्नेन्थोंका सम्प्रदाय एक 
नवीन सम्प्रदाय है और नातपुत्त उसके सस्थापक हैं | इसके ऊपरसे हम यह्‌ 
अनुमान कर सकते है कि बुद्धके जन्मसे पहले अति प्राचीन कालसे निम्न॑न्थोंका 
अस्तित्व चला आता है ।” 

अन्यत्र डॉ० याकोवीने लिखा है--'इसमें कोई भी सबूत नही है कि पाइवे- 
नाथ जैनधमंके संस्थापक थे । जैन परम्परा प्रथम तोर्थथर ऋषभदेवको जेन 
धमंका संस्थापक माननेमे एकमत है। इस मान्यतामे ऐतिहासिक सत्यकी 
सम्भावना है ।' 
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प्रसिद्ध दाशनिक डॉ० राधाक्ृष्णनूने अपने भारतीय दर्शन' में कहा है-- 
जैन परम्परा ऋषभदेवसे अपने धर्मको उत्पत्ति होनेका कथन करती है, जो 
बहुत्त-सी शत्ताब्दियों पूर्व हुए हैं। इस बाततके प्रमाण पाये जाते है कि ईस्वी पूर्व 
प्रथम श्त्ताब्दीमें प्रथम त्तर्धकर ऋषभदेवकी पूजा होती थी । इसमें कोई सन्देह 
नही है कि जैनधर्म वर्धभान और पाश्व॑नाथसे भी पहले प्रचलित था | यजुर्वेद- 
में ऋषभदेव, अजितनाथ और अरिष्टिनेमि इन तीन तोर्थकरोंके नामोंका निर्देश 
है। भागवत पुराण भी इस बातका समर्थन करता है कि ऋषभदेव जैनधर्मके 
संस्थापक थे ।' 

यथार्थमे वेदिकोकी परम्पराकी तरह श्रमणोकी भी परम्परा अत्ति प्राचीन 
कालसे इस देशमे प्रवरत्तित है। इन्ही दोनो परम्पराओके मेलसे प्राचीन भारतीय 
संस्कृतिका निर्माण हुआ है। उन्हीं श्रमणाकी परम्परामें भगवान महावीर हुए 
थे। बुद्धकी तरह वे भी एक क्षत्रिय राजकुमार थे। उन्होंने भी धरका परि- 
त्याग करके छठोर साधनाका मार्ग अपनाया था । यह एक विचित्र बात है कि 
श्रमण परम्पराके इन दो प्रवत्तंकोंकी तरह वेदिक परम्पराके अनुयायी हिन्दू- 
धमंमे मान्य राम और कृष्ण भी क्षत्रिय थे । किन्तु उन्होंने गृहस्थाश्रम ओर 
राज्यासनका परित्याग नही किया | यहो प्रमुख अन्तर इन दोनो परम्पयओमे 
है। कृष्ण भी योगी कहे जाते हैं किन्तु वे कर्मग्रोगी थे। महावीर ज्ञानयोगी 
थे। कमंयोग और ज्ञानयोगमे अन्तर है। कमंयोगीको प्रवुत्ति बाह्याभिमुखी 
होती है और ज्ञानयोगोकी आन्तराभिमुखी । कमंयोंगीकों कमंमे रस रहता है 
और ज्ञानयोगीको ज्ञानमे । ज्ञानमे रस रहते हुए कर्म करनेपर भी कमंका कर्त्ता 
नही कहा जाता। और कर्ममे रस रहते हुए कम नहीं करनेपर भी कर्मका 
कर्ता कहलाता है । कर्म प्रवृत्तिर्प होता है और ज्ञान निवृत्तिरूप । प्रवृत्ति 
और निवृत्तिकी यह परम्परा साधनाकालमे मिली-जुलो जेसी चलती है किन्तु 
ज्यो-ज्यो निवृत्ति बढ़ती जाती है प्रवत्तिका स्वत. हास होता जाता है | इसी- 
को आत्मसाधना कहते है । 

यथार्थंमे विचार कर देखें--प्रवृत्तिके मूल मन, वचन ओर काय हैं । किन्तु 
आत्माके न मन है, न वचन है और न काय है । ये सब तो कर्मजन्य उपाधियाँ 
हैं। इन उपाधियोमे जिसे रस है वह आत्मज्ञानी नही है। जो आत्मज्ञानी हो 
जाता है उसे ये उपाधियां व्याधियां ही प्रतीत होती हैं । 

इनका निरोध सरल नही है। किन्तु इनका निरोध हुए बिना प्रवृत्तिसे 
छुटकारा भी सम्भव नही है। उसीके लिए भगवान महावीरने सब कुछ त्याग 
कर वनका मार्ग लिया था । ससार-माभियोकी दृष्टिम भले ही यह 'पछायनवाद' 
प्रतीत हो, किन्तु इस पछायनवादको अपनाये बिना निर्वाण-प्राप्तिका दूसरा 
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मार्ग भी नहीं है। भोगी और योगीका मार्ग एक कैसे हो सकता है। तभी तो 
गीतामें कहा है-- 

या निशा सर्बभतानां तस्यां जागति संयसो । 

यस्‍्यां जाग्मति भूतानि सा निश्ञा पत्यतों सुने: ॥ 


सब प्राणियोंके लिए जो रात है उसमें संयमी जागता है और जिसमें 
प्राणी जागते हैं वह आत्मदर्शी मुनिकी रात है ।' 


इस प्रकार भोगी ससारसे योगीके दिन-रात भिन्न होते हैं। संयमो महावीर- 
ने भी आत्म-साधनाके द्वारा कातिक कृष्णा अमावस्याके प्रातः सूर्योदयसे पहले 
निर्वाण-लाभ किया । जैनोके उल्लेखानुनार उसीके उपलक्षमें दीपमालिकाका 
आयोजन हुआ और उनके निर्वाण-लाभको पच्चोस सो वर्ष पूर्ण हुए । ,उसोके 
उपलक्षमें विश्वमे महोत्यवका आयोजन किया गया है। 


उसीके स्मृतिमें 'तोर्थकर महाबीर और उनकी आचार्य-परम्परा' नामक 
यह बुह॒त्काय ग्रन्थ चार खण्डोंमे प्रकाशित हो रहा है। इसमे भगवान महावीर 
और उनके बादके पच्चोस-सौ वर्षोंम हुए विविध साहित्यकारोका परिचयादि 
उनकी साहित्य-स।धनाका मूल्याकन करते हुए विद्वान लेखकने निबद्ध किया 
है। उन्होने इस ग्रन्थके लेखनम कित्तना श्रम किया, यह तो इस ग्रन्थको 
आशद्यागन्त पढ़नेवाले ही जान सकेंगे। मेरे जानतेमे प्रकरृंत विषयस सम्बद्ध 
कोई ग्रन्थ, या लरूखादि उनको दुष्टिध ओझल नही रहा। तभी तो इस अपनी 
कृतिकों समाप्त करनेके पदचात्‌ हो वे स्वर्गत हो गये और इसे प्रकाशमे लानेके 
लिए उनके अभिन्‍त सखा डो० कोठियाने कित्तना श्रम किया है, इसे वे देख नही 
सके । 'भगवान सहाबोर ओर उनकी आचार्यपरम्परा'में लेखकने अपना जीवन 
उत्सगें करके जो श्रद्धाके सुमन चढ़ाये है उनका मूल्यांकन करनेको क्षमता 
इन पंक्तियोंके लेखकमें नहों है । वह तो इतना ही कह सकता है कि आचार्य 
नेमिचन्द शास्त्रीने अपनो इस कृतिके द्वारा स्वयं अपनेको भी उस परम्परामें 
सम्मिलित कर लिया है। 


उनकी इस अध्ययनपूर्ण कृतिमे अनेक विचारणीय ऐत्तिहासिक प्रसग आये 
हैं। भगवान महावी रके समय, माता-पिता, जन्मस्थान आदिके विपयमे तो 
कोई मतभेद नहीं है । किन्तु उनके निर्वाणस्थानके सम्बन्धभे कुछ समयसे 
विवाद खडा हो गया है । मध्यमा पावामे निर्माण हुआ, यह सर्वंसम्मत उल्लेख 
है। तदनुसार राजगृहीके पास पावा स्थानकों हो निर्वाणभूमिके रूपमें 
माना जाता है। वहाँ एक तालाबके मध्यमे विशाल मन्दिरमे उत्तके चरण- 
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चिन्ह स्थापित हैं। यह स्थान मगधमें है। दूसरी पावा उत्तर प्रदेशके देवरिया 
जिलेमें कुशीनगरके समोप है। डॉ० शास्त्रीने ममधवर्ती पावाकों ही निर्वाण- 
भूमि माना है| 

बिम्बसार श्रेणिक भगवान महावीरका परम भक्त था। उसकी मृत्यु डॉ० 
शास्त्रीने भगवान महावी रके निर्वाणके ब्राद मानी है, उन्हे ऐसे उल्लेख मिले 
हैं। किन्तु यह ऐतिहासिक प्रसंग विचारणीय हैं । 

उन्होने जेन तत्त्व-ज्ञानका भी बहुत विस्तारसे विवेचन किया है और प्राय: 
सभी आवश्यक विषयोपर प्रकाश डाला है। दूसरा, तीसरा तथा चोथा खण्ड 
तो एक तरहसे जेतसाहित्यका इतिहास जेसा है | सक्षेपमें उनकी यह बहुमूल्य 
कृति अभिनन्दनीय है। आशा है इसका यथेष्ट समादर होगा । 

केलाद चन्द्र शास्त्री 


१२ तोर्थंकर महावीर और उनकी आचाये-परम्परा 
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भारतोय संस्कृतिमें आहंत संस्कृतिका प्रमुख स्थान है। इसके दर्शन, सिद्धांत, 
धर्मं और उसके प्रवत्तंक तीथंकरों तथा उनको परम्पराका महत्त्वपूर्ण अवदान 
है। आदि तीथंकर ऋषभदेवसे लेकर अन्तिम चौबीसवें तीर्थंकर महावीर" 
और उनके उत्तरवर्ती आचार्योने अध्यात्म-विद्याका, जिसे उपनिषद्-साहित्यमे* 
'परा विद्या! (उत्कृष्ट विद्या) कहा गया है, सदा उपदेश दिया और भारतकी 
चेत्तनाको जागृत एवं ऊध्वंमुखी रखा है। आत्माको परमात्माकी ओर ले जाने 
तथा शाइवत सुखकी प्राप्तिके लिए उन्होने  अहिसा, इन्द्रियनिग्नह, त्याश्र और 
समाधि (आत्मलीनता) का स्वय आचारण किया और पद्चात्‌ उनका दूसरोंको 
उपदेश दिया । सम्भवत्तः इसीसे वे अध्यात्म-शिक्षादाता और श्रमण-सस्कृतिके 
प्रतिष्ठाता कहे गये है । आज भी उनका मागंदशशन निष्कलुष एवं उपादेय माना 
जाता है। 


तीथंकर महावीर इस संस्कृतिके प्रबुद्ध, सबल, प्रभावशाली और अन्तिम 
प्रचारक थे । उनका दशंन, सिद्धान्त, धर्मं और उनका प्रतिपादक वाइमय 
विपुल मात्रामे आज भी विद्यमान है त्तथा उसी दिशामें उसका योगदान हो 
रहा है। 
अतएव बहुत समयसे अनुभव किया जाता रहा है कि तीर्थंकर महावीरका 
सर्वाज्भपूर्ण परिचायक ग्रन्थ होना चाहिए, जिसके द्वारा सवंसाधारणको उनके 
जोवनवृत्त, उपदेश और परम्पराका विशद परिज्ञान हो सके । यद्यपि भगवान्‌ 
महावीरपर प्राक्ृत, संस्कृत, अपभ्रश और हिन्दीम लिखा पर्याप्त साहित्य उप- 
लब्ध है, पर उससे सवंसाधारणकी जिज्ञासा शान्त नही होती । 
सोभाग्यकी बात है कि राष्ट्रने तीथंड्धुर वद्धंमान-महावी रकी निर्वाण-रजत्त- 
शती राष्ट्रीय स्‍तरपर मनानेका निश्चय किया है, जो आगामी कार्तिक कृष्णा 
अमावस्या वोर-निर्वाण सवत्‌ २५०१, दिनाडु १३ नवम्बर १९७४ से कात्तिक 
१ धघर्मतीर्थकरेम्योप्स्तु स्पाद्गादिम्यो नमोनमः । 
ऋषभादि-महावी रास्तेम्थ' स्वात्मोपलब्धये ॥ 
भट्वाकलद्भुदेव, लघीयस्त्रय, मद्भूलपद्य १ । 
२. मुण्डकोपनिषद्‌ १।१।४१५। 
३. स्वाभो समन्‍्तभद्र, युकत्यनुशासन का० ६ ॥ 
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कृष्णा अमावस्या, वीर-निर्वाण संवत्‌ २५०२, दिनाडू १३ नवम्बर १९७५ तक 
पूरे एक वर्ष मनायी जावेगी। यह मज्जल-प्रसद्भ भो उक्त ग्रन्थ-निर्माणके छिए 
उत्प्रेरक रहा । 

अतः: अखिल भारतवर्षीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिषद्ने पाँच वर्ष पु्वं इस 
महान्‌ दुलंभ अवसरपर तीर्थंकर महावीर और उनके दर्शनसे सम्बन्धित विशाल 
एवं तथ्यपूर्ण ग्रन्थके निर्माण और प्रकाशनका निश्चय तथा संकल्प किया । 
परिषदने इसके हेतु अनेक बेठकें की और उनमें ग्रन्थकी रूपरेखापर गम्भीरतासे 
ऊहापोह किया । फलत:ः ग्रन्थका नाम 'तोथंडःर महाथीर और उनकी आचाय॑- 
परम्परा' निर्णीत हुआ और लेखनका दायित्व विद्वत्परिषद्‌्के तत्कालीन अध्यक्ष, 
अनेक ग्रन्थोंके लेखक, मूर्धन्य-मनीषी, आचार नेमिचन्द्र शास्त्री आरा (बिहार) 
ने सहष स्वीकार किया | आचार्य शास्त्रीने पाँच वर्ष लगात्तार कठोर परिश्रम, 
अद्भुत लगन और असाधारण अध्यवसायसे उसे चार खण्डों तथा लगभग २००० 
(दो हजार) पृष्ठोंमें सुजित क रके ३० सितम्बर १९७३ को विद्वत्परिषद्को प्रकाश- 
नाथ दे दिया । 

विचार हुआ कि समग्न ग्रन्थका एक बार वाचन कर लिया जाय । आचाये 
शास्त्री स्याह्गाद महाविद्यालयकी प्रबन्धकारिणीको बैठकमे सम्मिलत होनेके 
लिए ३० सितम्बर १९७३ को वाराणसी पधारे थे। और अपने साथ उक्त 
ग्रन्थके चारों खण्ड लेते आये थे | अत: १ अक्तुवर १९७३ से १५ अवतुृबर १५७३ 
तक १५ दिन वाराणसोमे ही प्रतिदिन प्राय. त्तीन समय तीन-तीन घण्टे ग्रन्थका 
वाचन हुआ। वाचनमें आचाय॑ शास्त्रीके अतिरिक्त सिद्धान्ताचायं श्रद्धेय पण्डित 
केलाशचन्द्रजी शास्त्री पूर्व प्रधानाचायं स्याह्गाद महाविद्यालय वाराणसी, डॉक्टर 
ज्योतिप्रसाददी लखनऊ और हम सम्मिलित रहते थे । आचाय॑ शास्त्री स्वयं 
बाचते थे और हमलोग सुनते थे । यथावसर आवश्यकता पड़ने पर सुझाव भी 
दे दिये जाते थे। यह वाचन १५ अक्तूबर १९७३ को समाप्त हुआ और १६ 
अक्तूबर १५९७३ को ग्रन्थका पहला भाग 'तीर्थद्भर महावीर ओर उनकी देशना' * 
प्रकाशनाथं महावीर प्रेसको दे दिया गया, जो लगभग ९ माहमे छपकर तैयार 
हो सका । 
प्रन्थ-परिच्रय 

इस विशालरू एवं असामान्य ग्रन्थका यहाँ संक्षेपमे परिचय दिया जाता है, 
जिससे ग्रन्थ कितना महत्त्वपूर्ण है और लेखकने उसके साथ कित्तना अमेय परि- 
श्रम किया है, यह सहजमें ज्ञात हो सकेगा। 

इस ग्रन्थके चार खण्ड हैं--१. तीथंद्भधुर महावीर और उनकी देशना, 
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२. श्रुतधर और सारस्वताचाय॑, ३. प्रबुद्धाचाय एवं परम्परापोषकाचायय और 
४. आचायंतुल्य काव्यकार एवं लेखक | 


१ तीर्थक्र महावीर और उनकी देशना 

यह प्रथम खण्ड ११ परिच्छेदों और लगभग ६४० पृष्ठोंमें समाप्त है। इसकी 
विवेच्य विषय-सामग्रो बहुवक्तव्य एवं प्रचुर है। इसीसे इसमे कई परिच्छेद रखे 
गये हैं । इन परिच्छेदोंका वर्ण्य विषय नीचे प्रस्तुत है-- 
प्रथम परिच्छेद : तोथंडु-र-परम्परा ओर महावोर 

इस परिच्छेदमे मानव-जीवनका क्या महत्त्व है और उसके लिए घर्म-दर्शनकी 
क्यों आवश्यकता है, इसका प्रतिपादन करते हुए उनके उपदेशक तीथंद्भुरोकी 
परम्परा और इस परम्परामें हुए आद्य तीर्थंकर ऋषभदेव, २१वें तीर्थंकर नमि, 
२२वें तीथंकर नेमि और २४वें तीर्थंकर पाव्व॑नाथका पुरातत्त्वके आँलोकमे 
दिग्दर्शन, पाश्वंनाथकी ऐतिहासिकता तथा त्तीथैकर परम्पराकी अन्तिम श्वृंखला 
२४वें तोर्थंकर महावीरपर विभिन्‍न उपजीष॑कों द्वारा विशद प्रकाश डाला 
गया है। 
द्वितीय परिच्छेर : जन्म-जन्मकी साधना 

इसमें महावीरका अग्रणित पूर्व पर्यायोमे पतन और पतनके बाद पिछलो 
अनेक पर्यायोमें उत्थान प्रतिपादित है। पुरुरवा भीलकी पर्यायमें वे कुछ सम्हलते 
है, किन्तु फिर उन्हें अनेक जन्मोंमे गोते लगाने पडते हैं, सुयोगसे सिह॒की पर्यायमें, 
जो दशबी पूर्व पर्याय थी, उनका उत्थानकी ओर झुकाव होता है। कनकोज्वल, 
हरिषेण, प्रियमित्र चक्रवर्तीको पर्यायोमे उत्कपं करते हुए जश्न वे नन्दभवमें 
आते हैं, तो तोर्थकर प्रकृतिका बन्ध कर जीवनकी चरम उपलब्धि--तोर्थ॑कर- 
पदप्राप्तिके बीज बोते हैं, इस सबका रोचक एवं प्रामाणिक वर्णन किया 
गया है । 
पृतीय परिच्छेव : समसामयिक परिस्थितियाँ : महान्‌ विचारक एवं सम्प्रदाय 

इस परिच्छेदमे महावीरके जन्मसे पूर्व देश और समाजकी कंसी स्थिति थी, 
राजनीतिक वात्तावरण केसा था, आर्थिक दद्या कैसी थी, विभिन्‍न विचारकों 
एवं सम्प्रदायोकी गतिविधियाँ कंसी हो रही थी, आदिका विशद निरूपण है। 
चतुर्थ परिच्छेद : तोर्थकर महावीरकी जन्सभूमि, जन्म एवं किश्ञोरावस्था 

इसमें गणतत्र वेशाली, उसके उपनगर और महावी रकी जन्मभूमि,कुण्डग्राम, 
वेशाली गणत्तत्रके नायक चेटक, कुण्डग्रामके अधिपत्ति और महावीरके पिता 
सिद्धार्थ, माता त्रिशछा, चेटक और-सिद्धार्थके सम्बन्ध, त्रिशलाका स्वप्नदर्शन, 
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स्वप्नोंका फल--तीर्थंकर पुत्रका जन्म, देवियों द्वारा माताकी अनवरत सेवा 
महावीरका जन्म, सुमेरुपर इन्द्रादि द्वारा जन्माभिषेकोत्सव, शेशवकाल, वर्ध- 
मान, वोर, अतिवीर, सन्‍मति ओर महावीर नामोंसे सम्बद् घटनाओंका 
उल्लेख, किशो रावस्थाम संजय देव द्वारा महावीरकी परीक्षा और उसकी परा- 
जय, आत्मोन्मुखो असामान्य चिन्तनधारा, अलौकिक शारीरिक शक्तियों और 
उच्च एवं दुढ मनोबलकी उपलब्धि आदिका हृदयग्राही प्रतिपादन है। 
पथ्चम परिच्छेद : युवावस्था संघर्ष एवं संकश्प 

इस परिच्छेदमें महावीरके असाधारण शरीर-सौन्द्यं, बल एवं यौवन 
प्रवेश, माता, पिता और परिवारका दुलार, जनताका अपार स्नेह, उनकी 
विचारधारा, परिणयका प्रस्ताव और उससे इन्कार, विरक्तिकी ओर झुकाव, 
आत्मस्वातन्त्रकी उपलब्धि और जनकल्याणके लिए निग्नश्थ--श्रमण-दीक्षा 
ग्रहण आदिका मासिक विवेचन है। 


षष्ठ परिच्छेद : तपश्चरण, साधना एवं केवल्योपलब्धि 


इसमे महावीरने गिरिकन्दराओं, बीहड़ वनों और खुले मेदानो आदिमे जो 
दुर्धर तपरचर्या की, मौनपूर्वक साधना की, अनेक उपसगगं सहे, विध्न-बाधाओ 
पर विजय प्राप्त को, विचित्र अभिग्रह लिए, कंदमे बद्ध चन्दना द्वारा आहार 
ग्रहण और उसका उद्धार करना आदिका कथन करते हुए महावोरकी वीत- 
रागतासमुपलब्धि, केवल्यप्राप्ति और केवलज्ञानप्रा प्तिस्थानका सप्रमाण निर्धारण 


किया गया है। 


सप्तम परिच्छेद : गणधर, समवध्व रण, अन्य राजन्यवर्ग एवं निर्बाण 

इस सातवें परिच्छेदमें तीर्थकर महावीरको केवलज्ञान प्राप्त हो जानेपर 
भो ६६ दिन तक उनका उपदेश न होनेसे उत्पन्न लोकचिन्ता, इन्द्रकी चतु- 
राईसे महाविद्वान गौतम इच्द्रभूतिका महावोरकी समवशरणसभामे पहुँचना, 
महावीरके दर्शनमात्रसे उसके अहृद्भारका दुर होना और महावी रका थिष्यत्व 
स्वीकार करना, श्रमण-दीक्षा लेते हो चार सम्यग्ज्ञानोकी प्राप्ति करना तथा 
प्रथम गणधरका पद प्राप्त करना, अग्निभूति, वायुभूति आदि उनके प्रकाण्ड 
विद्वान्‌ १० भाईयोका भी महावीरसे शास्त्रार्थके उद्देश्यसे उनके समवद्ञरणमे 
पहुँचना और महावीरसे प्रभावित होकर उनके शिष्य होना तथा निम्मन॑न्थ-दीक्षा 
ग्रहण करना, श्रावण कृष्णा एकमको ६६ दिन बाद महावीरकी गौतम इन्द्र- 
भूतिके सन्निधानसे प्रथम देशना होना, देशना-स्थलू विपुलगिरिपर प्रथम समब- 
शरणसभाका लगना, उपदेश श्रवणके लिए लालाप्रित असख्य नर-नारियों, 
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पशु-पक्षियों और देवसमूहुका एकत्रित होना, मुनि-आथिका-श्रावक-श्राविका 
रूप चतुविध सघका सघटन करना, प्रधान श्रोतराके रूपमें बिम्बसार श्रेणिकका 
समवशरणमें उपस्थित होना, श्रेणिकका वंद्-परिचय व उसकी ऐतिहार्सिकता, 
अभयकुमार, मेघकुमार, वारिषेण, चन्दना, चेलना आदि राजन्यवर्गंका 
महावीर तीथंकरकी देशनाको सुननेकफ़े लिए आना और ब्रतादि ग्रहण करना, 
दिव्यध्वनिका भाषावेज्ञानिक विइलेषण आदिका सहेतुक प्रतिपादन है | 
इसी परिच्छेदमें तीस वर्षों तक हुए तीथैकर महावीरके विहारका विस्तार- 
*पूवंक निरूपण है। महावीरका समवश्रण देशके कोने-कोनेमें गया और जन- 
साधारणको अहिसामृतका पान कराया। पुराण एवं अन्य ग्रन्थोंके आधारसे 
महावीरकी ८६ स्थानोपर देशना हुई। उनकी इस देशनाका आश्चयंजनक 
प्रभाव पड़ा | क्रियाकाण्ड कम हुआ और तप, त्याग तथा आत्म-साधनाका 
प्रवाह प्रवाहित हुआ । फलत्त: प्रसेनजित, रानी मृगावती, वृषभसेन, अदोन- 
शत्र, सुबाहु, जीवन्धर, चण्डप्रद्योत आदि क्षत्रियराजाओं, इन्द्रभूति, अग्नि- 
भूति, वायुभूति आदि ब्राह्मण-विद्वानों, चन्दना, चेलना आदि स्त्रियों, अंजन, 
विद्युन्चर आदि चौयंकर्म करनेवाले पतितजनोंने तीथंकर महावीरके उप- 
देशोको ग्रहण कर आत्मकल्याण किया। इन सबका इस १रिच्छेदमे अद्भुन 
है। कुमन्ध, अव्वष्ट, गान्धार आदि स्थानोका भी निर्देश है, जहाँ महावी रने 
विहार किया था । परिच्छेदके अन्तमे महावो रक्रे निर्वाण और निर्वाण-स्थानपर 
विशेष विचार किया तथा मध्यमा पावा--वर्तमान पावापुरकों ही महावीरका 
निर्वाण-स्थान सिद्ध किया है। 
अष्टम परिच्छेद : देशना--जेयतत्त्वमीसांसा 
इस परिच्छेदमें महावीर द्वारा संप्रथम प्रतिपादित ज्ञेयतत््वकी विचारणा 
है। शेयका अनेकान्तस्वरूप, उसकी उत्पादादित्रयात्मकता, द्रव्य, गुण, पर्याय, 
जीव, पुद्गल, धम, अधमं, आकाश, काल इन छह द्रव्यो, जीव, अजीव, आख़व, 
बन्ध, संवर, निजं रा, मोक्ष इन सात तत्त्वो और पुण्य, पाप सहित नव पदार्थोका 
विशद निरूपण इसमें है । 


नवम परिच्छेद : ज्ञानतत्वमीमांसा 
इसमे ज्ञेयके अधिगमोपायके रूपमे उपदिष्ट ज्ञानका स्वरूप, उसके मति 
आदि पाँच भेदों, उनके भी उपमेदों, प्रमाण, नय और निश्षेपका विग्तृत 
विवेचन है। स्याद्राद और सप्तभज्जीका भी सुन्दर प्रत्तिपादन है । 
दाम परिच्छेद : धर्म और आचार-सोमसांसा 
इस परिच्छेदमें जीवनके उत्कर्षके लिए धमंकी अनिवायंत्ता, धर्मका स्वरूप, 
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प्रामाणिक व्यवहार और विचार, रत्नत्रय, सम्यकदर्शनका महत्त्व, उसंकी 
उत्पत्तिके कारण, उसके भेद, आठ अज्भू, तोन मूढताएँ, आठ मद आदिका 
विशद विवेचन है। आचारके निरूपण-सन्दर्भमें श्रावकाचार तथा मुन्याचार 
दोनोंका विस्तृत प्रतिपादन है। 
एकावदशम परिच्छेद : समाञज-व्यवस्था 

इस एकादणर्वे परिच्छेदमें तीर्थंकर महावीर द्वारा गुण-कमंके आधार पर 
प्रतिपादित समाज-व्यवस्थाका दिग्द्शन है। समाज-व्यवस्थाके प्रमुख घटक 
परिवार, परिवारकी सीमाएँ, दायित्त और अधिकार आध्यात्मिक साम्य, 
भावना, नेतिक विधि-विधानोंका निर्देश करते हुए अहिसा, सत्य, अचोय॑ 
ब्रह्मचयं और अपरिग्रह पर आधृत महावीरकी समाज-व्यवस्था सवंदा और 
सवंत्र सुख-णान्तिजनक, उपयोगी ओर महत्त्वपूर्ण है, इसका कथन किया 
गया है। 

इस प्रकार प्रथम खण्डमें तीर्थकर महावीर और उनकी देशनाका पूरा 
परिचय उपलब्ध है । ग्रन्थ-योजनाके समय यह खण्ड ५०० पृष्ठोका कल्पित 
हुआ था, किन्तु लगभग ६४० पृष्ठोंमें बह समाप्त हुआ है। 


२. श्रुतधराचार्य और सारस्वताचा्य 


तीथैकर महावीरके सिद्धान्तों और वाइमयका अवधारण एवं संरक्षण 
उनके उत्तरवर्ती श्रमणो और उपासकोने किया है | इस महान्‌ कार्यमें विगत 
२५०० वर्षो में लाखों श्रमणो तथा उपासकोका योगदान रहा है। उन्हीके 
त्याग ओर साधनाके फलस्वरूप भगवान्‌ महावीरके सिद्धान्त और वाइःमय 
न्यूनाधिक रूपमे हमें प्राप्त है। तीर्थक्षेत्र, मन्दिर, मूर्तियाँ, ग्रन्थागार, स्मारक 
आदि सांस्कृतिक विभव उन्हीके अटूट प्रयत्नोंसे आज सरक्षित है। इन सबका 
उल्लेख करनेके लिए विपुल सामग्रीकी आवश्यकता है, जो या तो विलुप्त हो 
गयी या नष्ट हो गयी या विस्मृतिके गतंमे चली गयी है । जो अवशिष्ट वाहूमय, 
शिलालेख और इतिहास हमे सोभाग्यसे उपलब्ध है उन्हीपरसे तीर्थंकर 
महावी रकी उत्तराधिकारिणी परम्पराकी अवगति सम्भव है । 


डॉक्टर शास्त्रोने इस उपलब्ध सामग्रोका आलोडन-विलोडन करके जिन 
आचार्यो' और उनके वाइमयका परिचय प्राप्त किया है उन्हे तीन खण्डोमें 
विभक्त किया है। इन्ही खण्डोंका यहाँ परिचय प्रस्तुत है। 


_ इसरा खण्ड 'श्रुततरराचाय ओर सारस्वताचार्य' है। इस खण्डमें दो परि- 
च्छेद हैं-- ! श्रुतधराचायं और २. सारस्वताचायं | 
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प्रथम परिच्छेव : श्रुतपधराचारय॑ 

इस परिच्छेदमें श्रुतधराचार्योका परिचय निबद्ध है। श्रृतघराचार्यंसे 
लेखकका अभिप्राय उन आचार्यो से है, जिन्होंने सिद्धान्त-साहित्य, कर्म-साहित्य, 
अध्यात्म-साहित्यका प्रथन किया है और जो युग-संस्थापक एवं युगान्तरकारी 
हैं। इन आचार्यों में गुगधर, धरसेन, पुष्पदन्त, भूतबलि, यतिवृष भ, उच्चा रणा- 
चार्य, आय॑मंक्षु, नागहस्ति, कुन्दकुन्द, वप्पदेव और गृद्धपिच्छाचार्य अभिप्रेत 
हैं। आरम्भमें आचायंका स्वरूप, आचार्यका महावोरके वाड्मयके साथ 
सम्बन्ध, श्रुतका वर्ण्य विषय, उसके भेद-प्रध्ेद एवं उनका सामान्य परिचय 
अद्धूत है। श्रुतके धारक आचार्यो की परम्परामें आद्य आचार्य गुणघर और 
धरसेनके व्यक्तित्व, समय-निर्धारण एवं वेदुष्यपर प्रकाश डालते हुए गृणंधरा- 
चाय॑ द्वारा रचित 'कसायपाहुड का तथा धरसेनाचायंके साक्षाच्छिष्य पुष्पदन्त 
एवं भूतबलि और उनके 'घट्खण्डागम'का विस्तृत परिचय दिया गया है। आय॑- 
मंक्षु, नागहस्ति, वद्न, वज्ञयश, चिरन्तनाचायं, यतिवृषभ, उच्चारणाचार्य॑ 
और कुन्दकुन्दाचायंके व्यक्तित्व, कृतित्व और समय-निर्णय आदि पर विशेष 
विचार करते हुए कुन्दकुन्दके उपलब्ध ग्रन्धोंका विशद परिचय दिया गया है । 
परिच्छेदके अन्तमे शिवाय, स्वामिकुमार और आचाय॑ गुद्धपिच्छ तथा इनको 
रचनाओका परिशीलन निबद्ध है। 


ह्ितोय परिच्छेद * सारस्वताचाय॑ 

इसमे श्रुतधराचाये और सारस्वताचार्यकी भेदक रेखाओंका अद्धून करते हुए 
स्वामी समन्तभद्र, सिद्धसेन, देवनन्दि-पूज्यपाद, पात्रकेसरी (पात्रस्वामी), जोइदु, 
विमलसूरि, ऋषिपुत्र, मानतुज्ज, रविषेण, जटासिहनन्दि, एछाचायं, अकलडु- 
देव, वीरसेन, जिनसेन द्वितीय, अमित्तगति प्रथम, अमितगति द्वितीय, अमृत- 
चन्द्रसुरि, नेमिचन्द्र सिद्धान्तवक्रवर्ती, नरेन्द्रसेन, नेमिचन्द्र मुनि, श्रीदत्त, कुमा र- 
सेन, यशोभद्र, वज्जसूरि, शान्तिषेण, श्रीपाल, काणभिक्षु और कनकनन्दिका 
जीवनवुत्त, गुरुपरम्परा, समय-निर्णय और रचनाओंका विशद परिचय अद्धित्त 
है। इसी परिच्छेदमे सिहनन्दि, सुमति, कुमारनन्दि, विद्यानन्द आदि आचार्यों- 
का भी परिचय ग्रथित है। इन्हे ठेखकने सारस्वताचार्यो में परिगणित किया 
है। सारस्वताचार्यसे लेखकका तात्पयं उन्न आचार्योसे है, जिन्‍्होने प्राप्त हुई 
श्रुतपरम्पराका मौलिक ग्रन्थ-प्रणणन और टीका-साहित्य द्वारा प्रचार एवं प्रगार 
किया है। 


इस प्रकार इस खण्डमें श्रुतधराचाययं और सारस्वताचाय वर्णित हैं। उनके 
द्वारा रचित वाडइुमुय भी विवेचित है| 
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३ श्रबुद्धाचार्य और परम्परापोषकाचार्य 

इस खण्डमे भी दो परिछेद हैं। इनका वष्यं विषय निम्न प्रकार है । 
प्रथम गरिच्छेद : प्रबुद्धाचाय॑ 

इस परिच्छेदमें डॉक्टर गास्त्रीने प्रबुद्धाचा्यों' और उनकी कृतियोंकों संक- 
लित किया तथा उनका विस्तुत परिचय दिया है । प्रबुद्धाचायंसे अभिप्राय उन 
आचार्यों से लिया है, जिन्होंने अपनी प्रतिभा द्वारा ग्रल्थप्रणयत्के साथ विवृ- 
तियाँ और भाष्य भी रचे हे। इस श्रेणीमे जिनसेन प्रथम, गुणभद्र, पाल्यकीति, 
वादीभसिह, महावी राचाये, बृहत्‌ अनन्तवीय, माणिक्यनन्दि, प्रभाचन्द्र, लघु- 
अनन्तवीयं, वीरनन्दि, महासेन, हरिषेण, सोमदेव, वादिराज, पद्मनन्दि प्रथम, 
पद्मनन्दि द्वितीय, जयसेन, पद्मप्रममलघा रिदेव, शुभचन्द्र, अनन्तकी त्ति, मल्लिषेण, 
इन्द्रनन्दि प्रथम, इन्द्रनन्दि द्वितीय आदि पचास आचाये परिगणित है। इन 
सबका परिचय इस परिच्छेदमें निबद्ध है। इनकी कृतियोका भी विस्तारसे वर््य॑- 
विषय प्रतिपादित है। 
द्वितीय परिच्छेद : परम्परापोषकाचार्य 

लेखकने परम्परापोषकाचायं उन्हे बताया है, जिन्होने दिगम्बर परम्पराकी 
रक्षाके लिए प्राचोन आचार्यो' द्वारा निभित ग्रन्थोके आधारपर अपने नये ग्रन्थ 
लिखे और परम्पराकों गतिशील बनाये रखा है। इस श्रेणीमे भट्टा रक परिगणित 
हैं। पाह्वंदेव, भास्करनन्दि, ब्रह्मदेव, रविचन्द्र, पद्मनन्दि, सकलकीत्ति, भुवन- 
कीति, ब्रह्मजिनदास, सोमकीति, ज्ञानभूषण, अभिनव धमंभूषण, विजयकॉर्ति, 
शुभचन्द्र, विद्यानन्दि, मल्लिभूषण, वीरचन्द्र, सुर्मातकीति, यश'कीति, धर्म- 
कीत्ति आदि पत्तास परम्परापोषकाचार्यो का परिचय, समय-निर्णय और उनकी 
रचनाओंका इस परिच्छेदमें विस्तृत निरूपण है । 


(५ ५ 
४. आचायतुल्य काव्यकार एवं लेखक 
इस चतुर्थ भागमे उन जेन काव्यकारो एवं ग्रन्थ-लेखकोंका परिचय निबद्ध 


है, जो स्वय आचाय॑ न होते हुए भी आचाय॑ जैसे प्रभावशाली ग्रन्थकार हुए । 
इसमे चार परिच्छेद है, जिनका प्रतिपाद्य-विषय अधोलिखित है '-- 


प्रथम परिच्छेद : संस्कृत-कवि ओर ग्रन्थलेखक 
इसमे परमेष्ठि, धन>जय, असग, हरिचन्द, चामुण्डराय, अजितसेन, विजय- 


वर्णी आदि तोस संस्कृत-कवियों एबं ग्रन्थलेखकोंका व्यक्तित्व एवं कृततित्व 
वर्णित है। 
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दितोय परिच्छेद : अपश्रंश-कर्वि एवं लेखक 

इस परिच्छेदम चतुमुंख स्वयंभूदेव, त्रिभुवन स्वयभू, पुष्पदन्त, धनपाल, 
घवल, हरिषेण, वीर, श्रीचन्द्र, नयनन्दि, श्रीघर प्रथम, श्रीधर द्वितीय, श्रीधर 
तृत्तीय, देवसेन, अमरकीति, कनकामर, सिंह, लाख, यश:कीत्ति, देवचन्द्र, उदय- 
चन्द्र, रइधू, तारणस्वामी आदि पेंतालीस अपभ्रंश-कवियों-लेखकों और उनकी 
रचनाओंका सक्षिप्त परिचय निबद्ध है। 
तृतीय परिच्छेद : हिन्दी तथा देशज भाषा-कवि एवं लेखक 

इसमे बनारसीदास, रूपचन्द्र पाण्डेय, जगजीवन, कुवरपाल, भूधरदास 
द्यानतराय, किशनसिंह, दौलतराम प्रथम, दोलततराम द्वित्तीय, टोडरमल्ल, 
भागचन्द, महाचन्द आदि पच्चोस हिन्दी-कवियो और लेखकोका उनकी 
कृतियों सहित्त परिचय अद्धूत है। अन्य देशज भाषाओमे कन्नड़ू, त्तमिल और 
मराठीके प्रमुख काव्यका री एव लेखकोका भी परिचय दिया गया है । 
चतुर्थ परिच्छ द : पद्टावलियां 

इस परिच्छेदमे प्राकृत-पद्रावलि, सेनगण-पट्टावलि, नन्दिसघबलात्कार- 
गण-पद्ावलि, आदि नौ पद्ठावलियाँ सकलित है। इन पद्टावलियोमें कित्तना ही 
इतिहास भरा हुआ है, जो राष्ट्रीय, सास्क्ृतिक ओर साहित्यिक दृष्टियोसे 
बडा महत्त्वपूर्ण एवं उपयोगी है । 

इस प्रकार प्रस्तुत महान्‌ ग्रन्थसे जहाँ तीर्थंकर वर्धभान-महावीर और 
उनके सिद्धान्तोका परिचय प्राप्त होगा, वहाँ उनके महान्‌ उत्त राधिकारी इन्द्र- 
भूत्ति आदि गणधरों, श्रुतकेवलियो और वहुसख्यक आचार्यो के यशस्त्री योगदान-- 
विपुल वाइमय-निर्माणका भी परिज्ञान होगा । यह भी अवगत होगा कि इन 
आचार्यो ने समय-समय पर उत्पन्न प्रतिकूल परिस्थितियोमे भी तोर्थंकर महा- 
वोरकी अमृतवाणीको अपनी साधना, तपदइचर्या, त्याग और अभीक्षण ज्ञानो 
पयोग द्वारा अब तक सुरक्षित रखा तथा उसके भण्डारको समृद्ध बनाया है। 
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स्व० आचार्य नेमिचन्द्र शास्त्री 
इस विशाल ग्रन्थके लेखक आचारय॑ नेमिचन्द्र शास्त्री ज्योतिषाचायं, एम- 
ए (सस्क्ृत, प्राकृत, हिन्दो), पी-एच डी , डी लिट्‌, अध्यक्ष प्राकृत-संस्कृत 
विभाग हरभ्रसाद दास जैन कालेज आरा (मगध विश्व विद्यालय) विहार हैं । 
हमें अपार दुःख है कि यह यशस्वी ज्योत्तिर्मान्‌ विद्न्नक्षत्र विगत १० जनवरी 
१९७४ को असमयमें अस्त हो गया, जो अपनी इस अन्तिम क्ृतिको प्रकाशित न 
देख सका | 


यहाँ उनका सक्षेपमे परिचय प्रस्तुत किया जाता है। वे होते, तो उनके 
इस परिचयके निबद्ध करनेकी आवश्यकता न होती । 
जीवन-परिचय 

लेखकका जन्म पौष कृष्णा १२, विक्रम सवत्‌ १५७२ में राजस्थान प्रदेशके 
बावरपुरमे हुआ | पिताका नाम श्री बलवोर सिह और माताका नाम श्रीमती 
जावित्रो बाई था । डेढ वर्षको अवस्थाम हो आपके पिताका स्वरगंवास हो गया 
था। विधवा माता जावित्री बाई और नाना श्री झण्डू छालजीके सरक्षणमे 
आप पले-पुपे एव मिडिल तक शिक्षा प्राप्त की। आवाय शास्त्रों बचपनसे ही 
मेधावो और तीद्णवुद्धि थे । आरम्भमं राजाखेडा (आगरा) के कुन्दकुन्द दि० 
जैन विद्यालयमें तोन वर्ष और उसके बाद स्याद्वाद महाविद्यालय वाराणसीम 
सात व प्राच्य विद्याओ--प्राकृत, सस्कृत, धम्मंशास्त्र, साहित्य, न्याय और 
ज्यौतिषशास्त्रका उच्च अध्ययन किया । 


आचाय॑ शास्त्रीने जो शेक्षणिक उपलब्धियां प्राप्त की, वे इस प्रकार है- - 
प्राच्य-विद्यासे सम्बन्धित-- 


१. न्यायतीर्थ (दि० जेन) बंगाल संस्कृत एसोशिएसन. “ १९३७ 
२ ज्यौतिषतीथ॑ 0, थी । ्रज १९३८ 
३ काव्यतीर्थ 07 की , ०) १९३९, 
४ शास्त्री (ज्यौत्तिष) वाराणसेय संस्कृत विश्व विद्यालय १९४१ 
५ ज्यौतिषाचाय॑ 00 _0 «5 १९४६ 
अन्य 
१ मेट्रिक-परीक्षा उत्तर प्रदेश बोर्ड, प्रयाग न. १९४० 
२. इष्टर-मीडियड १ २ १९५४ 
३ साहित्यरत्न हिन्दी विश्व विद्यालय, प्रयाग ““ १९४३ 
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डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री 


उदय पोषकृष्णा १२ मै अवसान * माघ कृष्ण २ 
विक्रम संवत्‌ १९७२ बि० सं० २०३० 
ई० सन्‌ १९.१५ १० जनवरी, १९७४६ 


४. एम 0. (संस्कृत) आगरा विद्व विद्यालय “5 ६९५७ 


५. एम ए. (हिन्दी) विहार विश्व विद्यालय “१९५८ 
६ एम ए. (प्राकृत) [स्वणंपदक] ,, ,, १९५९, 
-एच. डी [हरिभद्रके कथा-साहित्यका आलोचनात्मक 
परिशीलन |-- गलपुर बिश्व विद्यालय ९६२ 
८ डो लिट [सस्कृत-काव्यके विकासमें जेन कवियोंका 
गरीगदान ]-- मगध विश्व विद्यालय १९६७ 


इन रेखाओसे विदित है कि आचार शास्त्रो १९३७ से १९६७ तक लगा- 
तार ३० वर्ष सतत ज्ञानाज॑नमे निरत रहै और तीब्रगतिसे समग्र शेक्षणिक 
उपलब्धियाँ अऑजित करनेमे सफल हुए। प्रत्येक परोक्षामे प्रथम अथवा द्वित्तीय 
श्रेणीमे उत्तोणं होते गये । ; 
साहित्य-सुजन और पुरस्कार -प्राप्त 

आचार नेमिचन्द्रजीकों अनेक कृतियों पर पुरस्कार एवं बहुमान प्राप्त 
हुआ। पुरस्कृत कृतियाँ निम्न प्रकार है-- 

ग्रन्थ प्रकाशक पुरस्कार 
१ भारतोय ज्यौतिष भारतोय ज्ञान पीठ उत्तर प्रदेश सरकार ११००) 


२. आदि पुराणमे प्रतिपादित भारत वर्षी-ग्रन्थमाला ,, , ५००) 
३ सस्कृत-गीतिकाव्यानुचिन्तनम्‌ ».. » ११००) 
इसी पर वृषभदेव सगीत पुरकार, श्रमण सघ दिल्ली '*” २५००) 

४- सस्कृत-काव्यकें विकासम जेल कवियों 
का योगदान भारतीय ज्ञानपीठ उत्तर प्रदेश सरकार ५००) 

अन्य प्रकाशित रचनाएँ : 

१. स्‍्नातक-सस्कृत-व्याकरण (मौलिक) ज्ञानदा प्रकाशन, पटना 
२ चन्द्र-संस्कृत-व्याकरण मोत्तीछाल बनारसोदास, वाराणसी 


३ हेमशब्दानुशासन : एक अध्ययन चौखम्बा संस्कृत भवन, वाराणसी 
(व्याकरणशास्त्रका तुलनात्मक अध्ययन) 


४. अभिनव प्राकृत्त-व्याकरण * तारा यंत्रालय, वाराणसी 
५, प्राकृत-भाषा और साहित्यका 

आलोचनात्मक इतिहास तारा यतन्नाछय, वाराणसो 
६, हरिभद्रके प्राकृत-कथासाहित्यका 

आलोचनात्मक परिशीलन प्राकृत जेन शोध संस्थान, बेशाली 
७. हिन्दी जेन साहित्य परिशोलन भारतोय ज्ञान पीठ दिल्ली 
८. णमोकार मंत्र एक अनुचिन्तन भारतीय ज्ञान पीठ, दिल्ली 
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९ भाग्यफल साहित्य-कुटीर, आरा 


१०. प्राकृत-प्रबोध चौखम्बा संस्कृत भवन, वाराणसो 
११ संस्कृत-प्रबोध सुशीला प्रकाशन, धौलपुर 
१२. पुराने घाट : नयी सीढ़ियाँ अहिसा मन्दिर, दिल्लो 
१३ भास (07०४४५०॥ ) मध्य प्रदेश हिन्दी ग्रन्थ अकादमी 


१४. पण्डित गोपालदास वरैया सक्षिप्तआँकी अ०भा०दि० जेन विद्वत्परिषद्‌ 
१५. आचार्य जुगलकिशो र : व्यक्तित्व और 


कृतित्व अ० भा० दि० जैन वि० प० 

१६ विश्वशान्ति और जेनधर्म जनेन्द्र भवन, आरा 
१७ त्तोर्थंकर महावीर और उनकी आ० परम्परा अ० भा० दि० जेन बि० प० 

सम्पावन-अनुवाव 

१. ब्रततिथिनिर्णय भारतोय ज्ञान पीठ, दिल्ली 
२. केवलज्ञानप्रदनचूडामणि भारतोय ज्ञान पीठ, दिल्ली 
३ भद्रबाहुसहिता भारतीय ज्ञान पीठ, दिल्डी 
४ मुद्त्तंदपंण साहित्य कुटीर, आरा 
५, र्ट्रिसमुच्चय साहित्य कुटीर, आरा 
६: रत्नाकरशत्तक देशभूषण ग्रन्थमाला, काशी 
७ धर्मामृत्त देशभूपषण ग्रन्थमाला, वाराणसी 
८- लोकविजययत्र चीर सेवामन्दिर ट्रस्ट, वाराणसी 
९. अलका रचिन्तामणि भारतीय ज्ञान पीठ, दिल्ली 
१०. रघुवंश (द्विताय सगं) ज्ञानदा प्रकाशन, पटना 
११. कुमारसम्भव्‌ (पचम सर) मोत्तीलाल बनारसीदास, वाराणसी 
१२ पाइय पज्ज-सगहो पढमो भागों तारा यत्राहय, वाराणसी 
१३ पाइय गज्ज-संगही पढमो भागो तारा यंत्राल॒य, वाराणसी 
१४ पाइय पज्ज-सगहो वीयो भागों 8 ?ए प्‌ ८ प्रकाशन 
१५, वरैया स्मृतिग्रन्थ अखिल भा० दि० जेन विद्वत्परिषद्‌ 


१६ 2977०८८०आाह8५ रण 6 इदामगादा रण 8ाणबाड गा. शयिगधर. बात 
72॥ कल] 2६ (०००)  ए्राए्टाज्म।ज, छ8०0289० 97] 
पत्र-सम्पादन 
£ मागधम्‌ (संस्कृत) सस्कृत-प्राकृत विभाग ह० दा० जेन कालेज, आरा 
२. जन-सिद्धान्त भास्कर (हिन्दी) . देवकुमार जैन प्राच्य-विद्या शोध- 
सस्थान, आरा (बिहार) 
है, ंश कैश तप ए (छाष्डाश) 


४ भारतोय जेन साहित्य परिवेशन भारतोय जेन साहित्य संसद्‌ 
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प्रस्थ-सम्पादन सुद्रणक्र मर्से 
युगों-युगोंमें जेनघर्म भारत धर्म महामण्डल बम्बई 
सपने : जो रह गये अधुरे 
* महाकवि कालिदासकी उपमान-योजना 
वाक्यगठन : वृत्तिविचार 
. अथंमीमांसा--सिद्धान्त और विनिमय 
महाकवि वाणके शतशब्द 
संस्कृत ऐतिहासिक नाटकोका विवेचनात्मक अनुशीलन 
जेनदर्शन 
संस्कृत कवियोका जोवन-दर्शंल 
समराइच्चकहा (सम्पादन) 
« चन्द्रान्मीलन प्रश्न (सम्पादन) 
आचाय॑ शास्त्रीने इन ग्रन्थोको आरम्भ किया था, पर वे इन्ह पूरा नही कर सके। 
प्रवुत्तियाँ 
आचाय॑ ज्ास्त्री न केबल साहित्य-साथक मनीषी थे, अपितु समाज-सेवक 
एवं लोक-सेवक भी थे। आपको सेवाएँ एवं प्रवृत्तियाँ बहुमुखी थी। उनमे 
कुछ इस प्रकार है-- 
१. मानद निदेशक . देव कुमार जन प्राच्य-विद्या शोध-सस्थान 
२ उपाध्यक्ष ' अखिछ भारतीय दि० जन विद्वत्परिषद्‌ 
३ सयुक्त मन्री . श्री गणेशवर्णी दि० जेन सस्थान, वाराणसा 
४ टूस्टी . वोर सेवा मन्दिस-टस्ट, वाराणसी 
५, सदरय-प्रबन्धकारिणी . स्याद्वाद-महाविद्यालय, वाराणसो 
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इनके अतिरिक्त अहिसा, प्राकृत और जेन विद्या शोधसस्थान वेश।लो 
(बिहार), बिहार प्रान्तीय दि० जैन तीथ्थक्षत्र कमेटी आदि संस्थाओके भी आप 
मानद सदस्य थे | उज्जेन (म० प्र०) में हुए अखिक भारतीय प्राच्य-विद्या 
सम्मेलनके २६वें अधिवेशनमे प्राकृत और जेन विद्या विभागके आप अध्यक्ष 
हुए थे । इस त्तरह आचाय॑ शास्त्रीका समग्र जीवन छोक-सेवा एवं सास्कृत्तिक 
प्रवृत्तियोमे सदेव घुला-मिला रहा | एक दर्जनसे अधिक छात्रोकों विभिन्न जेन 
अथवा अन्य विषयोम पी-एच० डो० कराया और उसके लिए सदा उद्यत रहे। 
आप छात्रो और अध्यापकोक॑ परमहितैषी एवं कल्पतरु थे । 
परिवार 


आपके परिवा रमे ७० वर्षीया चुद्धा मात्ता जावित्री बाईजो, विघवा पत्नी 


आचार्य नेमिचन्द शास्त्री २५ 


४८ वर्षीया श्रीमती सुशीलाबाई और एकमात्र १९ वर्षीय पुत्र चिरंजीव नलिन 
कुमार है। कभी हमने यह कल्पना नहीं की थी कि ऐसे यशस्वी, लोकप्रिय 
और सर्वहितैषी विद्वानका यह परिवार निराश्चित हो जायेगा। जो घर आचार्य 
शास्त्रीके मित्रों, बन्धुओं, छात्रों और प्रचुर मित्र-अध्यापकोंसे भरा रहता था 
बह सहसा रिक्त हो जायेगा, यह कभी विचार नहीं आया था | यही जीवनको 
सबसे बड़ी विडम्बना है। जीवनके साथ सयोग-वियोग उसी तरह लगे हुए हैं 
जिस तरह सुख और दु.ख सम्पृक्‍त हैं । यही सोचकर धेयं, साहस और विवे- 
ककी त्रिपुटी मानव-परिवारको जीवन-पथमे संबलका काम करती है | 


हमारा विश्वास है कि आचारय॑ नेमिचन्द्र शास्त्री विनशर्वर शरीरसे आज 
भले ही न हों, किन्तु सरस्वतो-साधनासे प्रसूत वश और कृतियोसे वे अमर 
है। उन्हें हमारी परोक्ष श्रद्धा्जलि है और परिवारके प्रति हादिक समवेदना । 


आभार 

इस विशाल ग्रन्थके सृजन और प्रकाशनका विद्वत्परिवदने जो निश्चय एवं 
सकलप किया था, उसकी पूर्णता पर आज हमे प्रसन्नता है। इस सकलल्‍्पमे 
विद्वत्परिषद्के प्रत्येक सदस्यका मानसिक या वाचिक या कायिक सहभाग है। 
कार्यकारिणीके सदस्योंने अनेक बेठकोमें सम्मिलित होकर मृल्यवान्‌ विचार-दान 
किया है। ग्रन्थ-वाचनमें श्रद्धेय पण्डित केलाशचन्द्रजी शास्त्री और डॉ० ज्योति- 
प्रसादजीका तथा ग्रन्थों उत्तम बनानेमे स्थानीय विद्वान्‌ प्रो० खुशालचन्द्रजी 
गोरावाला, पण्डित अमृतलालजी शास्त्री एवं पण्डित उदयचन्द्रजा बौद्धदर्शना- 
चार्यका भी परामर्शादि योगदान मिला है। 

पूज्य मुनिश्री विद्यानन्दजीने 'आश्य मिताक्षर' रूपमे आशीव॑चन प्रदान कर 
तथा बरिष्ठ विद्वान्‌ श्रद्धेय पण्डित कंछाशचन्द्रजी शास्त्रीने 'प्राकृकषषन' लिखकर 
अनुगृहीत्त किया है | 


खत्तोली, भोपाल, अम्बई, दिल्ली, भेरठ. जबलपुर, तेदूखेडा, सागर, 
वाराणसी, आरा आदि स्थानोके महानुभावोन ग्रन्थका अग्रिम ग्राहक बनकर 
सहायता पहुँचायी है | विद्वत्यरिषद्के कर्मठ मंत्री आचार्य पण्डित पन्नालालजी 
सागरके साथ से भी इन सबका हृदयसे आभार मानता हूँ। 


बीर-शासन-जयन्ती, 
श्रावण कृष्णा १, वी० नि० स० २५००, वरबारीछाल कोठिया 
५ जुलाई, १९७४ अध्यक्ष 
वाराणसी अखिल भारतवर्षीय दि० जेन विद्वत्परिषद्‌ 


२६ . तीर्थंकर महावीर और उनको आचार्य-परम्परा 


विषय-सूची 


प्रथम परिच्छेद 


तोर्थद्धूरपरम्परा और महावीर 
विधय 
मानवजीवन एवं धममं-दर्शन 
जैनघर्मं और त्तीथंकर परम्परा 
त्तीथकर : ब्युत्पत्ति एवं अवधारणा 


मानव-प्रभ्यताके सूत्रधार कुलकर और तोर्थंकरोका आरम्भ एवं संख्या 


पंदिक वाहइमय और तीर्थंकर 

पुरातत्व और ऋषभदेव 

तीथंडूर नमि 

तीथंड्ूूर नेमिनाथ 

तोथंडूर पाश्वनाथ 

इत्तिहासके आलोकम पाश्व॑नाथ 

तीर्थंकर परम्परा * अन्तिम श्यूड्डूला--महावीर 


द्वितीय परिच्छेद 


जन्म-जन्मकी साधना 


जीवन-शोधन * सत्ततसाधना 

अतीत पर्यायोमे महावीर परिभ्रमण 
मूल्यवानु * अतीत्त पर्याय 

पुरुरवा पर्याश्र : मंगल प्रभात 

महावीर : जटिलपर्याय . पतनको ओर 
पुष्यमित्र-पर्याय : अगतिशीलत्ता 
अग्निसह : हृठयोगकी साधना 
विश्वनन्दि : नया मोड 

त्रिपृष्ट-पर्याय : चक्रव्यूह्‌ 


विषय-सूची : 


है 
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१७ 
श्ष 
२५ 
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२६ 
रद 
र्८ 
रथ 
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विषय 
सिंह-पर्याय : पुनः उत्थानकी ओर 
कनकोज्ज्वल-पर्याय. उदित हुए साधना-अंकुर 
हरिषेण-पर्याय : विकसित हुई साधना 
प्रिय-मित्र चक्रवर्ती साधनाने अंगड़ाई ली 
नन्‍्दभव : सफल हुई कामना--तोर्थकरत्वका बन्ध 


तृतीय परिच्छेद 
समसामयिक परिस्थितियाँ, सहान विचारक एवं सम्प्रदाय 
आधिक स्थिति कं 
सामाजिक स्थिति 
घामिक स्थिति 


अक्रियाबाद-प्रवत्तेक * पृर्णकाइ्यप 
नियतिवाद-प्रवत्तंक मक्वलि गोशालक 
उच्छेदवाद-प्रवत्तंक : अजित्तकेशकम्बल 
अन्योन्यवाद-प्रवर्तक : प्रक्रुद्ध कात्यायन 
विक्षेपवाद-प्रवत्तंक सजय वेलट्विपृत्त 
चतुर्थ परिच्छेद 
तीथंडभर महाबीरकी जन्मभूसि, ज़न्स और किशोरावस्था 
गणतत्र वेशाली 
उपनगर : कुण्डग्राम 
वेशाली कृतार्थ हो गई 
सूखे धरतोके आँसू 
त्रिशलाका स्वप्त-दशंन 
१. गज : तं।र्थनायक 
२. ब्वेत-वुषभ . सत्यप्रवत्तक 
३. सिह * अनन्त ऊर्जाका द्ोतक का 
४. मन्दार-पुष्पम्ताला . दिग्दिगन्त यश सुरभि विस्तार 
५. लक्ष्मी . इन्द्र-देवेन्द्रो द्वारा वन्दनोय १४ 
६. चन्द्र . अमृत-बर्षंण 
७. सूर्य : दिव्यज्ञान-प्राप्ति 
८. जलपूर्ण कलश : करुणाका प्रसार 


२८ तोथंकर महावीर और उतकी आचार्य-परम्परा 


पृष्ठ 
४२ 
४५ 
४८ 
५७ 
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घ७ 
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विषय 
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देवों द्वारा जन्माभिपेक 
णगव 
नीथ॑डूर महावीरकी जन्मपत्रिका और ग्रहस्थिति 
तीथ्थडडर महावी रके विभिन्‍न नाम 
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वेराग्य और निष्कामताका अकुर 
किशोरावस्थाकी विचारधारा 
अलोकिक शक्तियोका वरण 


पञ्चम परिच्छ द्‌ 
युवावस्था, संघर्ष एवं संकल्प 
दिव्य देह और पराक्रम 
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विषय-सूची : २९ 
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तीर्थंकर महावीर 
ओर 
उनकी आचाय॑ परम्परा 


हएबुएल ऋष्थए्‌ प्गु कक जा हफ्ते हि ५ स्कन हेे साकार एल है 
जिक्र नदी जमा नस मऊुबात नमी जजानेकअओुऊ, #ह्रदिदमम्नति फिफ्रण (को है] शरण 
गे अ्पामौनो + परत | एग्रेउ प्रोरछणो अत न्ग्‌फे नब्गऐी 49 ही हि हुँन्‍ल हू हे 
“क्रिफिक शेर [ही छी / इ$फ विन्प्रस्थाओ के हरी क्रम स्यम्र भरे अंग हैरी तीर हे लि 
टन आरा अजशऊ हे प्रस्िष्जाओ हई। फिम्फ दी फ्े १ 
प्रिन्क «बपि १७ हल्का को हि 4७ ऋषयोरी रे नी हा ५ हिए भछ् रन 
«पुर लगीतिन्कफ के तर ४ पु ७० ऋचा श्र जक्एकम ही हामपे पाक 
अऋझफ २ धछ८ कर दिया त्लोम प्र अर म. नीटिज्ञान भी हे हमका के । कक्षाजम शस् थी 
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लेग्वककी प्रस्तृत क्रतिकी पाण्डुलिपिका एक पृष्ठ 


प्रथम परिच्छेद 
तीर्थंकर-परम्परा ओर महावीर 


मानवजोीवन एवं घम्म-दशंन 

धर्म और दर्शन मानवजीवनके लिये आवश्यक ही नही, अपितु अनिवाये 
है । जब मानव चिन्तन-सागरमें निमग्न होता है, तब दर्शनका और जब उस 
चिन्तनका अपने जीवनमें उपयोग या प्रयोग करता है, तब धर्मकी उत्पत्ति होती 
है। मानवजीवनकी विभिन्न समस्याओके समाधान हेतु धर्मं और दर्शंनका जन्म 
हुआ है | ध्ं और दर्शन परस्परमे सापेक्ष है, एक दूसरेके पूरक हैं। चिन्तकोने 
धर्ममे बुद्धि, भावना और क्रिया ये तीन तत्त्व माने है। बुद्धिसे ज्ञान, भावनासे 
श्रद्धा और क्रियासे आचार अपेक्षित है| जैन दृष्टिमे इसीको सम्यक्‌ श्रद्धा, सम्यक्‌ 
ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र कहा जाता है। काण्टने धर्मंकी व्याख्या करते हुए 
ज्ञान और क्रियाको महत्त्व दिया है। मार्टिन्यूने धर्ंके अन्तगंत विश्वास, विचार 
और आचार इन तीनोका समन्वय माना है। प्रकारान्तरसे इन्हे भविति, ज्ञान 
और कम कहा जा सकता है। 


धर्म-दर्शनका विषय सम्पूर्ण बिश्वसे सम्बद्ध है। विश्वके किसी भी प्रदेशका 
मानव इन दोनोके अभावमे अपनी समस्याओका समाधान प्राप्त नही कर सकता 
और न जीवनको गतिशील हो बना सकता है। भौतिकतासे ऊब कर विश्व- 
का प्रत्येक मनुष्य आध्यात्मिकताकी शरणमे पहुँचता हैं और घम्म-दर्गनके आश्रय- 
में ही उसे शान्ति-छाभ होता है । दर्शन मानवकी अनुभूतियोंकी ततकंपुरस्सर 
व्याख्या कर सम्पूर्ण विश्वके आधारभूत सिद्धान्तोका अन्वेषण करता है। धर्म 
आध्यात्मिक मूल्यों द्वारा सम्पूर्ण विश्वका विवेचन करता है| जोवनके विविध 
मूल्योका निर्धारण और उन्तकी उपलब्धिका साधन धम्म-दर्शन ही है। थे दोनों 
मानवीय ज्ञानकी योग्यतामे, यथार्थत्तामे तथा चरमोपलब्धिमें विश्वास करते है । 
दर्शनमे बौद्धिकताक़ी आवश्यकता है, तो धरमंमे आध्यात्मिकताकी । आत्मनिष्ठा, 
विवेक और आत्मनिष्ठ आचार व्यक्तिके व्यक्तित्वविकासके मानदड है | 

ऐतिहासिक दृष्टिस धर्म-दर्शनकी उत्पत्तिका पत्ता लगाना असम्भव है | इसके 
लिये प्राग्‌ ऐतिहासिक काककी सामग्रीका विवेचन आवश्यक है । अनादि कालसे 
मानव, मानवतांकी प्रतिष्ठाके लिये धर्म-टर्शनका प्रयोग करता आ रहा है| इस 
विश्वमे धर्म-दर्शनका स्वरूपनिर्धारण करनेके हेतु व्रीतराग नेत्ता या तीर्थकर 
जन्म ग्रहण करते हैं। वर्तमान कल्पकौलमे चौबीस तीर्थंकर हुए है, जिनमे 
अन्तिम तीर्थंकर महावीर हैं । तीर्थकर महावीरसे पूर्व घर्म-दर्णनके व्याख्याता 
तेईस तीर्थकर और हो चूके है। जिन्होंने मुक्तिसाधना एवं प्रकृतिके विभिन्न 
रहस्योकी व्याख्याएँ की है और मानव-जीवनको सुन्दर, सरस, मधुर एवं व्यव- 
स्थित बनानेका उपदेश दिया है। प्रत्येक कल्पकालमे चौबीस तीर्थकरोकी परम्परा 
आरम्भ होती है और यही परम्परा विच्छिन्न होते हुए समता और अहिसामय 
धमंकी व्याख्या करती है। अ्यक्तिकी सत्ता, स्वाधीनता और सह-अस्तित्वकी 
भावनाका प्रवत्तंन तीर्थकरों द्वारा ही होता है | सहिष्णुता, उदारता और धैयंकक 
सन्तुलनके साथ वेज्ञानिक सत्यान्वेषणकी परम्पराका प्रादुर्भाव भी तीर्थकरों 
द्वार ही सभव है । 

तीर्थकर परम्परावादी या रूढिवादी नहीं होते । उनकी चिन्तन-पद्धत्ति 
महिष्णु, क्रान्तिनिष्ठ और प्रगतिशील होती है । व॑ प्रत्येक युगमे धामिक अन्तर 
बिरोधोंको रचनात्मक मोड देते है, और अपनी स्वस्थ चिन्तन-प्रक्रिया द्वारा 
अहिसा, समत्ता, सहिष्णुता आदिकी उपासना करते है। स्याद्वाद या अनेकान्त 
उदार बिन्तन-पद्धतिके माध्यमसे सर्वधमंसमभावक्रों साकार करनेका यत्न तो 
करते ही है, साथ ही अन्धविश्वासो और रूढियोंका उन्मूलन भी करते है। 
नरमें तारायणकी प्रतिष्ठा द्वारा प्रत्येक व्यक्तिको परमात्मा बननेकी प्रेरणा देते 


२ ' तीर्थंकर महावीर और उनकी आवचाय॑ं-परम्परा 


हैं। तीथ॑करोंके सन्देशसे प्रत्येक प्राणी अपने भाग्यका विधाता बन सतत्त पुरुषा् 
द्वारा परमात्मतत्त्वको प्राप्त कर सकता है । यह तत्त्व सहज है, दुष्प्राप्य है, पर 
अप्राप्य नहीं । भीरु रहनेवाला परमात्मतत्त्वको प्राप्त नही हो सकता । इस प्रकार 
तीर्थकरोंने मानव-जीवनकी प्रत्येक क्रियाकों अहिसाके मापदड द्वारा मापा है। 
जो क्रिया अहिसामूलक है, रागद्वेप और प्रमादसे रहित है, वह सम्यक है और 
जो हिसामूलक है वह मिथ्या है। मिथ्या क्रिया कर्म-बन्धनका कारण हे और 
सम्यक्‌ क्रिया कर्मक्षयका | घामिक विधि-विधानोमें ही अहिसाकी आवद्यकत्ता 
नही है, अपितु जीवनक देनिक व्यवहारमे भी अहिसाकी आवश्यकता है। 


तीर्थंकर अपने आचार और विचारसे पार्थिव जीवनकों अपायिव तो बनाते 
ही है, साथ ही आत्मसावनाका एः विशुद्ध और सुपरीक्षित मार्ग भी निर्धारित 
कर देते है। ये सत्यक अन्वेषण, आत्मसाक्षात्कार एव सुलझी हुई अन्‍्तर्दृष्टि 
द्वारा मानवताकी प्रतिष्ठा करते है। इतना ही नही, अपितु ज्ञान, विज्ञान, सदा- 
चार, आस्था और आत्मणोधनकी प्रक्रिया भी प्रस्तुत करते हैं। ये जीवनके 
सम्यकत्वका उपदेश देते ह. और मनको निर्मल बनानेका उपाय बतछाते हैं। 
वास्तवम तीर्थकराकी यह परम्परा सुदूर प्राचोनकालसे चली आ रही है | 


जेनधर्म और तोर्थकर-परम्परा 


जनघर्मम मान्य त्तीर्थकरोका अस्तित्व वेदिक कालके पूर्व भी विद्यमान था | 
उत्तिहास इस परम्पराके मल त्तक नही पहुँच सका है। उपलब्ध पुरातत्त्व- 
सम्बन्धी तथ्योके निष्पक्ष विब्लेषणसे यह निविवाद सिद्ध हो जाता है कि तीर्थ- 
करोकी परम्परा अनादिकालीन है। वैदिक वाहमयमे वात्त-रशनामुनियो, कैशी- 
मुन्ति और ब्ात्प क्षत्रियोक उल्लेख आये है, जिनसे यह स्पष्ट है कि पुरुषार्थपर 
विव्वास करनेवाले धमंके प्रगत्तिशील व्याघ्याता तीर्थंकर प्राग्‌ ऐतिहासिक कालमें 
भी विद्यमान थे। मोहन-जो-दडोके ख ड॒हरोसे प्राप्त ओगीशवर ऋषभकी कायो- 
त्संग मुद्रा इसका जीवन्त प्रमाण है। यहाँसे उपलब्ध अन्य पुरातत्त्व-सम्बन्धी 
सामग्री भी तीर्थकर-परम्पराको पुष्टि करती है। वेदिक सस्कृतिमें ही वेदोकी 
सर्वोपरि महत्त्व देकर मानव-न्ञानकी पूर्ण प्रतिष्ठा नही हुई है, अपितु श्रमण- 
सस्कृत्तिमें भी वीत्तराग, हितोपदेशी और सर्वज्ञत्तीर्थकरकी प्रतिद्ा कर मानवत्ताको 
महत्त्व प्रदान किया है। दीपक स्वय प्रकाशित होता है और दपंण स्वभावत. 
स्वरूपावलोकनका अबसर प्रदान करता है। इसी प्रकार तीर्थकर भी समस्त 
आमुष्मिकताओंसे ऊपर उठकर मानवताका सन्देश देते है। इनमे राग-द्वेषका 
स्पर्ण भी नहों रहता और इनका ज्ञान इत्तना निर्मेल हो जाता है कि उसमे 


तीर्थंकर महावीर और उनकी देशना * ३ 


सम्पूर्ण जराचर जगत्‌ प्रतिभासित होता है। मृदंगकी ध्वनिक समान तीर्थंकश्की 
दिव्यध्वनि भी नित्तान्त निस्पृह तथा परम लोकोपकारी होती है" | 


तीर्थंकर : व्युत्पत्ति एवं अवधारणा 


« तीर्थकरशब्द तीर्थ उपपद ./ कृत + अपूसे बना है। इसका अथ है जो तीर्थ-- 
धर्मंका प्रचार करे वह तीर्थंकर है। तीथंशब्द भी ,/तृ + थकसे निष्पन्न है। शब्द- 
कल्पद्र मके अनुसार 'तरति पापादिकं यरमात्‌ इति तीर्थेम' अथवा 'तरति संसार- 
महाणंव येन तत्‌ तीथंम' अर्थात्‌ जिसके द्वारा ससारमहाणणंव या पापादिकोंसे 
पार हुआ जाय, वह तीर्थ है। इस शब्दका अभिषघागत अथ घाट, सेतु या गुरु 
है और लाक्षणिक अर्थ धमं है। तीर्थंकर वस्तुतः किसी नवीन सम्प्रदाय या 
घमंका प्रवतत नही करते वे अनादिनिधन आत्मधमंका स्वय साक्षात्कार कर 
वीततरागभावसे उसकी पुनर्व्याख्या या प्रवचन करते है। तीर्थकरकों मानव- 
सम्यताका सस्थापक नेता माना गया है। ये ऐसे शलाकापुरुष है, जो सामा- 
जिक चेतनाका विकास करते है और मोक्ष-मार्गका प्रवर्तन करते है / 


तोथंका अर्थ 'पुल' या सेतु' है। कितनी ही बडी नदी क्‍यों न हो, सेतु द्वारा 
नि्बंल-से-निबंल व्यक्ति भी उसे सुगमतासे पार कर सकता है| तीर्थक रोने मसा र- 
रूपी सरिताकों पार करनेके लिये धर्मशासनरूपी सेलुका निर्माण किया है| इस 
घमेशासनके अनुष्ठान द्वारा आध्यात्मिक साधनाकर जीवनको परम पषित्र और 
मुक्त बनाया जा सकता है। 


तीर्थंशब्द 'घाट'के अथंमे भी व्यवहृत्त है। जो घाटके निर्माता है, वे तीर्थ- 
कर कहलाते है। सरिताको वार करनेकेलिये-काउकी-..सावंजनीन-उपयोगिता 
स्पष्ट है। ससाररूपी एक महोनेदी है। इसमे क्रोध, मात, मायादिके विकाररूप 
मगर-मत्स्य मुँह फाडे खड़े हुए है। कहीपर मायाके विषेले सर्प फुत्कार करते 
है, तो कहीपर लोभके भँवर विद्यमान है। इन समस्त बाधाओसे मुक्ति प्राप्त 
करनेके लिये तीर्थंकर धर्म-घाटका निर्माण करते है। इस धमंका अनुष्ठान और 
साधनाकर भत्यक साधक ससाररूपी नदोसे पार हो सकता है ।# 


आगम बतलाता है कि अतीतके अनन्तकालमे अनन्त तीर्थंकर हुए है। 
वत्तमानमे ऋषभादि चतुविग्यति तीर्थंकर हैं और भविष्यत्‌मे भी चतुविशति 


१ अनात्माथ विना रागे शास्ता शास्ति सतो हितम । 
घ्यवमन्‌ शिल्पिकरस्पर्शान्‌ मुरज' किमपेक्षते ॥ 
“-आ० समन्‍्तभद्र रत्तकश्रा०, इलोक० ८, 
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तीर्थंकर होंगे। ये भूत, वततमान और भविष्यत्‌कालके सभी तीर्थंकर धरंके मूल 
स्तम्मस्वरूप शाश्वत सत्योंका समानरूपसे प्ररूपण करते रहे हैं, कर रहे है और 
करते रहेंगे । धमके मूल तत्त्वोंके निर्षणमे एक तीर्थंकरसे दूसरे तीर्थकरका 
किचिन्मात्र भी भेद न कभी रहा है और न कभी रहेगा। पर प्रत्येक तीर्थंकर 
अपने-अपने समयमे देश, काल, जनमानसकी ऋजुता, तत्कालीन मानवकी 
शक्ति, बुद्धि, सहिष्णुता आदिको ध्यानमे रखते हुए उस कालके मानवके अनुरूप 
धरं-दर्शनका प्रवचन करते हैं । 


देशकालके प्रभावसे जब तीथंमे नानाप्रकारकी विक्वृत्तियाँ उत्पन्न हो जाती 
हैं, अनेक आ्रान्तियाँ पनपने लगती है और तीर्थ, विल॒प्त, विश्येंखलित एवं 
शिथिल होने लगता है, उस समय दूसरे तीर्थकरका समुखझ्भव होता है और वे 
विशुद्धल्पेण नवीन तीर्थंकी स्थापना करते है। अत वे तीर्थंकर कहलाते हैं । 
धमंके प्राणभूत सिद्धान्त ज्यों-के-त्यो रूपमें उपदिष्ट किये जाते है। केवल बाह्य 
क्रियाओ एवं आचार-व्यवहार आदियें ही किचित्‌ अन्तर आता है। 


जब पुराने घाट ढह जाते है, वे विकृत एवं अनुपयोगी हो जाते है । त्तब 
नवीन घाटोका निर्माण किया जाता है । जब धामिक विधि-विधानमे विक्ृति 
आ जाती है, तब तीर्थंकर उन विक्ृतियोकोी दूरकर अपनी दृष्टिस पुनः धामिक 
विधि-विधानोका प्रवचन करते है। ये आत्मोपकारके साथ लोकोपका रमे भी 
प्रवृत्त रहते है। स्वयंको जीतकर अन्य लोगोको स्वयंको जीतनेका मार्ग बतलाते 
है | इसप्रकार तीर्थकर-परम्परा प्रवरधा रवाले भवसागरके तटपर घाट स्थापित 
करनेके साथ सम्यग्दर्शन, सम्य्ज्ञान और सम्यकचारित्रके पोत भी निर्मित 
करती है। 


तोर्थकर कोई रूढ शब्द नही है। यह महिमाशाली, दयालु, नि.स्वार्थं, 
निर्भीक, स्वज्ञ, जितेन्द्रिय और निर्मल विश्वासीके लिये प्रयुक्त होता है। इसमे 
अनन्त अपरिमित ऊर्जा और आत्मबल पाया जाता है। तीर्थकर पद आत्म- 
विकासका चरमोत्कषं है और है आत्मविद्याका सर्बोच्च शिखर | तीर्थकरोंने 
भौतिक जीवनको आध्यात्मिक जीवनदर्शन दिया | आत्मसाधनाका एक विशुद्ध 
और सुपरीक्षित मार्ग बतलाया है। उन्होने सत्यकी शोध, आत्मसाक्षात्कार 
ओर सुलझी हुई आत्मदृष्टि द्वारा मनुष्यको स्वानुभूतिका प्रतिष्ठित मार्ग बतलाया 
है । नि सन्देह 'तीथ! एक लोक-प्रचलित शब्द है, पर तीर्थकरके अथंमे उसका 
प्रयोग लक्षणा और व्यंजना इन दोनों शब्द-शक्तियों द्वारा होता है। अत तीथे- 
कर बह विशिष्ट वीतराग, सर्वज्ञ और हितोपदेशी व्यक्ति है, जो संसार-सागरसे 
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पार होनेका मार्ग प्रतिपादित करता है। अतएवं वह मोक्षमार्गका प्रवत्तंक युग- 
पुरुष होता है । 


मानव-सम्यताके सृत्रधार कुछकर और तोयंकरोका आरध्भ एवं संश्या 


जेन विचारकोकी दृष्टिसे यह संसार अनादिकालसे सतत गत्तिशील चला 
आ रहा है। इसका न कही आदि हैं और न कही अन्त | यह दृश्यमान विश्व 
परिवर्तनशील, परिणामी और नित्य है। मूलद्रव्यकी दृष्टिसे नित्य है और 
पर्यायकी दृष्टिसे परिवतंनशील | प्रत्येक जड़, चेतनका परिवतंन नैसगिक, 
ध्रुव एवं सहज स्वभाव है। जिसप्रकार दिनके पदचात्‌ रात्रि और गत्रिके 
पश्चात्‌ दिन, प्रकाशके अनन्तर अधकार और अधकारके अनन्तर प्रकाशका 
प्रादुर्भाव होता है, उसीप्रकार अभ्यृदयके पश्चात्‌ पतन और पतनके परचात्‌ 
अभ्युदय प्राप्त होता है। उत्कप॑ और अपकर्षका यह क्रम निरन्तर चलता रहता 
है। कालचक्रके अनुसार उत्कषमय कालको उत्सपंण और अपकर्पमय कालको 
अवसपंण संज्ञा दी गयी है। इन दोनोके सुपम-सुषम, सुपम, सुपम-दुषम, दृषम- 
सुषम, दूषम और दुषम-दुषम ये छह अवसपणके आर दुपम-दुपम, दुपम आदि 
छह उत्सपंणक भेद होते है । यह कालचक्र निरन्तर चलता है। उत्सर्पण काल- 
चक्रमे प्राणियोंकी वृद्धि और विकसित रूपमे भोगोपभोगकी सामग्री एवं अब- 
सपंणमे ह्वासोन्‍्मुखमे भोगोपभोगकी सामग्री प्राप्त होती ह। इस काछचक्रमे 
जब प्रकृति हासोन्मुख हो जातो हे और मानवका सुख-सामग्री घटने लगती हैं, 
तो उसे अभावका सामना करना पड़ता है। सुपम-सुषम और मुषम कालमे 
कल्पवृक्षोसे जीवनोपयोगी सामग्री सहजरूपम उपलब्ध होती ह, पर सुपम- 
दुषम कालके आते ही अभावका सामना करना पडता है। फलत' विचार- 
सघप॑, कपाय-वबृद्धि, क्रोध, लोभ, छल-प्रपच, स्वार्थ, अहफार और वर-विरोधकी 
पाणविक प्रवृत्तियोंका प्रादुर्भाव होने लगता है और विभिन्न दोषोसे मानव-समाज 
जलने लगता है। अशान्तिकी असह्य अग्लिस त्रस्त एव दिगूविमूद मानवर्क 
मनमे शान्तिकी पिपासा जागृत होती है। उस समय उस दिगज्नान्त परिस्थितिमे 
मानव-समाजक भीतरसे ही कुछ विशिष्ट प्रतिभासम्पन्न व्यक्ति प्रकट होते है, 
जो त्रस्त मानव-समाजको भौतिक शान्तिका पथ प्रर्दाशत करते है । 


ये विशिष्ट बल, बुद्धि और प्रतिभासम्पन्त व्यक्ति मानव-समाजम कुलोकी 
स्थापना करनेके कारण कुलकर कहलाते है। आचार्य जिनसेनने अपने महा- 
पुराणमे कुलकरकी परिभाषा निम्न प्रकार व्यक्त की है-- 
प्रजाना जीवनोपायमननान्मनवों मता'। 
आर्याणां कुलमस्त्यायकृते- कुछकरा इमे ॥ 
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कब 


कुलाना धारणादेते मताः कुऊडधरा इति। 
युगादिपुरुषा प्रोक्ता युगादौ प्रभविष्णव. ॥"* 


अर्थात्‌ प्रजाके जीवनका उपाय जाननेसे मनु और आयं॑पुरुषोंको कुलकी भाँति 
इकट्रे रहनेका उपदेश देनेसे कुलकर कहे जाते है । मनेक वश स्थापित करनेके 
कारण ये कुलूघर भी कहलाते हैं | युगके आदिम होनेसे युगादिपुरुष माने जाते हैं। 


कुलकरोंके द्वारा अस्थायी व्यवस्था की जात्ती है, जिससे तात्कालिक समस्या- 
का आशिक समाधान होता है। प्रथम, द्वितीय और तृतीय कालके कुछ भाग 
तक कल्पवृक्षोंके सद्भावके कारण मानव स्वतन्त्र और वन-विहारी था | अतएव 
विशिष्ट प्रतिभाशाली व्यक्तियोंने नेतृत्व स्वीकार कर उस समयके मानवोकों 
छोटे-छोटे कुलोम व्यवस्थित किया | ये कुलकर मानव-सभ्यताके सूत्रधार थे। 
इन्होने मनुष्यकों प्रकृतिसे समरस किया और उसे सम्पन्न जीवन व्यतीत करनेका 
मार्ग बतछाया | आरम्भमे मनुष्य प्रकृतिके रहस्योसे अपरिचित था, कुलकरोने 
प्रकृति और मानवके सम्बन्धको उद्घाटित किया और मनुष्यकोी जीनेकी कलास 
परिचित कराया । समाजका ढाँचा नेयार कर विवेक एवं विचारकी शिक्षा दी। 
इसी कारण मनुष्य बरब॑रताके स्तरस ऊपर उठा और शत शरने श्रगतिके मागगंपर 
आगे बढ़ने छगगा। कृषि और औद्योगिक सभ्यताकी ओर मनुष्यको प्रवृुत्त करनेका 
श्रेय कुलकरपरम्पराकों है । ये कुलकर ही ग्राम और नगर मस्क्ृतिके जनक है। 


कुछकरोकी सख्या चौदह मानी गयी है। प्रत्येक कुलकर अपने-अपने समयमे 
तात्कालछिक समस्याओके समाधानके साथ श्रम आर उद्योगकी शिक्षा देते हैं । 
चौदहूवे कुलकर नाभिरायने मनुष्यको कर्म और पुरुषार्थंक धगातलूपर छा खडा 
किया । इन कुलकरोने मनुष्यकों बताया कि भयानक पशुओसे केसे रक्षा करनी 
चाहिये। किन पशुओको पालतू बनाया जा सकता हैं और उनसे उत्पादन 
कार्यम किस प्रकार सहायता ली जा सकती है आदि बाते प्रतिपादित की | भूमि 
एव वृक्षोके स्वामित्वकी मर्यादा, क्रपि, खेत. खलिहान,हाट, बाजार, कला, विज्ञान 
आदि विविध क्षेत्रोमे मनुष्यको प्रविष्ट करानेका कार्य भी इन्होंने सम्पादित 
किया। नदीपर घाट बाँधना, यान चलाना, पव॑ता रोहण करना, सडक, भवन, 
कृप आदिका निर्माण करना एवं विविध वस्तुओक उपयोगकी कला भी कुछ- 
करोने सिखलायी । परिवार, समाज, गासन आदिक नियम-उपनियम भी इन्होने 
बतलाये | कुलकरो द्वारा भोतिक साधनोके उपयोगकी जानकारी प्राप्त हो जाने 
पर भी सहज, शान्त और निर्दोप जीवन-यापत्के लिये धर्मकी आवश्यकत्ता 


१. महापुराण, आदिपुराण ३३२११-२११२ 


तीर्थंकर महातब्रीर और उन्तकी देशना ७ 


प्रतीत हुई। इधर मानव-कुछोंको भी वृद्धि हो रहो थी, जिससे विषमता उत्त- 
रोत्तर बढ़ती जाती थी । अत: जनसाधा रणकी आध्यात्मिक भूख बढ़ रही थी और 
बढती हुई भौतिक आवश्यकताओं के नियंत्रणकी अपेक्षा बनी थो। अतएव कुल- 
करोंके पश्चात्त चौबीस तीर्थंकर, द्वादश चक्रवर्ती, नौ बलूभद्र, नौ नारायण 
और नौ प्रतिनारायण ये श्रेसठ शलाकापुरुष जन्म लेते है, जो सभी तरहकी 
समाज-व्यवस्था एवं वेयक्तिक जीवनोत्थानमें योगदान देते है । 


तोर्थंकरो में सवंप्रथम ऋषभनाथ या ऋषभदेव हुए है, जिन्होने आत्म- 
विद्याका नेतृत्व किया है। मानव-समाजको कृषिको शिक्षाके साथ जीविको- 
पयोगी षट्कर्मोकी शिक्षा भी इन्होने दो। ऋषभदेवने इस युगमें जेनधर्मका 
प्रवतंन प्रत्येक कल्पकालके समान ही किया है। भोगभूमिके पदचात्‌ जब 
कमंक्षेत्रका प्रारम्भ हुआ, तो मानव-समाजमे सहअस्तित्व, सहयोग, सहृदयत्ता, 
सहिष्णुता, सुरक्षा, सौहादं एवं समानताका पाठ पढाकर मानवके हृदयमे 
मानवतके प्रति श्रातृत्वभावको उत्पन्न किया। इन्होने गुणकर्मके अनुसार वर्ण- 
व्यवस्थाका भी प्रतिपादन किया । अहिंसा, दयावृत्ति, संयम, रत्ननत्रय आदिकी 
आराधनापर बल दिया । 


ऋषभदेवके पिताका नाम नाभिराय और मात्ताका नाम मरुदेवी था। 
अयोध्या नगरीमे इनका जन्म हुआ था|” इनके जन्म लेते हो सभी दिशाएँ 
शान्त हो गई और सभी प्राणियोको क्षणभरके लिये अपूर्ब विश्राम प्राप्त हुआ | 
देव-देवेन्द्रोने इनका जम्मोत्सव सम्पन्न किया | इनका नास वृषभ या 
ऋषभदेव रखा गया। आचाय॑ जिनसनने लिखा हे कि जगत्‌के लिये हितकारक 
धर्मामृतकी वर्षा करनेवाले होनेके कारण इनका नाम बृपभदेव रखा गया। 
धर्म-कर्मक आद्य प्रवतंक होनेके कारण इनका आदिनाथ नाम भी प्राप्त होता है । 
इनका वश इक्ष्वाकु था। ऋषभदेवका विवाह सम्पन्न हुआ और उनके ब्राह्मी 
और सुन्दरी कन्याओके अतिरिक्त १०० पुत्र उत्पन्न हुए। ऋषभदेवने असख्यात 
बे परययन्त राज्य किया । धर्मानुकूल लोक-व्यवस्था सचालित की और अन्‍्तमे 
विरक्त होकर श्रमण-दीक्षा ग्रहूण की । ऋषभदेवके साथ अनेक राजा, सामन्त 
और महापुरुषोने भी दीक्षा ग्रहण की । घोर तपश्चरणके अनन्तर इन्हे केवल- 
ज्ञान प्राप्त हुआ और जगत्‌के जीवोंको शान्तिका उपदेश दिया। 


ऋषभदेवके पश्चात्‌ अजितनाथ, सम्भवनाथ, अभिनन्दन, सुमतिनाथ, 
पद्मप्रभ, सुपाईं५, चन्द्रप्रभ, पुष्पदन्त, शीत्तल, श्रेयास, वासुपृज्य, विमल, 
अनन्त, धर्म, शान्ति, कुन्थु, अरनाथ, मल्लि, मुनिसुत्रत, नमि, नेमि, पाइवं और 
वर्दधमात ये तेईस तीर्थंकर हुए । इन सभोने सत्यका अन्वेषण किया, आत्म- 
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सक्षात्कार प्राप्त किया और सुलझी हुई अन्तदृष्टि द्वारा मानवकी तत्कालीन 
समस्याओके समाधान प्रस्तुत किये। उन्होंने अनेकान्त, अहिसा, समता आदि- 
का प्रवत्तत कर जन-जनको जान्तिका मार्ग बताया । इन चौबीस तीर्थकरोंमे 
ऋषभनाथ, नमि, नेमि, पाश्वे और महावीरका निर्देश अन्य वाइः्मय एवं 
पुरातत्त्व आदियें भी प्राप्त होता है। 


वेढिक वाइसय और तोर्थंकर 
विश्वके प्राचीन वाडमयमें ऋग्वेदका महत्त्वपूर्ण स्थान है। उसकी एक 
»ऋचामें आदि तीथंकर ऋषभदंवका उल्लेख आया है-- 
“ऋषभ मा समानाना सपत्नानां विषासहिम । 
हतारं शत्रणा कृधि विराजं गोपत्ति गवाम्‌ ॥ 
ऋग्वेद , ९०,१६६, १. , 
यजुर्वेद और अथवंबेदमे भी ऋषभदेवका उल्लेख प्राप्त होता है । 
श्रीमदभागवतमे विष्णुके चौबीस अवता रोमे एक ऋषभावतार भी स्वीकृत किया 
गया है, जिससे आदि तीर्थंकर ऋषभकी ऐतिहासिकता और प्रसिद्ध सिद्ध होती 
है। भागवतम ऋषभदेवके जीवन-वृत्तका भी वर्णन प्राप्त होता है । लिख है-- 
“अथ हू भगवानृपभदेव. स्ववर्प कर्मंक्षेत्रमनुमन्यमान. प्रदर्शितगुरुकुलबास 
लब्धवरेगु रुभिरनुज्ञातों गृहमेधिना धर्माननुशिक्षमाणो' * " . शत्त जनया- 
मास” | भगवानूषभसज्ञ आत्मतन्त्र स्वय नित्यनिवृत्तानथंपरम्पर केवला- 
ननन्‍्दानुभव ईश्वर एवं विपरीतवत्कर्माण्यारभमाण. कालेनानुगत 
गृहेपु लोक नियमयत्‌”*। 


अर्थात्त भगवान्‌ ऋषभदेवने समस्त लौकिक क्रियाओका सम्पादन किया । 
वे परम स्वतन्त्र भौत्तिक आसक्तिसे रहित, आनन्‍्दस्वरूप साक्षात््‌ ईब्वर थे। 
उन्होने जनसामान्यमे धर्माचरण और तत्त्वज्ञानका प्रचार किया। समता, 
शान्ति और करुणाकें साथ धमं, अथं, यश, सन्तानसुख, भोग, और मोक्षका 
उपदेश देते हुए गृहस्थाश्रममे लोगोका नियमित जीवन व्यत्तीत करनेका उपदेश 
दिया | ऋषभदेव समस्त धमके साररूप, वेदके गुह्य रहस्यके ज्ञाता थे। वें 
सामदानादि रीतिके अनुसार जनताका पालन करते थे। उन्होंने सौ यज्ञोका 
सम्पादन किया था । इनके शासनकालरुमे प्रजा सुखी थी, उसे किसी भी वस्तु- 
की कमी नही थी । ऋषभदेवने अनेक देशोमे विहार किया था तथा देश, राष्ट्र 
और समाज हितका उपदेश दिया था | 


१. श्रीमदभागवत (गीताप्रेस-सस्करण) ५।४॥८ 
२. वही, ५॥४।१४, 
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इसी ग्रन्थम यह भी बताया गया है कि ऋषभदेवकी शिक्षाको ग्रहणकर ऐसे 
धरम और सम्प्रदाय प्रचलित होंगे, जो अस्नान, अनाचमन, अगौत्र, केशलुड्न्च, 
ईश्वर-कत्त्‌ त्वमे अविश्वास, यज्ञ-विरोध आदि करेगे । लिखा है-- 
“ग्रेत ह वाव कलौ मनुजाः संपदा देवमायामोहिता.”” “ '”“ * ““निज- 
निजेच्छाया गृह्ताना अस्तानानाचमनाशौचकेशोल्डुड्चनादीनि कलिनाधम्म- 
बहुलेनोपहतघधियो ब्रह्मत्राह्मणयज्ञपुरुषलोकविदृषका प्रायेण भविष्यन्ति ॥/" 
माकंण्डेयपुराणमे तीर्थंकर ऋषभदेवके वर्णनमे लिखा है कि उन्होंने अपने 
पुत्र भरतको राज्यभार सौपा और स्वय विरक्‍त हो गये । इन्ही भरतके नामपर 
इस देशका नाम भारतवप पडा ।* 
कूमंपुराणमे बताया गया है कि महात्मा नाभि और मेरुदेवीका पुत्र ऋषभ 
हुआ, जो अत्यन्त क्रान्तिकारी था । ऋषभक सी पुत्र हुए, जिनमें भरत ज्येष्ठ 
था। बताया है-- 
“हिमाह्कय तु यद्वष॑ नाभेरासीन्महात्मन । 
तस्यषं॑भो5भवत्‌ पुत्रों मेरुदेब्या महाद्युनि ॥ 
ऋषभाद भरतो जज्ञे वीर॒पुत्रणताग्रज । 
सो5भिषिच्यपंभः पुत्र, भरत पृथिवीपति ॥' 
“अध्याय ४१, इलाक ३७-२८, पृ० ६१ 
अग्निपुराणम महाराज नामिके अलौकिक राज्यका वर्णन आया है और 
बताया गया है कि उनके तथा मरुदेवीके पुत्रका लाम ऋषभ था। ऋषभने 
अपने पुत्र भसतको राज्य देकर शालिग्रामम मुक्ति प्राप्त की ।* इस पुराणमे 
ऋषभका महत्त्व उनकी तपस्या एवं उनकी शासन-व्यवस्थाका भी सामान्य 
चित्रण आया है। इस पुराणमे जैन मान्यत्ताके अनुसार ऋषभकं मातार-प्ताके 
नाम नाभिराय एवं मरुदेवो आये हैं। 
वायुपुराण और ब्रह्माण्डपुराणके पूर्वाध्मे ऋषभदेवर्क महत््वसूचक कई पद्म 
श्रीमद्भागवत, ५६९. 
मार्कण्डेयपुराण, अध्याय ५०, इलोक ३९-४१, पृ० १५० तथा कल्याण, गीताप्रेस, 
गोरखपुरका हिन्दू-सस्कृति-विशेषधाक, जनवरी, १९५०, पृ० ८८२ 
३ अग्निपुरणण १०१०-११, पु० ६२ 
4 नामिस्त्वजनयत्‌ पुत्र मर॒देव्या महाओ्रुति । 
ऋषभ पा्थिवश्र ष्ठ सर्वक्षेत्रस्थ पूर्वजम्‌ ॥--वायु०, अ० ३३, पद्म ५०-५२, ६ ५१ 
५. सो5भिविच्यपंभ पृत्र महाप्राव्राज्यमास्थित । 
हिमाह्व दक्षिण वर्ष तस्य नाम्ता विदुबुंधा ॥--ब्रद्मा० ,अ० १४, पद्म ६१, पृ २४ 
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आये हैं। बाराहुपुराणमे' नाभिराय और मेरुदेवीके पुत्र ऋषभदेव तथा उनके 
भरतादि सौ पुत्रोका कथन आया है। ऋषभने भरत्तको हिमालयके दक्षिणवाला 
क्षेत्र दिया था, जिसका नाम आगे चलकर भरतके नाम पर भाग्तवपं पडा। 
लिज्भपुराणम नाभिराजका हिमालयक उत्तर-दक्षिणवर्ती प्रदेशक्षा शासक 
बत्तलाया गया है। इनके पुत्रका नाम ऋषभदेव आया है | ऋपभकी माता मरु- 
देवी थी । ऋषभके पुत्र भरत हुए, जिनके नामपर इस देशका नाम भारतवपं 
पडा | 


विष्णुपुराण और स्कन्धपुराणमे भी ऋषभदेवक प्रताप एव प्रभावका नित्रण 
आया है। 


आचायंकल्प पण्डित टोडसर्मलजीते अपने “मोक्षमार्मप्रकाशक'में बताया 
है कि प्रथम तीर्थकर ऋषभ, द्वितीय अजित, सप्तम सुवाश्वं, २२वे अरिंष्टनेमि 
और २४वें महावीरका उल्लेख यजुर्वदम है । उन्होने यजवेंदका निम्नलिखित 
मन्त्र उद्घृत किया है-- 


“ओं ऋपभपवित्र पुरुहतमध्वर यज्ञेष्‌ नग्न परममाह सस्तुत वर श्त्र - 
जयत पशुरिन्‍्द्रमाहरिति स्वाहा । ओ त्रातारमिन्द्र ऋषभ वदन्ति | अमृत्ता- 
रमिन्द्र हवा सुगत सुपास्व॑सिन्द्र हवे शक्रमजित तद्वद्धमंमानपुरुहतमाहु 
रिति स्वाहा । ओ नग्न सुधीर दिग्वासस ब्रह्मगर्भ सनातन उपेमि बीर 
पुरुपमहान्तमादित्यवर्ण तमम परस्तात्‌ स्वाह्य । ओ स्वस्ति न इन्द्रो वृद्ध 
श्रवा,, स्वस्ति नपृषा विश्ववेदा , स्वस्ति नस्ताद्ष्यों अरिष्टनेमि स्वस्ति 
नो बृहस्पतिदंधातु । दीर्घायुस्त्वायुबंलायुर्वा शुभजातायु ओ रक्ष रक्ष 
अरिष्टनेमि स्वाहा | 

--उद्धृत आचायंकल्प प० टोडरमलछ, मोक्षमागंप्रकाशक, पृ० २०८ 


ऋग्वेदम वात्तरणनामुनियोक सम्बन्धी ऋचाएँ आयी है। ये ऋचाएँ 
ऋषभदेवक जीवनस सम्बन्धित प्रतीत होती है| वस्तुत वातरशनामुनियोको 
धर्मका उपदेश ऋषभदेवसे प्राप्त हुआ होगा। इन ऋचाओआमे मुनियोंकी साधना- 
का वर्णन आया है। लिखा है-- 


१ नाभिमेंरुदेव्या पृत्रमजनयद्‌ ऋषभनामान, तस्थ भरतो पुत्रश्च ताबदग्रज । तस्य 
भरतस्य पिता ऋषभो हलेपाद्र दक्षिण वषमदद ' ॥>>अध्याय ७८, १० ४९ 

२. लिगपुराण, अध्याय ८४७, इलोक १९-२४, पृ० ६८ 

विष्णपराण, अध्याय १, झइलोक २७-२८, पृ० ७७ 

४. स्कन्धपुराण, अध्याय २७, इलोक ५७ 
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“मुनयो वातरशना पिशगा बसते मला। 
वातस्यानु ध्राजि यन्ति यद्देवासो अविक्षत ॥ 
उन्मदिता मौनेयेन वाताँ आतस्थिमा वयम्‌ । 
शरीरेदस्मा्क॑ यूय मर्तासों अभि पश्यथ ॥/ 
--ऋग्वेद १०, १३६, २-३. 


अर्थात्‌ अतीन्द्रियदर्शी वात्रशनामुत्ति मल धारण करते है, जिससे वे पिगल 
वर्ण दिखलायी पडते है। जब वे वायुकी गतिको प्राणोपासना द्वारा धारण कर 
लेते है, अर्थात्‌ रोक लंते है, तब वे अपने तपकी महिमासे दीप्यमान होकर देवता- 
स्वरूपको प्राप्त हो जाते है। सर्वंलौकिक व्यवहा रको छोड़कर मौनब्रतपुर्वक 
ध्यानस्थहूपमे विचरण करते है। उनका बाह्य शरीर मलरूसे लिप्त दिखलायी 
पड़ता है, पर अन्तरंग निर्मल होता है। 

ऋग्वेदम केशीकी भो स्तुति प्राप्त होती है। यह केशी साधनायुक्त होते है । 
लिखा है-- 

“क्रेश्यग्निं केशी विप केशी बिभरति रोदसी । 
केशो विव्वं स्वदुंग केशीद ज्योत्तिरुच्यते ॥” 
--ऋग्वेद १०,१३६,१। 

केशी अग्नि, जल, स्वर्ग और पृथ्वीको घारण करता है। केशी समस्त विश्व- 
के तत््वोका दर्शन कराता है। उसको ज्ञानज्योति केवलज्ञानरूप है । 

ऋणग्वेदके केशी और वातरशना मुनियोकी साधनाओका भागवतपुराणमे 
उल्लिखित ऋषभकी साधनाओके साथ तुलनात्मक अध्ययन करनेसे स्पष्ट होता 
है कि ऋग्वेदके वातरशना मुनि और भागवत्तके वातरश्षना श्रमण एक ही सम्प्र- 
दायके वाचक हैं। केशीका अर्थ केशधारी है। सम्भवतः ये वातरशतनामुनियोंके 
अधिनायक थे, इनकी साधनामे मलधारण, मौनब्नत और उन्माद भावका विशेष 
उल्लेग है। श्रीमद्भागवतमे ऋषभदेवकी जिस वृत्तिका वर्णन आया है, उससे 
स्पष्ट है कि वे केशधारी अवधृतके रूपमे विचरण करते थे" । 

जेन मूतिकलामे ऋषभदेवके कुटिल कंशोकी परम्परा प्राचीनतम कालसे 
पायी जाती है। २४ तीर्थंकरोमेसे केवछ ऋषभदेवकी मृतिके सिर पर ही कुटिल 
केश दिखलायी पहते हैं और वहो उनका प्राचीन विशेष लक्षण भी माना जाता 
है । पद्मपुराणम ऋषभदेवकी जटाओका उल्लेख आया है। हरिवंशपुराणम 


१ श्रीमद्भागवत, ५१६।२८-३१. 
२. पश्मपुराण ३२८८ 
३ हरिवंशपुराण ९।२०४. 
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भी उन्हें प्रलम्बजटाधारी बताया है । अत: ऋषभदेवका 'केशी' यह नाम सार्थक 
प्रतीत होता है । 


ऋग्वेदमें एक ऐसी ऋचा उपलब्ध है, जिसमे केशी और ऋषभ इन दोनो- 
का उल्लेख है। यहाँ केशी ऋषभका विशेषण जेसा प्रयुक्त है। मन्न निम्न- 
प्रकार है-- 
“ककदंवे वृषभो युक्त आसोद। 
अवाबचीत्‌ सारथिरस्य केणशी ॥ 
दुधेयुंक्तस्थ द्रवत्तःः. सहानस । 
ऋच्छल्तिष्मा निष्पदों मुदगलानीम ॥'' 
“ऋग्वेद १०,१०२,६. 


अर्थात्‌ मुदूगल ऋषिकी गायोंको चोर चुरा ले गये थे। उन्हे लौटानेके लिये 
ऋषिने केशी वृषभकों अपना सारथी बनाया, जिसके वचनमात्रसे वे गायें 
आगेकी ओर न जाकर पीछेको लौट पडी । सायणने केशोको वृषभका विशेषण 
बतलाया है | लिखा है-- 


* अथवा, अस्य सारथि' सहायभृत' कंशी प्रकृष्टकेणों वृषभ” अवावचीत्‌ भृशम- 
जब्दयत्‌” इत्यादि | 


अर्थात्‌ मुदूगल ऋषिने केणी वृषभको शत्रुओका विनाश करनेके लिये अपना 
सारथी नियक्त किया | इस ऋचाका आध्यात्मिक अर्थ यह है कि मुदूगल ऋषिकी 
जो इन्द्रियां पराडूमुखी थी, वे उनके योगयुवन ज्ञानी नेता केशी वृषभका धर्मोपदेश 
सुनकर अन्तमुंखो हो गयी । अत्तणव यह स्पष्ट है कि ऋग्वेदम जो केशीसूकत 
आया है, वह ऋषभदेवर्क उल्लेखका सूचक है। डॉ० श्री हीरालालजी जेंनने 
लिखा है--इस प्रकार ऋग्वेदम उल्लिखित वात्तरशना मुनियोका निग्नंन्थ साधु 
तथा उन मुनियोक नायक केशी मुनिका ऋषभदेवक साथ एकीकरण हो जानेस 
जेनधमकी प्राचीन परम्परापर बडा महत्त्वपूर्ण प्रकाश पड़ता है।” कंशी 
नाम जेन परम्परामे प्रचलित रहा | इसका प्रमाण यह है कि महावीरके समयम 
पाइवं-सम्प्रदायक नेताका नाम कंशीकुमार था (उत्तराध्ययत २३)'। 


इस प्रकार वेदिक साहित्यक प्रकाशम आदित्तीर्थकर ऋपभदेव और उनके 
अनुयायों वात्तरशनामुनियोका उल्लेख प्राप्त होता है । 


१, भारतीय संस्कृतिमे जैनवर्मंका योगदान, प्रकाशक--मध्यप्रदेश-शासन, साहित्यपरिपद्‌, 
भोपाछ, सन्‌ १९६२, पृ० १७ 


तीर्थंकर महावीर और उनकी देशना . १३ 


पुरातरव और ऋषभदेव 


पुरातत्त्वकी दृष्टिसि भी ऋषभदेवकी प्राचीनता सिद्ध होती है। प्रसिद्ध 
पुरातत्त्ववेत्ता डां० राखालदास बनर्जनि सिन्बरुुधाटीकी सभ्यताका अन्वेषण 
किया है। यहाँके उत्खननमे उपलब्ध सील (मोहर) न० ४४८० पर चित्रलिपिमे 
कुछ लिखा हुआ है। इस लेखको प्रो० प्राणनाथ विद्यालकारने “जिनेश्वर 
(जिन-इ-इ-सर ”) पढा है। पुरातत्त्वज्ञ रायबहादुर चन्दाका वक्तव्य है कि सिन्धु- 
घाटीकी मोहरोंम एक मरत्ति प्राप्त होती है, जिसमें मथुराकी ऋषभदेवकी खड - 
गासन मृतिक समान त्याग और वैराग्यके भाव दुष्टिगोचर होते है। सील न० 
द्वितीय एफ० जी० एच० में जो मूर्ति उत्की्ण है, उसमे वेराग्य मुद्रा तो स्पष्ट 
है ही, उसके नीचेक भागमे ऋपषपभदेवके चिह्न बेलका सदभाव” भी है। 


डाँ० श्री राधाकुमुद मुखर्जीने सिन्धु-सभ्यताका अध्ययन क रते हुए लिखा है -- 
फलक १२ और ?१८, आकृति ७ (माशलकृत मोहन-जो-दडा) कायोत्सग नामक 
गासनमे खड़े हुए देवताओको सूचित्त करती है। यह मुद्रा जेन योगियोकी 
नपण्चर्यामें विशेष रूपस मिलती है । जसे मथुरा सम्रहालयमे स्थापित तोर्थकर 
श्रीऋषभ देवताकी मूतिम | ऋषभका अर्थ है वेल, जो आदिनाथका लक्षण है | 
मोहर सख्या एफ० जी० एच० फलक दोपर अकित देवमूरतिम एक बेल ही बना 
है। सम्भव है कि यह ऋषभका ही पूर्व रूप हो । यदि ऐसा हो, तो घेव-धर्मकी 
तरह, जेनधर्मका मूल भी ताम्रयुगीन सिन्धु-सभ्यता त्तक चला जाता है” । 


मथुरा ककाली टीलाके आविष्का रने ऋषभादि तीर्थकरोकी एंतिहासिकता 
पर प्रकाश डाला है। बहाँकी पुरातत््वकी उपलब्ध मामग्रीमे लगभग ११० 
अभिलेख प्राप्त हुई है। वहीके एक स्तूपमे सवत्‌ ७८ की १८ थे तीथड्डर अरह- 
नाथकी प्रतिमा भी प्राप्त है। यह स्तूप इतना प्राचीन है कि इसके रचनाका 
समय ज्ञात करना कठिन है। डा० विसेन्ट ए० स्मिथके अनुसार मथुरा-सम्बन्धी 
अन्वेषणोंस यह सिद्ध हे कि जेनधर्मके तीर्थकरोंका अस्तित्व ई० सनसे पूर्वमे 
विद्यमान था। ऋषभादि २८ नीर्थंकरोंकी मान्यता सुदूर प्राचीनकालमे 
पूणतया प्रचद्धित थी?। इसप्रकार ऋषभदेबकी प्राचीनता इतिहास और 


१. 6 ॥0प0ए7॥ ॥०४३९ ४७. जाए, ।9१0,-क्राती वीर वीगरपब्चाते+ 
जता व8०. 

२, हिन्दू सम्यता (हिन्दी-सस्करण) राजकमलप्रवाशन, नई दिल्‍ली द्वितीय सस्करण, 
सन्‌ १९५८, पु० २३. 

३. दजैनस्तूप ” अथुरा, प्रस्तावना, १० ६. 
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वाइमयसे सिद्ध है। डॉ० एन० एन० वसुका मत है कि लेखनकलाका प्रथम 
आविष्कार कदाचित्‌ ऋषभदेवने किया था। प्रतीत होता है कि ब्रह्मविद्याके 
प्रचारके लिये उन्होंने ब्राह्मी लिपिका आविष्कार किया था। यही कारण है 
कि वे अष्टम अवतारके रूपमे प्रसिद्ध हुए हैं! । 

तीर्थंकर नमि 


अनासक्ति योगके प्रतीक २१ वें तीर्थंकर नमिनाथ है । ऋषभनाथके अनन्तर 
«नमिनाथका जीवनवृत्त जेनेतर साहित्यमें उपलब्ध होता है। नमि मिथिलाके 
»जा थे और इन्हे हिन्दू पुराणोमे जनकके पुव॑जके रूपमे माना गया है। 
नमिकी अनासक्तवृत्ति इतनी प्रसिद्ध थी, जिससे उनका वंश ही विदेह कहलाता 
था। अहिसाका प्रचार नमिके युगमे विशेष रूपसे हुआ था। उत्तराध्यज्नन- 
सूत्रके नवम अध्ययनमे नमि-प्रव्नज्याका सुन्दर वर्णत उपलब्ध होता है। इस 
प्रव्नज्यामें आये हुए वचनोकी तुलना पालि जातक और महाभारतके कई अशोसे 
की जा सकती है| यहा उदाहरणार्थ कुछ पद्य उद्धुत किये जाते है-- 
“मुह वसामो जीवामो जैसि मो णत्थि किचण। 
हिलाए डज्ञमाणीए ण॑ में उज्झह किचण )।” 
--उत्त० ९-१४. 
' मुमुख वत जीवाम येस नो नत्वि किचन । 
मिथिलाग्र दहमानाय न में किचि अदयहथ ॥” 
--पालि-महाजनक- जातक 
“मिथिलाया प्रदीप्ताया न में किज्चन दह्मते |” 
“-म० भा० शातिपवं 
तीर्थंकर नमिकी अनासक्तवृुत्ति मिथिकामे जनक तक पायी जाती है। कहा 
जाता है कि अहिसात्मक प्रवृत्तिके कारण ही उत्तका धनुष प्रत्यश्चाहीन रूपमे 
उनके क्षत्रियत्वका प्रतीकमात्र रह गया था। रामने शिव-गाडीवको फिर प्रत्यछ्चा- 
युक्त किया। सीता-स्वयवर॒के अवसरपर रामने इसी प्रत्यज्चाहीन धनुषको 
तोड़कर धनुषपर पुन प्रत्यञ्चाको परम्परा प्रचलित की । वस्तुत अहिसामें 
ही शौय॑ और पराक्रमकी वृत्ति निहित हे | नमि तीर्थंकर ईस्वी सनूसे सहस्रों 
वर्ष पूर्व हुए है | 
तीर्थंकर नेमिनाथ 
२२वें तीर्थंकर नेमिनाथका वर्णन जेन ग्रन्थोके साथ ऋग्वेद, महाभारत 


हिन्दी विश्वकोद, जिल्द १, पृ० ६४ तथा जिल्द ३, पृ० ४४४ 
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आदि ग्रन्थोंमें पाया जाता है। नेमिनाथ करुणाके प्रतीक हैं। ये यदुवबंशी थे । 
इनके पिताका नाम समुद्रविजय था । ये क्ृष्णके चचेरे भाई थे। नेमिनाथका 
विवाह-सम्बन्ध गिरिनगरके राजा उम्रसेनकी विदुषी पुत्री राजुलमतीके साथ 
होना निश्चित हुआ था, पर जैसे ही बारात गिरिनगर जा रही थी कि मार्गमे 
अतिथियोंके भोजनके निमित्त एकत्र किये गये सहस्नो पशुओंकी करुणा 
चोत्कार नेमिनाथकों सुनायी पडो। इस घटनासे द्रवित्त होकर उन्होंने 
इस विवाहका परित्याग कर दिया और वे मार्गसे ही तपोवलकों चल 
दिये। नेमिनाथका समय महाभारतकाल है । यह कालरू ईस्वी पूर्व १००० 
के लगभग माना जाता! है। महाभारतके हरिवंशमे अरिप्टनेमिका वर्णन 
आया है। इस प्रन्थके अनुसार महाराज यदुके सहस्नद, पयोद, क्रोष्टा 
नोल और अजिक ये पाँच पुत्र हुए। क्रोष्टाकी माद्री नामक दूसरी रानीसे 
यूधाजित और देवमिद्प नामक दो पुत्र हुए | क्रोशके बडे पुत्र युधाजितसे वृष्णि 
और अन्धक ये दो पुत्र हुए । वृष्णिके स्वफल्क और चित्रक नामक पुत्र उत्पन्न 
हुए । चित्रकके पृथु, विपृथु, अश्वग्रीव, अश्ववाहु, सुपाइबंक, गवेषण, अरिष्टनेमि 
अधश्व, सूधर्मा धमंभृत, सुबाहु और बहुबाहु ये बारह पुत्र हुए"। इस वश- 
परम्परासे यह स्पष्ट हे कि अग्थ्रिनेमि ओर श्रीकृष्ण चचेरे भाई थे। अरिष् 
नेमिका उल्लेख ऋग्वेदम भी प्राप्त होता है। यथा-- 


“स्वस्ति न इन्द्रो वृद्धश्ववा स्वस्ति न पूषा विश्ववेदा | 
स्वस्ति नस्ताक्ष्यों अरिष्टनेमिः स्वस्ति नो बृहस्पतिदेधातु ॥" 
“करंग्वद १,८2९, 

पहाँपर अरिषप्टनेमिका अर्थ हानिरहित नेमिवाला, त्रिपुरवासी असुर, 
पुरुजित्‌ सुत और श्रौत्तोंका पिता कहा गया है। पर शत्पथब्राह्मणमे अरिष्टका 
अथें अहिसक है और “अरिष्टनेमि'का अर्थ अहिसाकी धुरी--अहिसाके प्रवत्तंक 
हैं। बृहस्पतिक समान अष्टिनेमिकी स्तुति भी की गयी है। 

वेदिक युगमे अरिप'्टनेसि ककछणा और अहिसाके रूपमे मान्य हो चुके थे । 
वे विव्वकी रक्षाकरनेवाल श्रेष्ठ देवताके रूपमे प्रतिष्ठित थे । 

इससे स्पष्ट है कि २२वे त्तीर्थकर अरिध्टनेमि करुणामतिके रूपमे महा- 
भारतकालसे मान्य रहे है। जन वाहइमयमे तो इनका महत्त्व वर्णित है ही 
वेदिक साहित्यमे भी इनका महत्त्व कम नहीं है। ऋग्वेदक समान यजुवेदमे! “ 


१. हरिवश, पर्व १, अध्याय ३४, पद्य १५-१६. 
२ यजुवेंद, अध्याय २५, मत्र १६, अप्टक ९१, अध्याय ६, वर्ग १. 
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भी अरिष्टनेमिका उल्लेख आया है। इन्हें यज्ञमें विध्न निवारणके हेतु आहृत- 
किया गया है | 
टोडरमलजीने प्रभास पुराणका उद्धरण देते हुए बताया है कि वामनको 

पद्मासन दिगम्बर नेमिनाथका दर्शन हुआ था । उसीका नाम शिव है। उसके 
दर्शनादिकसे कोटि यज्ञ फल प्राप्त होता है। लिखा है-- 

भवस्य पशिचमे भागे वामनेन तप. कृतम 

तेनैव तपसाकृष्ट. शिव: प्रत्यक्षता गतः।॥॥ 

पह्मासनमासीन. दयाममत्तिदिगम्बर | 

नेमिनाथ: गिवेत्येवं नाम चक्रःस्य वामन ॥ 

कलिकाले महाघोरे सबंपरापप्रणाशक । | 

दर्शनात्स्पर्शनादेव कोटियज्ञफलप्रद ॥ 


जे र््‌ 2९ 
रेबताद्रों जिनो नेमियुंगादिविमलाचले | 
[] है 
ऋषीणामा श्रमादेव मुक्तिमागंस्य कारणम्‌ ॥ 


पहाँ नेमिनाथकी 'जिन' संज्ञा बतलायी है और उनके स्थानकों ऋषिका 
आश्रम, मुक्तिका कारण कहा है। इससे नेमिनाथको पृज्यता स्पष्ट है। 
तोथेंकर पाइर्यनाथ 

रह३वे तीर्थंकर पाश्वंनाथका जन्म बनारसक राजा अश्वसेन और उनकी 
रानी वामादेवीसे हुआ था। इन्होने ३० वर्षकी अवस्थामें गृह त्यागकर सम्मेद- 
शिखर पर्वत्तण्र तपस्या की । यह पर्वत आज त्क पाश्व॑नाथ पर्बतक नामसे 
प्रसिद्ध है। पाश्वेनाथने केवलज्ञान प्राप्ककर ७० वर्षों तक श्रमण-धमंका 
प्रचार किया । पाश्वेचाथक जीवन-प्रसगमे कमठका महत्त्वपूर्ण स्थान है । इसीके 
कारण पाद्वंनाथकी साधनामें निखार और परिष्कार आया है। क्षमा और 
बेर के धात-प्रतिघातोका मामिक वर्णन हुआ है। पाश्व॑नाथ क्षमाक प्रतीक हैं 
और कमठ वैर का। क्षमा और वेरका इन्द्र अनेक जन्मों तक चला है और 
अन्तमें वेरपर क्षमाकी विजय हुई है। 

जेन पुराणोंके अनुसार पाश्वेनाथका निर्वाण तीर्थकर महावीरके निर्वाणसे 
२५० वर्ष पू्व॑ अर्थात्‌ ई० पृ० ५२७ + २५० 5 ७७७ ई० प० में हुआ । पाश्व॑नाथ- 
६- मोक्षमार्मप्रकाशक--आचार्यकल्प १५० श्रीटोडरमलग्रंथभाला, गाधीरोड, बापू नगर, 

प्लाट न० ए० ४, जयपुर, वि० सं० २०२३, पृ० १४१. 
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का श्रमण-परम्परापर गम्भीर प्रभाव हे। वे ऋषभनाथसे नेमिनाथ तक चली 
आयी धर्म-परम्पराके समवेत संकरण है। इनमें ऋषभका आ्किचन्य, अपरिय्रह 
और कमंठता, नमिनाथकी अनासक्तवृत्ति एवं नेमिनाथकी करुणाप्रधान अहिसा- 
वृत्ति सामयिक धर्मचक्रके रूपमे प्रतिष्ठित है। पाइ्वंनाथने अहिसाको सुब्य- 
वस्थित सिद्धान्तके रूपमें प्रतिष्ठित कर क्षमाकी धारा प्रचलित की | 


तीर्थंकर पाश्वंताथकी वाणीमे करुणा, मधुरता और शान्तिकी त्रिवेणी एक 
साथ प्रवाहित है। परिमाणत जन-जनके मनपर उनकी वाणीका मगलकारी 
प्रभाव पडा, जिससे कोटि-कोटि जनता उनकी अनन्यभक्त बन गयी। इनके 
समयमे तापस-परम्पराका प्राबल्य था | लोग त्तपके नामपर अज्ञानपुवक कष्ट 
उठा रहे थे। इनके उपदेशसे विवेक युवत तपन्‍्चरण करनेकी नवप्रेरणा प्राप्त 
हुई । इनके उपदेशसे त्तपरंच रण का रूपही निखर गया | 


पाइवंताथकालीन साहित्यका अध्ययन करनेसे अवगत होता है कि पिप्प- 
लादि, भारद्वाज, नचिकेता आदिपर पाइवनाथका पर्याप्त प्रभाव है | पिप्पछादि 
मान्य बंदिक ऋषि थे। उनके उपदेशो पर इनके उपदेशकी प्रतिच्छाया दिख- 
लायी पडतती है?। पिप्पछादिका अभिमत था कि प्राण या चेतना जब घरीरमसे 
पृथक हो जाती है, तव यह थरीर नष्ट हो जाता है। यह कथन 'पुदूगलमय 
घरीरसे जीवक पृथक्‌ होनेपर विघटन सिद्धान्तकी अनुक्नि है।' 


भारहाज जिनका अस्तित्व बौद्धधमंसे पूर्व है। पाश्वेनाथ कालमे वे एक 
स्वृतन्त्र मुण्डक सम्प्रदाय नेता थे*। बुद्धोके अंगृन्तरनिकायमे उनके मतकी 
गणना मुण्डक श्रावकर्के नामसे को गयी हू । मुण्डक मतके लोग वनमे रहनेवाले 
थ्रे। ये तापसो तथा गृहस्थ विप्रोसे अपनेको पृथक्‌ दिश्लानेके लिये सिर मुडा- 
कर भिक्षाव॒त्तिसे अपना उदर पोषण करते थे। किन्तु वेदसे उनका विरोध? 
नहीं था । इनके मत्तपर पाश्व॑नाथक धर्मोपदेशका प्रभाव लक्षित होता है । 


नविकेता उपनिषदकालके एक वैदिक ऋषि थे । उनके विचा रोपर भी पाश्व॑- 
ताथका प्रभाव दुृष्टरिगोचर होता है। ये भारद्ाजके समकालीन थे तथा ज्ञान 
यज्ञको मानते थे । इनको मान्यताके मुख्य अग थे--इन्द्रियनिग्रह, ध्यानवुद्धि, 
आत्माके अनीइवर रूपका चिन्तन, तथा शरीर और आत्मका पृथक बोध | 


१. कैम्ब्निज हिस्ट्री ऑफ इण्डिया, पार्ट १, पृ० १८०. 
२, एं007०९८5 ० उिपतंगाय, रिक्वा। 2, 228९ 22 
३. बृहदारण्प्रकोपनिषद्‌, ४।३१२२, 
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इस प्रकार पाइवंनाथका प्रभाव उस समयके सम्प्रदायों और ऋषियों पर दिख- 
लायी पडता है। 


पाव्वेनाथके धर्मको चातुर्याम धर्म कहा गया है। इसका स्वरूप--१ सर्वथा 
प्राणातिपातविरमण--हिंसाका त्याग, २ सर्वथामृषावादविरमण--असत्य का 
त्याग, ३ सर्वथा अदत्तादानविरमण--चौय॑ त्याग और ४ सवंथा बहिस्थादान- 
विरमण--परिग्रह त्याग रूप है। यह आत्म-साधनाका पवित्र मार्ग है। चातु- 
याम धर्म का वास्तविक रहस्य चार प्रकारके पापोसे विरक्त होना है। 
पाइवंनाथके काल तक ब्रह्मचयंत्रतको पृथक्‌ स्थान प्राप्त नहीं हुआ था, पर 
इसका अथं यह नही है कि उनके समयकी श्रमण-परम्परामे ब्रह्मचयंकी उपेक्षा 
थी। इस परम्पराके श्रमण स्त्रीको भी परिग्रहके अन्तगंत समझ कर, स्त्रीकी 
त्यागकर ब्रह्मचर्य धारण करते थे | थन-धान्यके समान स्त्री भी बाह्य वस्तु 
होने से बहिस्थादानके अन्तगंत थी | 


इतिहासके आलोकमें पाइवनाथ 


तीर्थंकर पा््वनाथ ऐतिहासिक व्यक्ति थे, यह अनेक प्रमाणोसे सिद्ध हो 
चका है। जेन साहित्य ही नही, बौद्ध साहित्य भी तीर्थंकर पार्ब्वनाथकी ऐति- 
हासिकताको स्वीकार करता है। डा० जेकोबीने बौद्ध साहित्यके उल्लेखोके 
आधारपर मनिग्न॑न्थसम्प्रदायका अस्तित्व प्रमाणित करते हुए लिखा है---''यदि 
जैन और बौद्ध सम्प्रदाय एकसे ही प्राचीन होते, जैसाकि बुद्ध और महावीरकी 
समकालीनता तथा इन दोनोको इन दोनो सम्प्रदायोंका संस्थापक माननेसे 
अनुमान किया जाता है, तो हमे आशा करनी चाहिये कि दोनोंने ही अपने- 
अपने साहित्यमें अपने प्रतिद्वन्द्रीका अवश्यही निर्देश किया होता, किन्तु बात 
ऐसी नही है। बौद्धोने त्तो अपने साहित्यमे, यहाँ तक कि त्रिपिटकोंमे भी निम्न॑न्थों 
का बहुत्तायतसे उल्लेख किया है। इससे यह्‌ निष्कष॑ निकलता है कि बौद्ध 
निम्न॑न्थ-सम्प्रदायको एक प्रमुख सम्प्रदाय मानते थे | किन्तु निम्नंन्थोकी धारणा 
इसके विपरीत थी और बे अपने प्रतिद्वन्द्वीकी उपेक्षा तक करते थे । इससे हम 
इस निर्णयपर पहुँचते है कि बुद्धके समय निग्नंन्थ-सम्प्रदाय कोई नवीन स्थापित 
सम्प्रदाय नही था | यही मत पिटकोंका भी जान पडता है।”” 


डा० श्रीही रालालजी जैनने लिखा है--“बौद्ध ग्रन्थ “अंगुत्तरनिकाय', 
'चत्तककनिपात' (बग्ग ५) और उसकी “अट्टुकथा'मे उल्लेख है कि गौतम बुद्धका 


१ चिपीशा वादुण्३बाए, ए0ौपाएलट 90%, ९०४०८ 60, 
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चाचा (वष्प शाक्य) निम्न॑न्थ श्रावक था। पार्श्वापत्यों तथा निम्न॑ंन्थ श्रावंकोंके 
इस प्रकार के और भी अनेक उल्लेव मिलते है जिनसे निश्न॑न्थ धर्मकी सत्ता 
बुद्धसे पूर्व भली-भाँति सिद्ध ही जाती है ।” 

बौद्ध ग्रन्थोमें निम्न॑न्धोंके चातुर्यामका उल्लेख मिलता है ओर उसे निग्न॑न्थ नात- 
पुत्र (महावीर)का धर्म कहा गया है, पर इसका सम्बन्ध पाइ्वनाथकी परम्पराके 
साथ है, महावीरके साथ नहीं। अत्तः जेन मान्यतामें चातुर्यामका उल्लेख पारव॑- 
नाथके साथ पाया जाता है, महावीरके साथ नही । महावीर तो पंचयाम ब्रतके 
संस्थापक हैं। बौद्धधर्म में निर्ग्रन्धोकी जिन व्यवस्थाओंका वर्णन आया है, वह 
महावीरकी न होकर पाश्व॑ंनाथकी परम्पराका होना चाहिये । 


मज्झिमनिकायके 'महासिहन[दसुत्त में (पृ० ४८-५०) बुद्धने अपने प्रारम्भिक 
कठोर तपस्वी जीवनका वर्णन करते हुए तपके चार प्रकार बतलाये है, 
जिनका उन्होने स्वयं पालन किया था। वे चार त्तप है--तपस्विता, रुक्षता, 
जुगृप्सा और प्रविविक्तता। तपस्विता का अर्थ है तगे रहना, हाथमे भिक्षा 
भोजन करना, सिर-दाढ़ीके बालोको उखाडना, कटकाकीर्ण स्थलपर शयन 
करना। रुक्ष ताका अथं है शरीरपर मैल धारण करना या स्नान न करना, अपने 
मेलको न अपने हाथसे परिमाजित करना और न दूसरेसे परिमाजित कराना | 
जुगृप्साका अर्थ है--जलकी बूदतक पर दया करना और प्रविविक्तताका अधे 
है--वनोमे अकंले रहना । 

ये चारो तप निम्न॑न्थ-सम्प्रदायमे आचरित होते थे। भगवान्‌ महावी रने स्वय 
इनका पालन किया था तथा अपने निम्न॑न्थोके लिये भी इनका विधान किया 
था। किन्तु बुद्धके दीक्षा लेनेके समय महावीरक निग्नेत्थ-सम्प्रदायका प्रवतंन 
नही हुआ था | अत. अवध्य ही वह निम्न॑न्थ सम्प्रदाय महावीरके पूर्वंज भगवान्‌ 
पाछ्व॑ंचाथका था | जिसके उक्त चारो त्पोको बुद्धनें धारण किया था| किन्तु 
पीछे उनका परित्याग कर दिया था" | इस प्रकार तीर्थंकर पाश्व॑ंनाथकी ऐति- 
हासिकता असंदिग्ध है। जैनधर्म अहिसापरक है । यह क्रान्तिमे आस्था रखता 
है और आशक्षेप एवं दुराग्रह को स्थान नही देता । तोर्थकरोकी परम्परासे उप- 
युंक्त तथ्य स्पष्ट है। 


१, भारतीय संस्कृति में जैनधर्म का योगदान, मध्यप्रदेशशासन-साहित्यपरिपद्‌, भोपाल, 
सन्‌ १९६२, पृ० २१, 

२. जैन साहित्य का इतिहास, पूर्व पीठिका, श्रीगणेश प्रसाद वर्णी जैन ग्रन्थमाला, 
वाराणसी, प्रथम-संस्करण, पू० २१२-२१३. 
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परम्परा : अन्तिम शत लला-महावोर 

तीर्थंकर पाह्वंनाथके २५० वर्ष पश्चात्‌ प्रगतिशील परम्पराके संस्थापक 
२४वें तीर्थंकर महावीर हुए । इन्होंने अपनी व्रत-सम्बन्धी प्रगतिशील क्रान्ति 
के द्वारा जेनधमंको युगानुकूल रूप दिया | तीर्थकरोंकी यह परम्परा वेज्ञानिक 
दृष्टिसे सत्यका अन्वेषण करनेवाली एक प्रमुख परम्परा रही है। निश्चय ही 
महावीर धमं प्रवत्तक हो नही, अपितु महान लोकनायक, धर्मंतायक, क्रांति- 
कारी सुआरक, सच्चे पथप्रदशंक और विश्वबन्धुत्वके प्रतीक थे। उनमें 
अलोकिक साहस, सुमेरु तुल्य अविचलू दुढ्ता, सामरोपम गम्भीरता एवं अद्भुत 
सहनशीलता विद्यमान थी। उन्होने रूढिवाद, पाखण्ड, मिथ्याभिमान और वर्ण- 
भेदक अधका रपृर्ण गम्भीर गतंमें गिरती हुई मानवताको उठानेमें अथक प्रयास 
किया । उनके केवल्याछोकसे मानव-हृदयोका अज्ञान रूपी अधकार छिल्न हो गद्ना 
और विनाशोन्मुख मानवता को त्राण प्राप्त हुआ | 


महावीरकी साधना वीतरागताकी साधना थी। उन्होने विक्ृतियोसे मुक्त 
होकर शुद्ध चैतन्य स्वरूप परमात्म-तत्त्वको प्राप्त किया और बिश्वके समाज- 
वाद, साम्यवाद, अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रद्माचय और अपरिग्रहका प्रशस्त मार्ग 
दिखाकर अमरत्वका सदेश दिया | रूढिवाद और अधविश्वासोंका विरोधकरे 
जनताको सही दिशामे बढनेका भागं-दर्शन किया और उन्हें शुद्ध चितन की 
तीब्रतम प्रेरणा दी | 


इस प्रकार इस युग को तोर्थकर-परम्पराकी अतिम कड़ी भगवान्‌ महावीर 
हैं। महावीरने जन-जीवनको तो उन्नत किया ही, साथ ही उन्होने साधनाका 
ऐसा मार्ग प्रस्तुत किया, जिस मार्गंपर चलकर सभी व्यक्ति सुख और शात्ति प्राप्त 
कर सकते हैं। इनका साधना-पथ न किसी गुरुसे बधा था और न किसी शास्त्र 
से। वह बधा था उनके अपने भीतरकी स्व॒तन्त्र अनुभूतिसे । तीर्थंकर पाइवं- 
नाथको तीर्थपरम्पराके ढहते हुए घाटोका पुनरुद्धार इन्होने किया। श्रमणों 
की प्राचीन साधना श्रम, शांत्ति और संयमकी थी । महावीरने भी इसी साधता- 
मार्गको गतिशील बनाया । 


उनके ध्यानयीगकी साधना आत्म-साधना थी, भयसे परे थी, प्रछोभनोसे 
परे ओर राग एव ढ्वेपसे परे थी । वे नोछ गगनके नीचे हिख्र जन्तुओसे भरे 
निर्जन वनमे ध्यानस्थ हो दिगम्बर मुद्राम अविचल रहकर 'स्व'की शोध करते 
रहे। उनके मनमे कोई भी विकल्प नही था | वे लहर ओर तूफानोसे रहित 
प्रशात महासागरके समान स्थिर और निश्चल थे। मेत्री भावनाका सर्वोच्च 
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आदर्श, जिसे पुष्पोंसे ही नही, कटकोंसे भी प्यार था। सतानेवालेके प्रति भी 
एक सहज करुणा और कल्याणकी कामना विद्यमान थी । उनका चिंतन था, 
जो पा रहा हूँ, वह अपना किया ही पा रहा हूँ । जो भोग रहा हूँ, अपना किया 
ही भोग रहा हूँ। दूसरोंका कोई दोष नही। दूसरे सुख-दुःखमे निमित्त हो सकते 
है, कर्त्ता नही | कर्त्ता स्वय आत्मा ही होता है। जो कर्त्ता होता है, वही भोक्‍ता भी 
होता है। कर्त्ता कोई और भोक्‍ता कोई, यह्‌ नही हो सकता । महावीर समत्व- 
योगके साधक थे और वे करुणाके देवता थे। उन्होंने विषको अमृत बना दिया 
ओर वर-विरोधका शमनकर समता और शातिका मार्ग स्थापित किया | 
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द्वितीय परिच्छेद 
जन्म-जन्मकी साधना 


जीवनशोधन : सतत साधना 

एक जन्मकी साधनासे कोई तीर्थकर नही बन सकता। तीर्थंकर बननके 
लिये अनेक जन्मोंकी साधना अपेक्षित है। इस पदका पाना साधारण नहीं | 
इसके लिये आत्माका पूर्ण विकास--परमविशुद्धि आवश्यक है। जीव अनन्त 
कालसे संसारमे जन्म-मरणकी परम्पराजन्य कलेश-सतत्तिको पा रहा है। 
शरीरमे ममत्द बुद्धि रखनेके कारण उसे संसारकी चौरासी छाख योनियोमें 
परिभ्रमण करना पडत्ता है। महावीरके जीवको भी अगणित काल राम-द्वेषके 
अधीन हो ससार-परिभ्रमणमे व्यतीत करना पडा । उन्हे अहिसाका सर्वागीण 
प्रासाद निर्माण करनेके लिये कई जन्मों तक साधना करनी पडी | 


स्वस्थ विचारका अंकुर जीवनकी उबर भूमिमें तभी उत्पन्न हो सकता है, 
जब जीवनकी विक्ृत्तियाँ समाप्त हो जाती है और सत्य का आलोक दिखलायी 
पड़ने लगता है । तीर्थंकर महावीरको शुद्ध, बुद्ध और प्रचेता बननेके लिये एक 
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नहीं अनेक जन्मोंमे साधना सम्पन्न करनी पड़ी । वस्तुतः कर्मोंकी कालिमाकी 
सरलतापूर्बक दूर नहीं किया जा सकता है। मानव अनेक जन्मोंमें सत्यं और 
अहिंसाकी साधना करके ही अपनेको इस योग्य बना पाता है कि सत्य और 
अहिसाकी प्रकाशकिरणे उसके रोम-रोमसे प्रादु्भूत हो । इन्द्रियोंकी दासताको 
उतार राग-द्वेषका विजयी बन सके | 


तीथैकर पद बड़े भाग्यशाली साधक पुरुष ही प्राप्त करते है। सामान्य 
सर्वज्ञ, सवंदर्शी साधु हो जाना सुगम है, पर त्रिभुवनके महापुरुषोंसे पूजित 
तीर्थकरपद पाना सरल नही है। धमंचक्रवर्तीका यह महात्‌ पद अनेक जन्मो- 
के श्रम और योगसाधनासे उपलब्ध होता है। मानव जन्मगत पूर्णताको प्राप्त 
करके ही तीर्थकरपद प्राप्त कर सकता है। तीर्थंकरपद इसीलिये अनुपम है 
कि उन जैसा उस कालमे अन्य कोई नही होता । धममंतीर्थंके प्रवत्तंक होनेके 
कारण वे बडे-बडे आचार्यों द्वारा वन्दनीय होते हैं । वे लोकके सर्वोपरि सबंत्तो- 
भद्र कल्याणकर्त्ता होते है। उनका तीथं--धमंशासन समस्त आपत्ति-विपत्तियो- 
का अन्त करनेवाला, लोककल्याणक सर्वोदय तीथं होता है | 

तीर्थंक रके शरीरका प्रत्येक परमाणु योगनिरत पूर्णता और विशुद्धताको 
प्राप्त कर शुद्ध पुदूगल स्कन्ध रूप ही रककी प्रभाकों भी मन्द कर देता है। 
सहस्नाधिक सूयंके प्रकाशको भी उनकी भ्रभा लज्जित करती है। वे महान्‌, सुन्दर, 
सुभग, समचतुरखसस्थान और वज््र॒वृषभनाराचसंहननके बारी होते है। उनका 
अतुल बल, अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन और अनन्त सुख अपरिमेय होता है। 
ज्ञानावरणादि कर्मोके विनाझसे ज्ञानांदि गुणोंका पूर्ण विकास और प्रकाश 
तीर्थकरमें पाया जाता है | वे जीवन मुक्त सच्चिदानंद, शुद्ध आत्मा हो जाते 
हैं। अत्तएव शरीरका कोई विकार उनमे शेष नही रहता | उनकी आत्मा शुद्ध 
और शरीर भी शुद्ध हो जाते है। परका प्रभाव वहाँ नि'शेष है। अत्तएव विका र- 
के लिये कही अवकाश नही है । अन्तरगमे रागद्वेषादि नही उठते और बहिरग- 
में सुधा, तृषा, जन्म-म रण, रोग-शोक, भय-आइचयं आदि भी विकार नही रहता | 
विशुद्धिके पुज उन तीर्थकरोम शुद्ध, बुद्ध, परमोत्कृष्ट आत्मतत्त्वका प्रत्यक्ष 
दर्शन होता है। अतएवं उनके निकट आधि-व्याधि नही रहती । फलस्वरूप 
बहुत्त दूर-दूर तक नतो दुभिक्षजन्य बाधा रहतो है और न परस्परमे वेर-विरोध 
ही रहता है | सभी चर-अचर प्राणी प्रेममन्दा किनीमे निमग्न हो जाते है | मानव 
क्या स्वगंके देवगण भी उनके दर्शन कर अपने को पवित्र मानते हैं। उनकी 
धर्म-देशनासे संसारके सभी प्राणी पवित्र हो जाते है । भौतिकतामें भटकता हुआ 
मन केन्द्रित हो जाता है ओर आध्यात्मिक लोकतन्त्रकी सहजमे प्रतिष्ठा हो 
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जातो है । ऊँच-नीच, रक-राव, शत्रु-मित्र, कृष्ण-गौर आदिके भीतर रहने 
वाला भेद-भाव तमाप्त हो जाता है ओर साम्य भावका तुयंनाद होने छगता 
है । अहिसा, सत्य और शान्तिका आलोक सवंत्र व्याप्त हो जाता है । 


तीथंक रके इस महनीय पदकी प्राप्ति एकाएक सम्भव नहीं है। इसकी प्राप्तिके 
लिये अनेक जन्मोंमें उप्र तपश्चरण करना पड़ता है। राग-द्वेष और मोहको 
जीतनेके लिये कठोर प्रयास करना पड़ता है। संयम ओर ध्यानकी साधना करनी 
होती है, साथ ही कषाय और योगका निरोध कर संवर एवं निजंराकी प्राप्ति 
करनी पड़ती है। वास्तवमे अनेक जन्मों तक आत्म-शोधनका प्रयास करनेपर 
हो यह तीथंकरपद प्राप्त होता है । 
अतोत पर्यायोंमें महावीर : परिभ्रमण 


महावीरके जीवने आत्मोत्थानके लिये अनेक जन्मोमे साधना सम्पन्न की । 
मनुष्य और तियंत्व पर्यायोके अतिरिक्त उन्हें नरकादि पर्यायोंमे भी परिभ्रमण 
करना पडा है । तत्त्वज्ञान और आत्मानुभूतिकी प्राप्तिके क्रममें कभी वे पथश्रष्ट 
हुए, पतित हुए, तो कभी वे साधनाके उच्च श्वुग पर आरूढ हुए | यह सत्य है 
कि महादवीरका लक्ष्य अनेक अत्तीत जन्मोमे भी सत्यकी साधना रहा है। वे 
सत्यके मूल रवरूपकों पकडनेके लिये सर्चेष्ट रहे है। उनके अतीत जन्मोकी 
साधना इस बातका प्रमाण है कि पंथ या रुम्प्रदायकी संकुचित्त-दृष्टि सत्यको 
सान्‍्त और खण्डित कर डालती है। साम्प्रदायिक भावना सत्यको विकृत कर 
देतो है । महाबीरके जीवने जब-जब साम्प्रदायिक सकुचित दृष्टिकोणकों अप- 
ताया तब-तब वे साधनाके पथसे विचलित होकर निम्न मार्गकी ओर परावुत्त 
हुए । आत्माके शुद्ध स्वरूपको अवगत किये बिना उनको साधना सफल नहीं 
हो सको । अत्त भवबन्धनोंसे विमुक्त होनेके लिये आत्म-निष्ठा, तत्त्वज्ञान और 
आत्माचरण नितान्त आवश्यक है | जब तक कमंका आवरण विद्यमान है, तब- 
तक साधकके जीवनमे पूर्ण प्रकाश प्रादुर्भूत नहीं हो सकता ! 

विवेक और वेराग्यकी साधना ही भवबन्धनसे छुटकारा दिला सकती है 
ओर यही निर्वाण प्राप्तिका साधन है | यहाँ यह स्मरणीय है कि प्रत्येक आत्मा 
में परमात्स ज्योति विद्यमान है, प्रत्येक चेंतनमे परम चेलन समाहित है । चेतन 
और परम चेतन दो नही है, एक है । अशुद्धसे शुद्ध होनेपर चेतन ही परम चेतन 
बन जाता है। कर्मावरण के कारण आत्मा ससार में भटकती है और जब कम 
बन्धनोसे छुटकारा मिल जाता है, तब वह शाश्वत सुखको प्राप्त कर लेती है। 
महावी रकी अतीत जीवन गाथा भी ऐसी है, जो मानव को मानवता की ओर 
अग्नसर कर परमात्मा बनने "को प्रेरणा देतो है । 
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मुल्यवान : अतोतपर्याय ॥ 

यों तो यह जीव अनादि कालस संसार परिभ्रमण करता चछा आ रहा 
है। इसकी उन असख्यात पर्याय--जन्मोका कोई महत्त्व नही हे; क्योकि जिन 
पर्याय या जन्मोंमे इसने अपनो आत्मशक्तिके विकासका कोई प्रयास नही किया | 
पर्याय या जन्म वही महत्त्वपूर्ण या मुल्यवान है, जिसमे व्यक्ति जन्म-मरणकं 
चक्रसे मुक्ति प्राप्त करनेके लिये संकल्प या साधनाका आरम्भ करता है | विगत 
उन अगणित जन्मों का कोई महत्त्व या मूल्य नही है, इसलिए कि जिनमे 
चेतनके स्वरूप बोधक प्राप्त करने का प्रयास नही हुआ है। वस्तुत. जीवनके 
दो रूप हैं : १. मत्यं जीवन और २. अमत्यं जीवन । जिस जीवनमे क्षण-भगुर 
विषम भोगोंकी तृप्तिका प्रयास किया जाता है, वह मत्यं जीवन है और यह 
जीवन मृल्यहीन है। मूल्यकी प्रतिष्ठा अमत्यं जीवनमे होती है। यह जीवन 
अमृत और अमर इसीलिये कहा जाता है कि इसमें धर्म-अकुर उत्पन्न होता है, 
अथवा धर्मंका बीज वपन किया जाता है। 

तीथंकर महावी रके अगणित और संख्यानीत जन्मोमें भिल्‍ल जीवनका 
सबसे अधिक महत्त्व और मृल्य है| क्योंकि इसी जीवनमे उन्हें योगिराजका 
आशीर्वाद मिला और मोहसम्रन्थिको भेदन करनेके लिये निष्ठाकी प्राप्ति हुई। 
इसी जीवनमे अहिसाका बीज वपन हुआ; । हिसालन्दी पुरुरवा भील किस प्रकार 
करुणावृत्तिके कारण तीर्थंकर महावीरके पदको प्राप्त हुआ, यह्‌ मननीय और 
चिन्तनीय है। वास्तवमें वही मनुष्यजन्म सफल हू, जिसमे आत्मोत्थानकी 
प्रेरणा प्राप्त हा, जिस जीवनसे साथनाका मार्ग आरम्भ हो ओर जीवनका 
लिमिर छिन्न होकर ज्ञान का आलछोकदाप प्रज्वलित हो सके | 
पुरुरवापर्याय : मंगल प्रभात 

तीर्थंकर महावीर बननेका उपक्रम भिलल्‍्लसरदार पुरुरवाके जीवनस होता 
है। यह सरदार पुण्डरीकिणी नगरीसे दूरवर्ती मधुक नामक भअरण्यमे निवास 
करता था | अनेक भिल्ल इसकी सेवाम तत्पर रहते थे तथा इसकी आज्ञाका 
पालन करना वे अपना परम कत्तंव्य समझते थे | इस पुरुरवाकी पत्नीका नाम 
कालिका था, जो अत्यन्त भद्र परिणामी और कल्याणकारिणी थी। भिल्लराज 
अपने साथियोके साथ दस्यु कं करता हुआ आखेटमे सलग्न रहुता था | एक 
दिन पति-पत्नी वन विहारके लिये गये | पुरुखवाने वृक्षोके झुरमुटमे दो चमकती 
आँखे देखी । उसने अनुमान लगाया कि वहाँ कोई जगली जानवर स्थित है। 
अतएव धनुष पर वाण चढाया और सघन वृुक्षोंके बीच स्थित उस व्यक्तिका 
वध करना चाहा । कालिकाने बीचमे रोक कर कहा--“नाथ ! वहाँ शिकार 
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नही है वनदेवता है। यदि जगली जानवर होता, तो उसकी इतनी शान्त 
चेष्टा नहीं हो सकती थी।'' पुरुरवा आइचय॑ चकित हो गया और वह उस झुर- 
मुटकी ओर चला। वहाँ उसने पहुँच कर देखा कि एक मुनि ध्यानस्थ है। पति- 
पत्नीने भक्ति विभोर होकर मुनिकी वन्दनाकी और फल-पुष्पोंसे अचेना को | 
इन निग्नंन्‍्थ योगिराजका नाम सागरसेन था। ध्यानसमाधि टूटनेपर मुनिराज 
ने पुरुवाकों निकट भव्य जान धर्मोपदेश देना प्रारम्भ किया--“भिल्लराज ! 
क्यों मोहमे पडे हो ? निरीह प्राणियोकी हिसा कस्ते हुए तुम्हे कष्ट नही होता ? 
दु खका कारण हिसा, झूठ, चोरी आदि पाप है । यदि तुम अपने जीवनकी धारा- 
को परिवर्तित कर दो, तो सुख-द्ाति प्राप्त करनेमे तनिक भी कठिनाई न हो । 
तुम इस शरीरको अपना मानते हो, यह अञआान्ति है। यह शरीर तो यही रह 
जाता है--मिट्टीमे मिल जाता है । इस शरीर-मन्दिरमें जो बोलता हुआ हस 
है, वह उड जाता है। वह हस तुम हो । अत्तएव तुम अमर हो, शरीरक नाश 
होनेपर भी तुम रहोगे | फिर इस शरी रसे क्यो मोह करते हो ? क्यों प्राणियो- 
की हिसामे सलग्त हो? पशथ्िकोको लूट कर उनका स्वस्थ अपहरण करना 
क्या उचित है। ' 

मनोविज्ञानी मुनिराजने भिल्छराजके मनको पुन. झकझोरते हुए कहा-- 
“मनुष्य-जन्म पाना दुलंभ है। इस दुलंभ रत्नको प्राप्त कर हिसा और चोरीमे 
सलसन रहना ठीक नही है ।' भिल्‍्लराज कहने लगा--“महाराज ! मे भिल्‍्लो- 
का सरदार हूँ | मेरे भाथी जो लूट-पाट कर छाते है, उसमे मेरा हिस्सा रहता 
हैं। में हिख् जीवोको मारकर मार्गको निरापद बनाता हूँ।” मुनिराज कहने 
लगे --'अरे, भोले जीव । तुम नही समझते हो कि पापाचरणम कोई किसीका 
साथी नही होता है | पाप कभी सुखका कारण नही बन सकते । इनके संवनसे 
अन्तरात्मा कलुषित हो जातो है और व्यक्ति अपने निज स्वरूपको भूल जात्ता 
है | यह मोहोदयका परिणाम है कि आपके मुखस इस प्रकारकी बाल निकल 
रही है। सात्त्विक प्रवृत्तिको प्रत्येक व्यक्ति सुखप्रद मानता है। जो पापका 
सेवन करता है, उसको राजदण्ड, समाजदण्ड और जातिदण्ड प्राप्त होता है। 
हिसा कभी सुखदायक नही हो सकततो ।” 


भिल्लराज मुनिके उपदेशसे अत्यधिक प्रभावित हुआ । उसने पत्नी सहित्त 
मुनिराजस अहिसाणब्रत्त ग्रहण किया और उसका तत्परता पूृबंक पालन किया। 
अहिसक आचरणसे पुरुरवाका जीवन ही बदल गया, वह समभावी बन गया । 
जो जीव-जन्तु पहल उसके पास आते हुए भयमीत्त रहते थे, वे अब निर्भय होकर 
पास आने लगे और उससे प्यार करने लगे । भिल्लराजके हृदयमे दया और 
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करुणाका सरोवर उत्पन्न हो गया । इस प्रकार भगवान्‌ महाबीरकी जीवात्मा- 
ने आत्मोत्थानकी साधना इस भिल्लपर्यायसे प्रारम्भ की | इस पर्यायमे उसने 
श्रावकके द्वादश ब्रतोका अभ्यास किया । आयुके अन्तमे भोलका जीव इस नश्वर 
शरीरको छोडकर स्वगंमें देव हुआ । पृव॑ संस्कार वश वह स्वगंके दिव्य भोगों- 
में आसक्त नही हुआ, किन्तु धर्माराधनामें समय व्यतीत करता रहा | सौधमं 
स्वगंकी आयु समाप्त कर वह्‌ जीव भारतवर्षके आदि चक्रवर्ती भरतका 
'मरीचि' नामक पुत्र हुआ | 


मरीचि आदि तीर्थंकर ऋषभदेवके साथ ही दिगम्बर मुनि हो गये, किन्तु 
वे तपस्वी जोवनकी कठिनाईयोंको सहन न कर सके | मरीचि वन मे रहकर 
अपने शरीरकी शीत्त-आतपसे रक्षा करता हुआ, वनके फल खाकर ध्षमय व्यत्तीत 
करता रहा । वह रत्नत्रयके मार्गपर दृढ़ न रह सका और उस मार्गसे च्यूत हो 
एक मिथ्या सम्प्रदायके प्रचारमे संलग्न हो गया | सत्यकी ओर वह बढा हुआ, 
बीचमे ही रुक गया। उसका जीवनपरीषहोके झटकोको सह नही सका | फलत: 
वह विचलित हो गया | 


पुरुराके जन्ममें जो सस्कार अजित किये थे, वे अब धूमिल होने लगे | 
जीवनका यथार्थ अथे उसके नेत्रोसे ओझल होने लगा। जहाँ शरीर आत्माके 
लिये होता है, आध्यात्मिक विकासमे सहयोग प्रदान करता है, वहाँ जीवन 
प्राणवान बन जाता है। इसके विपरीत जहाँ शरीर अपने आपमे साध्य बन 
जात्ता है, आत्माके विकासकी उपेक्षाकी जाती है, वहाँ चेतनके स्थान पर जडकी 
प्रतिष्ठा हो जाती है। विद्वास, विचार और आचार इन तीनोंका सम्यक्‌ होना 
आवश्यक है । मरीचि सम्यक्‌ आचार-विचार और श्रद्धाको छोड काय-बलेशमे 
प्रवृत्त हुआ | वह पचाग्नि तप करता तथा सूर्यके समक्ष दृष्टि कर एक पेर पर 
खडा होकर दिनभर तपश्चरण सलग्न रहता। अज्ञानतापुबंक किया गया तप 
भी किचित्‌ फल देता है । अतएवं काय-क्लेशके प्रभावसे मरीचिने मरकर ब्रह्म- 
स्वग॑में देवपर्याय प्राप्त किया । अब वह अहिसा-सस्का रसे दूर भटक गया था, 
भोगोमे मग्न रह रहा था । वहांसे भोग भोगकर महावीरके इस जीवने मनुष्य- 
पर्याय प्राप्त किया । 
महाबीर : जटिलपर्याय : पतनको ओर 

महावीरका यह जीव ब्रह्मस्वगंसे च्युत होकर अयोध्या नगरीमे कपिल 
ब्राह्मणके यहाँ जटिल नामक पुत्र हुआ | कपिलको स्त्रीका नाम काली था। इन 
दोनोंकी जटिलके प्रति अपूर्व ममता थी। जटिलने वेद-स्मृति आदि ग्रन्थोका 
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अध्ययन कर पूर्ण पाण्डित्य प्राप्त किया और कुमारावस्थामें ही संसार छोड 
संन्यास मार्ग ग्रहण किया । जटिल आगमका विरुद्ध अथंकर लोगोंको कुमागंकी 
शिक्षा देता और उन्हे एकान्‍्त मार्गपर चलनेके लिये प्रेरित करता | जटिलने 
संन्यासी अवस्थामे अनेक प्रकारका दुद्ध र तपश्चरण किया, पर उसकी साधना 
आध्यात्मिकतासे शुन्य थी | वह अज्ञानतापुर्वंक कठोर त्पश्चरण करता रहा | 
आत्मा और परमात्माके परिज्ञानके अभावमे उसको साधना सफल नहीं हो सकी | 
फलत' वह साधनाकी अपूर्णताके कारण आयुका अन्त करस्वगंमे प्रथम देव हुआ। 


पुरुरवापर्यायमे अहिसाका जो बीज वपन हुआ था, वह अभीतक अंकुरित न 
हो सका और महावीरका वह जीव उत्थानसे पत्तनको ओर गतिशील होने लगा । 
यह सत्य है कि त्याग द्वारा अजित सस्कारोंका कभी विनाश नही होता ॥ यही 
कारण है कि इस जीवने भी सन्यास-मार्ग ग्रहणकर मिथ्या तपाचरण किया, 
पर अन्‍्तरात्मामे स्थित सस्कार कभी-कभी जोर मारतें रहे । 


पृष्यमित्रपर्धाय : अगतिशीलता 

महावीरका वह जीव सौधमं स्वगंसे च्यूत हो अयोध्यापुरीके स्थूणागार 
नगग्मे भारद्वाज नामक ब्राह्मण और उनकी पुष्पद्ता नामक पत्नीसे पुष्यमित्र 
नामक पुत्र हुआ | पुष्योदयके कारण पुष्यमित्रका पालन-पोषण समुद्धरूपमे सम्पन्न 
हुआ । उसने सस्कारवश थोडे ही दिनोमे वेद-पुराण आदि ग्रन्थोका अध्ययन 
किया। पुष्यमित्रका विवाह समारोहपूर्वक सम्पन्न हुआ । कुछ दिनोंतक बह 
सासारिक सुख भोगता रहा । पत्नीका स्वगंवास हो जानेके कारण उसके मनमे 
विरक्ति उत्पन्त हुई । मिथ्यात्त्वके उदयसे बहू आत्म'परिणत्तिका त्याग कर 
'पर'-परिणतिमे प्रवृत्त हुआ। अपनी आत्माकी परमज्योतिको वह भूल गया 
फलत उसके समस्त काये अध्यात्मपोषक न होकर शरोरपोषक हो होने लगे। 
फलस्वरूप कठोर साधना करनेपर भी शारीरिक कष्टके अतिरिक्त अन्य कोई 
उपलब्धि न हो सकी । कष्टसहिष्णुताके कारण मन्‍्द कषाय होनेसे उसने देव 
आयुका बन्ध किया और फलस्वरूप स्वगंमे प्रथम देव हुआ । इस देवपर्य[यमे 
कर्मेदयसे प्राप्त संसारके सुख्लोका उपभोग करता रहा। सुखसामग्रीका जितना 
आधिक्य उसे उपलब्ध होता, उतनी ही उसको बेचैनी बढत्ती जाती थी । अत्तएब 
देवगत्तिके सुखोका उपभोग करते हुए भी उसे एक क्षणके लिये भी शान्ति प्राप्त 
न हुई। मरीचिके भवसे अग॒तिशीलताकी जो स्थित्ति उत्पन्न हुई थी, वह ज्योंकी 
त्यो बनी रही । अज्ञानपुर्वक किये गये तपने जीवनमे न कोई गति उत्पन्न की 
और न किसी आलोकको ही प्रादुभूत होने दिया। विकासकी अपेक्षा ह्वास हो 
उत्पन्न होता रहा | अजित सस्कार अन्ञानतामें दबने लगे। 


तीर्थंकर महावीर और उनको देशना : २९ 


अग्निसह : हठयोगकी साधना 

पुष्यमित्रके जीवनमें हठयोगकी साधना आरम्भकी गयी थी, वहू साधना 
आवत्तकदशमलबव गणितके समान बढ रही थी। अतएव पुष्यभित्रका वह जीव 
स्वर्गंसे मरणकर भरत क्षेत्रमें श्वेतिक तामके नगरमे अग्निभूत ब्राह्मण और 
उनकी स्त्री गौतमीसे अग्निसह नामक पृत्र हुआ । इस पर्यायमें इसने धर्म, अर्थे 
और काम इन तीनों पुरुषार्थोका यथोचित सेवन किया। संन्यास संस्कार हो 
गया था, हठयोगकी साधना अभी अपूर्ण थी। फलत'* वह सनन्‍्यासी बना और 
उसका मधुर फल उसे स्वर्ग मिला | 

स्वर्गके दिव्य भोग-भोगक र वह पुनः एकबार ऑग्नमित्र नामक परिब्राजक 
हुआ और आशिक साधनाके फलस्वरूप, उसे पुनः स्वगं सुख प्राप्त हुआ। इसमे 
सन्देह नही कि छोटा-सा अच्छा बीज भी मधुर फल उत्पन्त करता है। एक 
जन्ममें की गयो अहिसाकी आशिक साधना भी अनेक जन्मोमें फल देती है। 
अतएव वह स्वगंस च्यूत हो, भारद्वाज नामक त्रिदण्डी साधु हुआ। मिथ्या 
श्रद्धाकों वह दूर न कर सका। देवगतिके भोगोमें आसक्त हो गया । इस 
इन्द्रियासक्तिने उसे अनेक कुयोनियोमे परिभ्रमण कराया। पूर्वसचित शुभ- 
कर्मोदयसे, उसे मनुष्य जन्म भी मिला | इस जन्मको सार्थक करनेके लिये परि- 
ब्राजक दीक्षा ग्रहणकी और अज्ञानपुवंक तप क्षिया। आत्मानुभवसे बह दूर 
रहा | फलत:; निर्वाण या आत्मकल्याणकी दिशाकी ओर वह प्रवुत्त न हो सका। 
यह सत्य है कि विवेकपूर्वक किया गया तप ही सिद्धिका कारण होता है। 


विश्वनन्दी : नया सोड़ 

मगघ देश अपनी धनधान्य सम्पत्तिके लिये सदामसे प्रसिद्ध रहा है| यह प्रदेश 
पवित्रता और रमणीयताकी संगमभूमि है। यहॉके कण-कणने प्राचीन कालसे 
ही जनमानसको आढक्ृृष्ट किया है। इस प्रदेशमे राजगृह नामक प्रसिद्ध तगर 
है, जिसमें विद्वभूति नामक राजा त्याय-तीतिपुर्बक शासन करता था। महा- 
बीसुक़ा वह जीव स्वरगंसे च्युत होकर इस राजाके यहाँ विश्वनन्दी नामक पुत्र 
हुआ । 'होनहार विरवानक होत चीकने पात' नीतिके अनुसार विश्वनन्दी शेशव 
कालसे ही भविष्णु, प्रतिभाशाली और तेजस्वी दिखलायी पडता था । उसकी 
तेजस्वित्ताको देखकर सभी आइचय चकित थे। जो भी उस बालकको देखता था, 
वह उसके स्वभाव तथा गणोंकी प्रशंसा किये बिना नही रहता था | समय पाकर 
विश्वनन्दी युवक हुआ । वह सभी विद्या और कलाओंमें प्रवीण हुआ और उसका 
विवाह अनेक सुन्दरी कन्याओंके साथ सम्पन्न हुआ । विश्वनन्दीके पराक्रम और 
प्रतापसे सभी प्रजा संतुष्ट थी और सभी छोग उसके स्वभावकी पुन. पुन प्रशसा 
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करते थे। वह सेवा, त्याग, साहित्य, कला आदिको पूर्ण आदर प्रदान करता 
था | उसका अभिमत था--“यदि जोवनमे सेवा, त्णय और संयम न रहे, तो 
जीवन निस्सार हो जाता है। यदि कला, साहित्य, काव्य और दर्शनकी सरिता 
पृथ्बीपर प्रवाहित न हो, तो पृथ्वी असुरोंका अखाडा बन जाये । मानवत्ताका 
प्रचार कला, काव्य और दर्शनके द्वारा ही होता है। जिसप्रकार शारीरिक 
स्वास्थ्यको ठीक रखनेके लिये पौष्टिक भोजनकी आवश्यकता होती है, उसी 
प्रकार आन्तरिक स्वास्थ्यको अनुकूल बनाये रखनेके लिये त्याग, सेवावृत्ति, 
कला और कौशलूकी आवश्यकता है।” विद्वनन्दी अपने इस विचारके अनुसार 
सासारिक सुखोको भोगता हुआ भक्ति, सेवा और सयमकी ओर भी प्रवृत्त 
रहा | उसका जीवन आदर्श जीवन था । वह विषयभागोसे उसी तरह अलिप्त 
था, जिमप्रकार कमलपत्र जलसे। भक्तियोग, कर्मग्रोग और ज्ञानयोग इन तीतो- 
का समन्वय उसके जीवनमे विद्यमान था | 


विध्वभूत्तके भाईका नाम विश्ावभूति था और विश्ाखभूतिके पुत्रका नाम 
विज्ञाखनन्दी | विष्वभूति एक दिन अपनी अट्टालिकापर बंठे हुए मेघोकी सुन्दर 
आकृतिका अवलोकन कर रहे थे। उन्होने सहसा देखा कि बह मेघाकइृति वायुके 
एक झोकेसे क्षणभरमे छिन्न-भिन्‍न हो गयी । इस दृश्यके देखनेसे उनकी अन्त- 
रात्मा प्रभावित हुई और वे सोचने लगे कि मनुष्य-जन्मकी साथकता आध्या- 
त्मिक प्राप्तिम है। यह भव चन्दनके काष्ठके समान है, जिसे क्षुद्र जन्तु कामोप- 
भोग--वासनाओके कुण्डमे दग्धकर अकिविन प्रयोजनके हेतु नष्ट कर देंते है, 
पर जो मननशोल है, प्रवुद्धचेता है; वे इस काष्ठका घषंण कर सुगन्ध प्राप्त 
करते है और इस गन्धस अन्तरग एवं बहिरंगको तृप्त कर लेते है। यह मनुष्य 
जन्म कितना महान्‌ है। आज भी अन्य प्राणी उसी पूर्व अवस्थामे है, जिसमे 
अनादिकालमे थे और उनके सभी व्यापार उतने ही सीमित है, जितने पु्व॑ युगमे 
थे । मनुष्य ही एक ऐसा भव है, जिसमे अध्यात्म-सपत्तिका विकास सभव होता 
है । जो इस भवको प्राप्तकर सयम ग्रहण नही करता, अहिसाका आचरण नही 
करता, उसका नर-जन्म पाना सार्थक नही है | वस्तुत इस मनुष्य-जन्मको तप, 
ज्ञान और चारित्रकी साधना द्वारा सार्थक बनाना ही जीवनका लद्ष्य है। मैने 
अबतक मोह और कथायके उदयसे अगणित वे इन सासारिक विषयोंमे व्यतीत 
कर दिए है। अतएवं अब मुझे आत्मकल्याणके लिये प्रवृत्त होना चाहिये । 


इसप्रकार विचारकर विष्वभूतिने अपने भाई विज्ञाखभूतिको बुलाकर 
कहा कि मैं अब ससारसे विरक्त होकर आत्मसाघनाके हेतु श्रमण-दीक्षा ग्रहण 
करना चाहता हुँ। अताएब “वत्स ! तुम इस राज्यभारकों ग्रहण करो ।" 


तीथंकर महावीर और उनकी देशना ' ३१ 


विशाखभूतिने अनुरोध करते हुए कहा-- प्रभो, अभी कुछ दिनतक ओर शासन 
कीजिये । आपके रहते हुए हम निश्चिन्त हे । हमें किसी प्रकारकी चिन्ता नहीं 
है । अभी आपका तारुण्य है। अत इन सांसारिक भोगोंको छोड़कर श्रमण-दीक्षा 
ग्रहण करना उचित नहीं ।” विश्वभूतिने उत्तर दिया--“वबत्स, मृत्यु किसीको 
नही देखती । उसको दृष्ट्रिमे रूप-कुरूप, ज्ञानी-अज्ञानी, पण्डित-अपण्डित, धनी- 
निधन, युवा-वृद्ध समी समान है । अतः आत्म-हितसाधनके लिये जितनी जल्दी 
प्रयास किया जा सके, श्रेयष्कर है | 

जीवन ओस कणके समान अस्थिर है। संसारके भोग देखते-देखते बिलीन 
होनेवाले है। शरीर, धरा और भोग विद्युतुके समान चचल है। अत आत्मो- 
त्थानमे सलग्न होनेके लिये प्रयत्तशील होना मेरे लिये आवश्यक है” । 

इसप्रकार उत्तर प्रत्युत्तर सम्पन्न होनेके अनन्तर विश्वभूतिने अपने भाई 
विशाखभूतिका राज्याभिषेक करनेकी तैयारी की । राजगृह नगरीको पूर्णतया 
सज्जित किया गया। चारों ओर ध्वज, वन्दनवार लगाये गये | पुष्पमालाएँ प्रमुख 
मार्गोपर लटका दी गयी। चन्दन-क्रुमकुमसे छिडकाव किया गया । राजोचित 
सामगप्रियाँ एकत्र की गयी | शखध्वनि हुईं। तुयंभेरी आदि वाद्य वज उठे । 
मंगलाचार सम्पन्न किया गया। पुरोधाओने मत्रपाठ किया और विद्याखभूतिको 
राज्यके पट्टपर प्रतिष्ठित किया गया । 


प्रकृतिके अणु-अणुमें नवचेतना व्याप्त हो गयी। सहस्रदक कमल विकसित 
हो गये । पुष्पोका सौरभ और सुषमा जनमानसको आत्मविभोर बनाने लगी । 
मोहक वसंतऋतुका साम्राज्य व्याप्त हो गया । ऐसे ही मनोरम समयमे विव्व- 
भूतिने श्रमण-दीक्षा ग्रहण की | पंच मुष्ठी लोड्चकर गुरुसे दिगम्बर मुनिके 
ब्रतोकी याचना की ओर उन ब्रतोको ग्रहणकर वे देशान्तरमे विहार कर गये । 

विगावभूतिने 3पने बड़े भाई विश्वभूतिके पुत्र विश्वनन्दोको पराक्रमणाली 
और तेजस्वी समझ युवराजके पदपर प्रतिष्ठित किया। विश्वनन्दी अपने 
कार्योम पृरणंतया सतक और सावधान रहता था । वह॒राज-काजमें भी यरथेष्ट 
सहायता प्रदान करता था । उसने अपने विलासके लिये एक सुन्दर उद्यान 
बनवाया और उसमे आनन्दपुर्वक निवास करने लगा । इस उद्यानमे आम, 
अशोक, अनार आदिके अगणित वृक्ष थे। उसकी सुन्दरता और मध्यमें निर्मित 
सरोवरकी रमणीयताकों देखकर मनुष्योको तो बात ही क्या, देवोंका भी मन 
चचल हो जाता था। सरोवरके मध्य रक्त, पीत, हरित आदि नाना वर्णके 
कमल विकसित हो रहे थे। सरोवरके घाट सुन्दर बनाये गये थे, जिनपर 
हंस, मयूर आदिकी आकृतियाँ अंकित की गयी थी । विभिन्‍न प्रकारकी रत्ताए 
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और उनसे निर्मित लतामंडप अद्भुत सौन्दर्यंका सुजन करते थे। उद्यानके 
मध्यमें विश्राम करनेके हेतु मणि-माणिक्योंसे खचित शिलातलू निर्मित किये 
गये थे। सभी मिलाकर वह उद्यान राजगृह नगरके सौंदयंका प्रतिमान था | 

एक दिल वाटिकाके उसी मार्गयसे विशाखभूतिका पुत्र विशाखनन्दी जा रहा 
था। जब उसकी दृष्टि उस मनोरम वाटिकापर पड़ी, तो उसका मन उछलने 
लगा। वह सोचने लूगा--“यों तो मेने अनेक बार इस वाटिकाके दर्शन किये 
हैं, किन्तु आज यह मुझे सबसे अधिक सुन्दर लग रही है। इस उद्यानकी प्राप्तिके 
अभाषमे तो यह जीवन हो व्यथं है। वह शुभावसर कब प्राप्त होगा, जब मे 
इसे विश्वतन्दीसे छीनकर अपना स्वत्व स्थापित कर सकूँगा । 


राजकाय॑ सरल रेखाकी गतिसे नहीं चलता। इसमें अनेक वक्रताओंका 
उत्पन्न होना स्वाभाविक है। अचानक विद्ञाखभूतिको समाचार प्राप्त हुआ कि 
कामरूपका समीपवर्ती राजा विद्रोही हो गया है। उसने कर देना बन्द कर दिया 
है और विज्ञाखभूतिकी आज्ञा माननेसे भी इन्कार कर रहा है। राजदूत और 
चरोने भी आकर बतलाया कि कामरूपनरेश राजाज्ञाको नही मान रहा है। 
उसने राजगृहके राजदूतको वहाँसे निर्वासित कर दिया है और अपनेको 
स्वतत्र घोषित कर दिया है। 


इस समाचा रसे विशाखभूति चिन्तित हुआ और उसते राजसभामें अपना 
विचार सामन्‍्तोके समक्ष रखा । अमात्य और सामन्‍्तोंने अपने-अपने विचार 
प्रकट करते हुए कहा-“अब इस विद्रोहको शमन करनेके लिए ससेन्य आक्रमण 
करना चाहिये । इस प्रकार तो सभी नरेश स्वतत्र होते जायेंगे और राजगृहकी 
सत्ता ही समाप्त हो जायगी |” 


सभाके इस विचारको सुनकर युवराज विश्वनन्दी कहने लगा--'तात, मेरे 
रहते हुए आपको युद्धभूमिमे जानेकी आवश्यकता नही है। आप मेरे बल-पोरुष 
पर विश्वास कीजिये । मे थोड़ो-सी सेना लेकर ही जाऊँगा और राजविद्रोहीको 
केदकर आपके सामने उपस्थित कर दूँगा । कामरूपनरेश अभी हमारी शक्तिसे 
अपरिचित है। उसे यह नही मालूम कि मागधोंमें कितनी शक्ति है? हमारा 
प्रत्येक सामन्‍्त कामरूपनरेशको परास्त करनेकी क्षमता रखता है। में 
सामन्तोंके ऊपर इस दायित्वको छोड़ना नहीं चाहता। अतएवं आप मुन्ने 
आदेश दीजिये। मे कामरूपनरेश्धको बदी बनाकर कुछ ही दिनोंमे यहाँ उपस्थित 
कर दूँगा |” 

युवराज विश्वनन्दीके अत्यधिक आ।ग्रहको देखकर विशाखभूतिने उसे आक्र- 
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मण करनेका आदेश दिया । रण-वाद्य बज उठे । बीर सेनिकोंने युद्धभूमिमें 
सम्मिलित होनेके हेतु तेयारियाँ आरम्भ कीं। तलवारोंकी खनखनाहट और 
कवचोंकी झनझनाहटने आकाशको पूरित कर दिया। शुभ मुह॒तंमें विश्वनन्दीके 
नेतृत्वमें चतुरंगिणी सेनाने प्रस्थान किया और कुछ दिनों तक निरन्तर 
प्रयाण करनेके पश्चात्‌ राजगृहवाहिनीने कामरूपकी सामामें प्रवेदा 
किया। कामरूपनरेशने भी युद्धेके निमित्त अपनी सेना तैयार की और 
निश्चित समयपर दोनों ओरकी सेनाओंमें युद्ध होने लगा | राजगृहके कुशल 
सैनिकोंके समक्ष कामरूपके सेनिक ठहर न सके । कुछ हो धण्टोके यद्धके पश्चात्‌ 
भगदड मच गयी । सेना अस्त-व्यस्त हो गयो और कामरूपनरेश वंदी बना 
लिया गया। 


विश्वनन्दी उसे युद्धबन्दी बनाकर राजगृह ले आया और विशाखभूतिके 
समक्ष उपस्थित किया। सम्नाट्‌ विशाखभूतिन कामरूपनरेशके समक्ष सधिको 
शर्तें प्रस्तुत की, जिनका पालन करनेका उसने पूर्ण वचन दिया। कामरूप- 
नरेश स्वतंत्र कर दिया गया और दण्डस्वरूप उससे पॉचसो हाथो एवं पाँच 
सहस्र स्वणंमुद्राएँ ले ली गयी । 


युवराज विश्वनन्दी जब उद्यान्धवहारके लिये पहुँचा, तो उसने वहां 
देखा कि विशाखनन्दीने उसकी अनुमतिके बिना उद्यानपर अधिकार कर लिया 
है । उद्यानके मध्यमे निर्मित उत्तुद्भ भवनके द्वारोंपर उसने अपने पहरेदारोको 
नियुक्त कर दिया | फलतः जब विश्वनन्दों महलमे प्रवेश करने लगा, तो पहरे- 
दारोंने उसे रोका और कहा--“राजकुमार विशाखनन्दोको आज्ञाके बिना 
आप इसमें प्रवेश नही कर सकते | अब यह भवन और वाटिका आपकी नही 
रही, विशाखनन्दीकी है। कुमारको आज्ञाके बिना यहाँ कोई भी नहों आसकता 
और न इस वाटिकामे विहार हो कर सकता है।” 


विश्वन॑स्दो सोचने लगा कि इन निरीह प्रतिहारियोसे सघर्ष करना व्यर्थ 
है। यों तो अपने चचेरे भाई विशाखनन्दीसे भी में झगड़ा करना नही चाहता । 
अत्तएव पहले मे उसे यहाँ बुलाकर बाते कर लेना आवश्यक समक्षता हूँ, जिससे 
परस्परकी मिथ्या धारणा दूर हो जाये । 


अपने उक्त विचारानुसार उसने कुमार विशाखनन्दीकों बुलाकर कहा-- 
_ व॒त्स, तुमने मेरो अनुमतिके बिना उद्यानपर क्यों अधिकार कर लिया है और * 
क्यों वहांपर अपने प्रतिहारियोंको नियुक्त किया है? मे कुछ कारण समझ नही 
सका हूँ। यदि तुम्हे वाटिकासे प्रेम है, तो तुम्हारे लिये दूसरी वाटिकाकी 
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व्यवस्था की जा सकती है। छोटी-सी बातोंको लेकर पारिवारिक कलह करना 
उचित नहीं है। परिवारमें तभी शान्ति और एकत्ता विद्यमान रहती है, जब 
परस्परमें उदारतापूर्ण प्रेमका व्यवहार किया जाये। अतएव तुम उद्यानपरसे 
अपना अधिकार हटा लो ।” 


विश्वनन्दीके इस कथनको सुनकर विधाखनन्दीने उत्तर दिया--“यह उपवन 
मुझे मेरे पिताने दिया है और अब में इसका स्वामी हूँ । अतएव में इसे यों ही 
वापस नहीं कर सकता | यदि सामथ्यं है, तो तुम लडकर इसे ले छो ।” 

विद्वनन्दी क्रोधाविष्ट हो विशाखनन्दीको मारनेके लिये दौडा । विशाखनंदी 
भयसे आत्तकित हो एक उन्नत वृक्षके ऊपर चढ गया । कुमार विद्वनन्दीने उस 
उन्नत कपित्य वृक्षको जडसे उखाड़कर फेक दिया और उसे मारनेके लिये 
उद्यत हुआ । यह देख विशाखनन्दी वहाँसे भागा और एक पाषाण स्तम्भके पीछे 
छिपकर बैठ गया। शक्तिशाली विश्वनन्दीने अपने मुष्टिप्रहारसे उस पत्थरके 
स्तम्भको चूर-चूर कर डाऊा | अब विशाखनन्दीको कही छिपकर प्राण बचानेका 
स्थान नही था । अत वह पलायनवादी नीत्ति स्वीकार कर वहाँसे भागा | जब 
कुमार विश्वनन्दीने अपने अपकार करनेवालेको इसप्रकार भागते हुए देखा तो 
उसका सौहादं और करुणा जागृत हो उठी । उसने कुमारको रोकते हुए कहा- 
“भय मत करो । तुम मेरे भाई ही हो। मे अब तुम्हारे ऊपर शस्त्र प्रहार नही 
करूँगा । तुम्हारे प्रति मेरे हृदयमे ममता है। मै तुम्हे अपना उपवन देनेको 
तैयार हे | अब जब तुम आत्मसमपंण करनेको प्रस्तुत हो, तो मुझे उपवन देनेमे 
किसी भी प्रकारकी आपत्ति नही है | यदि यह कार्य पहले ही किया गया होता, 
तो न तुम्हे कष्ट होता और न मुझे ही वलेशका अनुभव करना पड़ता ।” 

इसप्रकार विशाखनन्दीको सात्वना देकर विश्वनन्दीने उसे वह वाटिका 
सौंप दी । अब विश्वनन्दी संसारकी स्वार्थपरताके सम्बन्धमे सोचने लगा--मेंने 
इस ससा रकी स्वार्थंपरता देख ली | चाचाजीने मुझे कामरूपनरेशको वश करनेके 
लिये भेजा और मेरी अनुपस्थितिमें मेरी वाटिकापर विशाखनन्दीका आधिपत्य 
करा दिया। विशाखनन्दीमें न शारीरिक बल ही है और न आत्मिक बल। 
उसका मनोबल इतना कमजोर है कि वह मेरा तो क्या किसी अच्छे सैनिकका 
भी सामना नहीं कर सकता । यह संसार स्वार्थोंका अखाड़ा है। इसको 
अनित्यता और अनिश्चितता सभीको कष्ट देती है। कषाय और असयमके कारण 
अनेक गतियोंमें परिभ्रमण करना पड़ता है। यह मनुष्यजीवन आत्मोत्थानके 
लिये प्राप्त हुआ है। यदि इस जोवनकों सार्थक न किया गया, तो फिर पश्चा- 
त्ताप ही करना पडेगा। अतएव इन्द्रिय और मनका नियन्त्रणकर आत्मकल्याणमें 
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प्रवुत्त होना चाहिए। जीव अनादि कालसे इस संसारमें पंचपरावत्तन करतो 
चला आ रहा है। जब संयमकी प्राप्ति हो जाती है, तभी इन परावत्त॑नोंसे छुट- 
कारा प्राप्त होता है। अतएवं अब मुझे रत्नत्रयकी आराधनामें प्रवृत्त होना है।” 


इसप्रका र विचार कर विद्वनन्दीने श्रमण-दीक्षा ग्रहण करनेका निश्चय 
किया । वह अपने चाचा विश्वभूतिके समीप पहुँचा और निवेदन करने छगा-- 
“तात ! मैने संसारके रहस्यको ज्ञात कर लिया है ओर भेदविज्ञान द्वारा मुझे 
आत्मदृष्टि प्राप्त हो गयी है। आप मुझे दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण करनेकी अनुमति 
दीजिए । में अब सच्चे पुरुषार्थमे प्रवृत्त होना चाहता हुँ। मानवशरी रकी प्राप्ति 
बडे सोभाग्यसे होती है, इसे प्राप्तकर साधना द्वारा क्मंसंत्ततिको नष्ट कर मे 
स्वतन्त्र होना चाहता हूँ ।” 


कुमार विश्वनन्दीके इस कथनको सुनकर विशाखभूति कहने लगा- वत्स ! 
तुमने इस अवस्थामे ही ससारका अनुभवकर लिया ? अभी तुम्हें ससारके विषय- 
सुखोंका उपभोग करना चाहिये। जब चौथापन आरम्भ हो, तब तुम द्वीक्षा 
ग्रहण करना । राज्यकी सारी व्यवस्था तुम्हारे ऊपर ही है। में तो सोचता था 
कि तुम्हारा राज्याभिषेक कर में दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण करूँ | विशाखनन्दीसे तुम 
परिचित ही हो, उसमे राज्यका भार बहन करनेकी क्षमता नही हैं। न वह 
श्र-बीर ही है ओर न राज्यशासनम कुशल है। अतएव तुम कुछ दिनों तक 
अभी राज्यसुखका उपभोग करो |” 


विश्वनन्दी कहने लगा--“तात ! में इस संसारकी वास्तविकताको समझ 
गया हूँ। आत्मोत्थान करनेके लिये समयकी प्रतीक्षा नही की जात्ती | जत अब 
मुझे आप दीक्षा ग्रहण करनेकी अनुमति दोजिये ।'' 


जब विश्वभूतिने कुमार विश्वनन्दीके त्यागभावकी गहराई देखी, तो उसे 
श्रमण-दीक्षा ग्रहण करनेकी अनुमति दे दी | फलतः विद्वनन्दीने संसारक समस्त 
परिग्रहका त्यागकर सम्भूत नामक गुरुके समीप दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की ) 
जब विशाखभूत्तिको विश्वनन्दीकी दीक्षाका समाचार मिला, तो उसके मनमे 
बडा पदचात्ताप हुआ। वह सोचने लगा कि--' मैने अपने पृत्रके साथ पक्षपात्तकर 
उसे विश्वनन्दीकी अनुपस्थितिमे मनोहर उद्यानका अधिपत्ति बना दिया, जिससे 
मेरी स्वार्थपरताक कारण विद्वनन्दीको दीक्षा ग्रहण करनी पडी | यदि मैंने 
यह अनुचित कार्य नही किया होता, तो विश्वनन्दीको दीक्षा अहण करनेका 
अवसर नही आता और राज्यकी व्यवस्था सूदृढ़ रहती ।”' इसप्रकार पश्चात्ताप 
करनेके अनल्तर उसे भी विरक्ति हो गयी ओर उसने भी सयम धारण कर लिया। 


३६ . तीथंकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


मुनि बनकर विश्वनन्दीने समस्त देशोंमें विहार करते हुए घोर तपरचरण 
किया | उसका शरीर अत्यन्त कृश हो गया। वह विभिन्न देश और नगरोंमें 
विचरण करता हुआ मथुरा नगरीमें पहुँचा । जब चर्याके लिये भ्रमण करने 
लगा, तो बाद्धंक्य एवं शक्तिकी क्षीणताके कारण उसके पैर डगमगा रहे थे 
अधिक दूर चलना विश्वनन्दीके लिये कठिन था। उसकी शारीरिक शक्ति क्षीण 
हो चुकी थी, पर मनोबल और आत्मबलर उदीप्त थे। शरीरसे तेजपुंज प्रस्फु- 
टित हो रहा था, पर मार्ग चलने में उसे कठिनाई हो रही थी | 


इधर पिताके मुनि-दीक्षा ग्रहण करनेके पश्चात्‌ बल और पौरुषकी हीनताके 
कारण विशाखनन्दी अपने समस्त राज्यको खो बेठा। अधीनस्थ राजा स्वतंत्र 
हो गये | विश्वनन्दीने जिस राजशक्तिका सगठन किया था, वह शक्ति कुछ हो 
वर्षोमे छिन्न-भिन्न हो गयी | फलत" विशाखनन्दीको पड़ोसी राजाके यहाँ राज॑- 
दूुतका कार्य करना पडा। अक्षमताओंके साथ उसकी व्यसनोंकी प्रवृत्ति भी 
उत्तरोत्तर बढती जाती थी। यही कारण था कि वह दिनों-दिन निर्धन और 
दुःखी जीवन व्यत्तीत करनेके लिये बाध्य हो गया । 


सयोगवश विशाखनन्दी अपने स्वामीका दृतकार्य सम्पन्न करनेके हेतु 
इसी समय मथुरा नगरीमे पहुँचा । वह अपनी विषयाभिलाषां तृप्तिके लिये एक 
वेश्याके भवनमे पहुँचा । जिस समय वह उसके भवनकी छतपर बैठा हुआ था, 
उसी समय मुनि विश्वनन्दी उस वेश्याके भवनके नीचेसे चर्याके हेतु जा रहे थे। 
तत्काल प्रसूतता एक गायने क्रूढ्ध होकर मुनिराजको धक्का देकर गिरा दिया । 
उन्हें गिरता देख क्राधित हो विशाखनन्दी कहने लगा-- तुम्हारा जो पराक्रम 
पत्थरका खम्भा तोड़ते समय देखा गया था, वह आज कहाँ गया ? इस समय 
तो मे भी तुम्हे यमराजके यहाँ पहुँचा सकता हूँ । तुमने मुझे जो अपमानित 
किया है, उसका बदला मे तुमसे चुका सकता हूँ। बड़े बहादुर बने थे, आज 
एक गायके धक्केसे गिर गये ? यदि अब शक्ति है, तो मेरा सामना करो।” 


इसप्रकार मुनिकी भत्संना करते हुए विशाखनन्दीने अनेक दुर्वंचनोंका प्रयोग 
किया | मुनिराजका धैय टूट गया। उनके मनमे भी विकार उत्पन्न हो गया और 
कुपित होकर मन-ही-मन कहने लगे--“इस अपमानका तू अवश्य फल प्राप्त 
करेगा |” 


मुनिराज विश्वलन्दी बिना चर्या किये ही वापस लौट आये ओर उन्होंने 
अपनेको असमर्थ समझ सल्लेखना ग्रहण की। काय और कषायोंको कृश करनेपर 
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भी उन्होंने निदान सहित मरण किया। फछत: महावीरके जीव विष्वनन्दीने 
महाशुक्र स्व॒रंमें देवपर्याय प्राप्त को। इधर विशाखभूतिका जीव भी तपए्चरणके 
प्रभावसे उसी स्वगं॑में देव हुआ | ये दोनों हो अगणित वर्ष तक मनोनुकूल सुखों- 
का उपभोग करते रहे। विश्वनन्दीके चाचा विशाखभूतिका जीव सुरम्यदेशके 
पोदनपुर नगरमें प्रजापति महाराजकी जयावतती रानीके गर्भसे विजयभूति नामका 
पुत्र हुआ । विश्वनन्दोका जीव भी वहाँसे च्युत हो इन्हीं प्रजापति महाराजकी 
दूसरी रानी मृगावतीके गर्भसे त्रिपुष्ठ नामका पुत्र हुआ | यह शेशवसे ही शर- 
वीर और तेजस्वी था। उसके शरीरकी कातिने चन्द्रमाकी ज्योत्सनाकों भी 
पराजित कर दिया था । इसप्रकारके तेजस्वी कुमारको देखकर सभो परिजन 
और पुरजन आनन्दित थे। प्रजापतिने अपने दोनों पुत्रों पालन-पोषण और 
शिक्षा-दीक्षाका उत्तम प्रबन्ध किया । कुमार त्रिपृष्ठ अल्पकालमे ही युद्धविद्यामे 
पारंगत हो गया | 
श्रिपृष्ठ-पर्याय * चक्रव्यूह 

विद्वनन्दीके भवमे महावीरके जीवने प्रतिशोधका निदान बाधा था। इस 
निदानका फल उन्हें भी संसार-परिभ्रमणके रूपमे प्राप्त होना अनिवाय था। 
तपस्या आत्माको कंचन बनात्ती है। वह वलेश-कर्मोको भस्मकर शुद्ध करती 
पर जब इसी तपस्यामे निदानका संयोग हो जाता है, तो यह आत्मामे ऐसा 
मोड़ उत्पन्न करती है, जिससे लक्ष्य च्युत होनेमें विलम्ब नही होता । त्रिपृष्ठको 
वीरता और पुरुषार्थक साथ समस्त ऐहिक भोग उपलब्ध हुए। वह अनेक प्रकार- 
से संसारके भोगोंका सेवन करने लगा । 


इधर विशाखनन्दीका जीव पापकर्मके फलस्वरूप अनेक दुर्गंतियोमे परि 
भ्रमण करता हुआ विजयाद्ध' पव॑त्की उत्तरश्रेणीके अलकापुर नगरमें मयूरग्रीव 
नामक विद्याधर राजाकी नीलाञ्जना नामक पत्नीके गर्भसे अश्वग्रीव नामका 
पुत्र उत्पन्न हुआ | अदवग्नीव भी पुर्वजन्मोमें कभी अजित किये गये शुभ पुण्यो- 
दयसे विभिन्न प्रकारके सुखभोगोको प्राप्त हुआ। अश्वग्नरोव शक्तिशाली और 
पुरुषार्थी था। इसने भी अस्त्र-शस्त्रकलामें निपुणता प्राप्त की । 


विजयाद्ध प्वतकी दक्षिणश्रेणीमे रथनूपुरचक्रवाल नामक नगरमे ज्वलन- 
जटो नामका विद्याधर राजा शासन करता था। यह तीन विद्याओंका स्वामी 
था | उसने अपनी शक्तिसे दक्षिणश्रेणीके समस्त विद्याधर राजाओंकों अपने 
वश्षमें कर लिया था। इसके बल-पौरुषके समक्ष बड़े-बड़े सामन्‍्त ओर श्र-बीर 
नतमस्तक रहते थे। इस राजाकी पत्नीका नाम वायुवेगा था, जो चतिलक 
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नगरके राजा विद्याधर और सुभद्रा नामक रानीकी पुत्री थी। वायुवेगा रूपमें 
रति और गुणोंमें लक्ष्मी थी । एकप्रकारसे रति, लक्ष्मी और सरस्वती इन 
तीनोंका समन्वय उसमें विद्यमान था। इस दम्पतिकी दो सन्तानें हुई--अक॑- 
कीर्ति नामक पुत्र और स्वयंत्रभा नामक पुत्री 


स्वयंप्रभाके शरीरसे लावण्यकी कांति निस्सृत होतीं थी । उसने अपने रूपसे 
तिलोत्तमा और गुणोस्े सरस्वतीको तिरस्कृत कर दिया था। उसमें सभी 
स्त्रियोचित सुलक्षण विद्यमान थे। बिना आभूषणोंके ही उसका अनिन्य लावण्य 
पुरुषमात्रके लिये आकषंणका विषय था। स्वयंप्रभा शने: शनैः किशोरावस्थाको 
पारकर यौवनमे प्रविष्ट हुई। पिता ज्वलनजटीके लिये कन्याको युवती देख 
विवाह करनेकी चिन्ता हुई। उसने निमितज्ञ अपने पुरोहितको बुलाकर पुछा- 
“कन्या स्वयंप्रभाका विवाह किसके साथ होगा और कब होगा ? निमित्तशास्त्रकै 
पन्‍ने उलटकर, पुरोहितने उत्तर दिया--“यह नारायण त्रिपृष्ठी महादेवों 
होगी और आप भी उसके द्वारा दिये हुए विद्याधरोंके चक्रवर्तीपदको प्राप्त 
करेंगे ।'' 


ज्वलनजटीने पुरोहितके द्वारा पोदनपुर और पोदनपुरनरेश प्रजापति, त्रिपृष्ठ 
आदिकी जानकारी प्राप्तकर अत्यन्त विश्वस्त शास्त्रज्ञ और राजभक्त इन्द्र नामक 
मन्नोको पत्र एवं बहुमूल्य पदार्थ भेटके निमित्त देकर पोदनपुर भेजा | इन्द्र अपने 
विद्याबलसे विमानद्वारा पोदनपुर पहुँचा | पोदनपुरनरेश महाराज प्रजापति उस 
समय पुष्पकरण्डक नामक उद्यानमे क्रीडा कर रहे थे। वे परिजनोसे वेष्टित हो 
सरोबरम मज्जन, जलकेलिके अतिरिक्त विभिन्‍न लत्ताओ और विटपोसे पृष्पा- 
वचय करनेमे सलूग्न थे | प्रकृतिकी रमणीय गोदमे विचरण करनेके कारण 
उन्हे अपूर्ब सुख प्राप्त हो रहा था। इस समय प्रजापत्ति ललित क्रीड़ाओम भी 
संलग्न थे । एक ओर मनोरम नृत्य हो रहा था और दूसरी ओर सगीतका 
अखाडा जमा हुआ था। ध्रुपद और धमारकी ध्वनि सभीको अपनी ओर आशकृष्ट 
कर रही थी । इसी आमोद-प्रमोदके समय पुष्पकरण्डक उद्यानमे ही इन्द्र मश्री 
पहुँचा और उसने प्रतिहारी द्वारा अपने आनेका समाचार राजा प्रजापतिके 
पास पहुँचाया। प्रजापतिने मत्रीकों आसन देकर रथनूपुरचक्रवाल नगरके 
सम्राट ज्वलनजटीका कुशल समाचार पूछा मंत्रीने बहुमूल्य मणि-माणिक्य 
आदिकी भेंट उपस्थित कर पत्र प्रस्तुत किया । प्रजापति पत्रकी पढकर अत्यन्त 
प्रसल्‍न हुआ। पत्रमें लिखा था कि सधि-विग्रहमे निपुण विद्याधरोंका स्वामी अपने 
लोकका शिखामणि, प्रजावत्सल, महाराज नमिके वंशरूपी आकाशका सूर्य 
ज्वलनजटी रथनपुर नगरसे पोदनपुरनरेश तीर्थंकर ऋषभदेवके पुत्र बाहुबलिके 
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वंशज महाराज प्रजापतिको नतमस्तक हो प्रणाम करता है। कुशलप्रश्नके अन- 
न्तर पत्रमें लिखा था- में रथनूपुरनरेश अपनी कन्या स्वयंप्रभाका विवाह आपके 
पुत्र त्रिपुष्ठेक साथ करना चाहता हूँ। हमारे वंशोंमें परम्परासे यह सम्बन्ध चला 
आ रहा है। हम दोनोंके विशुद्ध वंश सूर्य और चन्द्रमाके समान पहलेसे ही 
प्रसिद्ध हैं। अतएव आप मेरे इस सम्बन्धकों स्वीकार करनेकी कृपा कीजिये।” 


प्रजापति ज्वलनजटीके इस पत्रकों पढ़कर प्रसन्‍नतासे विभोर हो गया और 
उसने विनम्रतापूवंक अपनी स्वीकृति प्रदान करते हुए पत्र लिखा--“नमिके 
वंशको सुशोभित करनेवाले महाराज ज्वलनजटीकी आज्ञा मुझे स्वीकार है। मे 
अपने पुत्र त्रिपृष्के साथ आपकी कन्या स्वयंप्रभाके विवाहकी स्वीकृति प्रदान 
करता हूँ | इस विवाह-सम्बन्धसे हम दोनोंके वशमें प्रेमभाव उत्पन्न होगा और 
चिरकालतक हमारे वंशोंमे सौहा्द, सहयोग एवं पारस्परिक प्रेमभाव बने रहेगे।'” 


प्रजापतिके इस पत्रको प्राप्तकर ज्वलनजटी प्रसन्‍न हुआ और वह पोदनपुर 
चलनेकी तैयारी करने लूगा | उसने अपने प्रधान सेनापति और युवराज अकं- 
कीतिको सेना तैयार करनेका आदेश दिया तथा अन्य आवश्यक यात्रोपयोगी 
सामान भी तैयार होने लगे | स्वयंप्रभाको भी साथ ले जानेके लिए तैयारी को 
जाने लगी | ज्वलनजटोने पुत्र अकंकीत्तिको युवराजपदके साथ प्रधान सेनापति- 
का पद भी दिया था। अतएब उसने सेना तैयारकर पोदनपुरकी ओर प्रस्थान 
किया | जब ज्वलनजटी ससैन्‍्य पोदनपुरमे पहुँचा, तो पोदनपुरनरेशने ज्वलून- 
जटीका स्वागत किया और उसे मनोहर उद्यानमें स्थान दिया । 


शुभ रूर्त शोधा गया और बिधिपुृ्वेक विवाहविधि सम्पादित की गयी। 
स्वयंप्रभा और त्रिपृष्ठका विवाह उसी प्रकार सम्पन्न हुआ, जिस प्रकार ऋषभ- 
देव और सुनन्दाका विवाह सम्पन्त हुआ था। दुन्दुभि वाद्य बज रहे थे | 
सौभाग्यवती स्त्रियाँ मगलगान गा रही थी और पुरोधा मगलमतन्नोका उच्चारण 
कर रहे थे । 

ज्वलनजटीने दहेजमें अन्य पदार्थोके साथ सिंहवाहिनो और गछड़वाहिनी 
विद्याएँ भी प्रदान की । विवाहोत्सव धूम-धामपुर्वक सम्पन्न हुआ | ज्वलनजटी 
और प्रजापति दोनों ही इस विवाहसे प्रसन्न थे | 


जब अध्वग्रीवको अपने गुप्तचरों द्वारा स्वयंप्रभाके विवाहका समाचार प्राप्त 
हुआ, तो उसका हृदय क्रोधाग्निसि जलने लगा। वह सोचने लगा कि “मेरे रहते 
हुए स्वयंप्रभाका विवाह त्रिपृष्ठके साथ कैसे सम्पन्न किया गया है। स्वयंप्रभा जेसी 
सुन्दरी तो मुझे मिलनी चाहिये थी। ज्वलनजटीने यह मेरा अपमान किया है। 
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में अपने अपमानका बदला स्वयंप्रभाको छीनकर लूँगा और युद्धभूमिमें त्रिपृष्ठ- 
का बध करूँगा । विधाताने स्वयंप्रभाको मेरे लिये बनाया है, त्रिपृष्ठके लिये 
नहीं । इस उदण्डताका फल सभीको भोगना पड़ेगा ।” 


अश्वग्रीवने अपनी सेनाको युद्धके लिये तैयार किया। त्तीच विद्याओसे 
संपन्न विद्याधर राजाओंको युद्धमें सम्मिलित होनेके हेतु आमन्त्रित किया | 
अद्ववग्रीवने विभिन्न प्रकारकी विद्याओं और अस्त्र-शस्त्रसे सज्जित हो आक्रमण 
किया और रथावत्तं नामक पव॑तपर अपना सैन्य-शिविर स्थापित किया। 
“त्रिपुष्ठकुमार भी अश्वग्नीवकी सेनाका आगमन सुनकर अपनी चतुर॑ंग- 
वाहिनीके साथ वहाँ आ डटा । दोनों ओरसे व्यूहरचना होने लगी | धनुषधारी 
अपने धनुषोंको सज्जित कर रणमभेरीको प्रतीक्षा करने लगे। 


चारों ओर युद्ध-वाद्य बजने लगे । सेनापतियोने अपनी-अपनी सेनाको युद्ध 
करनेका आदेश दिया । बाण-वर्षा होने लगी, जिससे सूयं आच्छादित हो गया। 
अछ्ववाहिनीके सेनिक परस्परमे युद्ध करने छगे। त्रिपृष्ठकुमारकी सेनाकी 
वोरताके समक्ष अह्वग्रीवकी सेना ठहर न सकी ओर जिसप्रकार वायुके चलनेसे 
मेघ तितर-बितर हो जाते है, उसी प्रकार अधश्वग्रीवकी विद्याधरसेना रण- 
भूमि छोडकर भाग उठी । जब अश्वग्रीवने देखा कि रणक्षेत्र खाली हो रहा है, 
तो वह स्वय ही युद्ध करनेके लिये आ डटा। उसने ललकारकर कहा--/निरप- 
राधी इन सैनिकोंको मारनेसे क्या लाभ है ? अपराधी तुम हो, अतएवं अब मे 
तुम्हारे साथ ही युद्ध करना चाहता हूँ | तुम्हारा और मेरा युद्ध ही अन्तिम 
निर्णायक होगा ।” 

अद्दवग्नीव और त्रिपुष्ठ दोनो युद्ध करने लगे । अह्वग्रीवने मायाका सचार- 
कर त्रिधृष्ठको पराजित करना चाहा, पर त्रिपृष्ठकी वीरताके समक्ष उसका वश 
न चल सका | अत्तएवं अव्वग्नीवने लज्जित होकर त्रिपृष्ठके ऊपर कठोर चक्र 
चलाया | यह चक्र त्रिपृष्ठके पुण्यप्रतापसे प्रदक्षिणाकर शीघ्र ही उसकी दाहिनी 
भुजापर आकर स्थिर हो गया। त्रिपृष्ठने उसे लेकर क्रोधवश शत्रुपर चला 
दिया । जिससे अश्वग्नीवकी ग्रीवाके दो टुकड़े हो गये । अश्वग्रीवके धराशायी 
होते ही उसकी समस्त सेना और विद्याधर सामन्त भाग खड़े हुए । 


त्रिपृष्ठने अश्वग्रीवको पराजित करनेके पश्चात्‌ त्रिखण्डको जीतनेके लिये 
प्रस्थान किया और सत्र विजयका डंका बजाते हुए अपने स्थानपर लौट आया 
तथा त्रिखण्ड-अधिपति होकर अद्धंचक्रवर्तीका पद प्राप्त किया । 


उसने विश्वनन्दीके भवमें किये गये निदानको पुरा किया और इस निदान- 
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जन्य अशुभकर्मके उदयसे त्रिपृष्ठकी प्रवृत्ति संसार-विषयोंकी ओर विशेषरूपसे 
जागृत हुई उसने अनेक विद्याधरकुमारियोंसे विवाह किया । अनेक गन्धवे- 
कन्याएँ प्राप्त को और भूमिगोचरियोंके साथ वेबाहिक सम्बन्ध स्थापित किया | 
त्रिपृष्ठने विजयाद्ध पवंतपर जाकर रथनूपुर नगरके राजा ज्वलनजटीको दोनो 
श्रेणियोंका चक्रवर्ती बना दिया और निदिचिन्ततापुर्वक अद्धंचक्रवर्तीपदका भोग 
करने लगा । 


शुभोदयके कारण जितनी भोगसामग्री प्राप्त होती जाती थी, त्रिपृष्ठ उत्तना 
ही अशान्त बना रहता था| उसे एक क्षणके लिये भी भोंगोसे तृप्ति न मिली | 
बह करोड़ों वर्षों तक राज्यसुख और संसारके विषय-सुखोंका भोग करता रहा। 
उसने बहुत आरम्भ और परिग्रह संचित किया; फलत: विषय-सुखोको गृद्धताके 
कारण मरकर उसने सप्तक नरकमें जन्म ग्रहण किया | 


पू्व॑जन्ममे बाँधा गया निदान सफल हुआ और दुग्गंतिका कारण बना | इस 
नरकमें त्रिपृष्ठके जीवने अगणित काल तक नाना प्रकारके दुःखोको सहन किया | 
आयु पूर्ण होनेंपर यह जम्बूद्वीपके भरततक्षेत्रमे गगानदीके तटके समीपदर्ती 
वनप्रदेशमें सिहगिरि पवंतपर सिह हुआ | यहाँ भी इसने तीत्र पापका अज॑न 
किया, जिससे रत्नप्रभा नामक प्रथम नरकमे नारकी हुआ और वहाँ एक सागर 
तक भयकर दुःख भोगता रहा। पढ्चात्‌ वहांसे च्यूत होकर इसी अम्बृद्वीपमें 
सिन्धुकूटकी धूर्व॑ दिशामे हिमवत पव॑तके शिखरपर देदीप्यमान बालोसे सुणोभित 
सिंह हुआ । 


सिह॒पर्याय : पुनः उत्थानकों ओर 


सिंहपर्याय प्राप्त करनेपर महावीरका जीव अपनी शक्ति और पुरुषार्थका 
प्रदर्शन करता हुआ हिसामें प्रवुत्त हुआ | वह निबंल जीवोंको मारकर खाने 
लगा और अपनी शक्ति द्वारा समस्त जीवोको त्रस्त करने लगा | एक दिन उसने 
एक हिरणका पीछा किया और जब हिरणकों उसने पकड़ लिया, तो उसे 
अपनी ती&ण दाढ़ोसे फाड़ डाला। जब सिंह इस प्रकार हिसाकमंमे लगा हुआ 
था, तब आकाशमार्गस अजितज्जय नामक चारण मुनि अमितगुण नामक 
मुनिराजके साथ जा रहे थे। उन्होंने आकाशमागंसे उस सिहको हिसामे रत 
देखा, तो वे दयासे द्रवीभूत हो आकाशमार्गसे उतरकर उस सिंहके पास पहुँचे 
और एक शिहातलरूपर बेठकर जोर-जोरसे धर्मं्रवचन करने लगे। उन्होंने 
कहा-- है भव्य मृगराज ! नू हिसामे क्यों प्रवृत्त है? क्या अभी भी तुम्हारी 
विषयोंसे तृप्ति नही हुई है ? त्रिपृष्ठके भवमें तुमने पाँचों इन्द्रियोके श्रेष्ठ विषयो- 
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का अनुभव किया है। तुमने कोमल शय्यातलपर अलेंक रमणियोंके साथ चिर- 
काल तक विहार किया है। रसनाइन्द्रियको तृप्त करनेवाले सब रसोंसे परि- 
पूर्ण तथा अमृतरसायनके साथ स्पर्द्धा करनेवाले दिव्य भोजनका उपभोग तुमने 
किया है। उसी तरिपृष्ठके भवमे तुमने सुगंधित धुपके अनुलेपनोंसे, मालाओंसे 
तथा अन्य सुवासित पदार्थोसे अपनी श्राण इन्द्रियको तृप्त किया है। रस-भाव 
समन्वित सम्पन्न हुए नृत्यका तुमने पर्याप्त अवलोकन किया है । संगीतके मण/ 
झंकारको सुनकर अगणित वर्षोत्तक तुमने आनन्द लिया है। तीन रूण्टका बढ़ 
चक्रवत्तित्व प्राप्तकर ऐसा संसारका कौन-सा भोग है, जिसका तुमने उपभोग 
नहीं किया है| निरन्तर सासारिक सुखोंकी आसक्तिके कारण सम्यग्द्शन और 
पचब्रतोंसे रहित होनेसे तुमने सप्तम नरककी आयुका बन्ध किया और वहाँ 
तेतीस सागर तक विभिन्‍न प्रकारके कष्टोंको सहा। नरकसे च्युत हो सिह- 
पर्याय प्राप्त की और इस पर्यायके अनन्तर पुन' प्रथम नरककी यातना सही । 
अब पुनः यह सिहपर्याय तुम्हें प्राप्त हुई है। अतः इस पर्यायमें तुम्हे अपने 
आत्मोत्थानमे प्रवृत्त होना चाहिये | तुम यह भूल रहे हो कि पश्ु और नरक- 
पर्यायमे छेदन-भेदन, भूख-प्ययस, शीत्त-आतपजन्य कितने कष्ट सहन किये हैं । 
क्रर परिणामी होकर तुम पशुओकी हिसामे प्रवृत्त हो रहे हो । अतएव ससारके 
स्वरूपका विचारकर हिसाका त्याग करो ।” 


“अहिसाका सम्बन्ध प्राणीके हृदयके साथ है, मस्तिष्कके साथ नही, तक॑- 
वित्तकंके साथ नही और न बंधे-बँधाये विवेकशून्य विश्वासोके साथ ही है। इसका 
सम्बन्ध अन्त'करणके साथ है--भीतरकी गहरी आध्यात्मिक अनुभूत्तिके साथ 
है। अहिसाकी भूमि जीवन है। जबतक जीवके आचार-व्यवहार अहिसामूलक 
घटित होते है, तभी तक जीवन हरा-भरा और विकसित रहता है । अतएब तुम्हे 
अहिसाके वास्तविक महत्त्वको समझना है और जीवनको गतिशील बनाना है । 
तुमने पुरुरवाके भवमे अहिसा-संस्कारका बीज अजित्त किया था, वह बीज अनेक 
जन्मोंमे किये गये मिथ्याच रणके का रण दबता गया । उसपर अज्ञानत्ताकी तह पड़ती 
गयी | फलत: त्रिपृष्ठभवमे नारायण होकर भी तुमने इस अहिसाके बीजकों 
अंकुरित नही होने दिया । तुम पूर्वके जन्मोंमे मनुष्य हुए, देव हुए और पशु बने | 
पुरुरवाके भवमें तुमने हिसा करना छोड़ा था, जिसके फलस्वरूप तुमने स्वगोंके 
सुख प्राप्त किये, पर त्रिपृष्ठके भवमे तुम वासनाम डूब गये, हिंसामे सन गये, 
जिसका दु खद परिणाम यह पशु-जीवन है | सुख चाहते हो, तो हिसा-का्यंको 
छोड़ पहले किये गये सकल्पको याद करो |” 

उम्र तपस्वी अजितञ्जयकी वाणीने जादूका कार्य किया । सिहकी वृत्तियां 
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विगलित होने लगीं। अज्ञानताके कारण जो गुण आच्छादित थे, वे छानेः शर्नें: 
उद्घाटित होने छंगे । उसे अपने पूर्व जन्मोंकी स्मृति आ गयी और विगत जन्म 
उसे दर्पणमें पड़नेवाले प्रतिबिम्बके समान स्पष्टत: दिखलायी पड़ने छगे। आत्मा- 
की वाणीको आत्माने समझा; आध्यात्मिकता और अहिसा-सस्का रोने सिंहके 
झाननेत्रोंको खोल दिया | वह पूंछ हिलाता हुआ योगिराजके समक्ष नतमस्तक 
हो गया। उसकी भावभगिमासे यह प्रत्यक्ष दिखलायी पड रहा था कि उसे 
अपने पुव॑क्ृत कार्योंपर पष्चात्ताप है और अब अपने उत्थानके लिये वह कृत्त- 
संकल्प है । 

आचाय॑े अजित्तञ्जयने सिहकी इस भाव-विभोर अवस्थाको देखकर कहा-- 
“मुगराज ! घबड़ाओ नही | तुम्हारी आत्मा अनन्त ज्ञानवान्‌ और शक्तिशाली 
है | यदि तुम आत्म-निष्ठापूवंक हिसाका त्याग कर अहिंसाका आचरण करोगे, 
तो तुम्हारा उद्धार सम्भव है। विदेहस्थ तीर्थंकर श्रीधरने समवशरणमे कहा है 
कि अबसे तुम दश्वें जन्ममे भरतक्षेत्रके अन्तिम तीर्थंकर महावीर होगे। 
संयम, तप और त्याग मनुष्य तथा पशु दोनोके लिये प्रायः समानरूपसे उपकारक 
है) यदि तुम अपनी वृत्तिको अहिसक बना सकते हो, तो तुम्हारे उद्धारमे 
बिलम्ब नहीं है ।' 


मुनिराज उक्त उपदेश देनेके पश्चात्‌ बिहार कर गये। उस सिहने अपने 
जीवनकी आलोचना की ओर संयम ग्रहण कर लिया । उसने मासाहारका त्याग 
कर सल्लेखना धारण को। मनुष्य और पशुओके उपसर्ग एवं यातनाओकों 
समताभावसे सहा और प्राणविसर्जनकर सौधमं स्वगंमे सिंहकेतु नामका देव 
हुआ | धर्मका फल ऐव्वर्य होता देखकर वह धर्मपुरुषार्थंमे लीन हो गया | वह 
प्रतिदिन अकृत्रिम चेैत्यालयोमें जाकर अहंत्तिमाओकी दिव्य पूजा-अर्चा 
करता । नन्दीद्वरादि द्वोपोंमें भावविशुद्धिके हेतु जिन-प्रतिमाओंकी पूजा एव 
गुरुओंके उपदेशका श्रवण करता । एक दिन अजितञअजय गरुका उसे दर्दान 
हुआ | बह विनीत रूपमे निवेदन करने लगा--“गुरुदेब । आपके धर्मोपदेशको 
प्राप्त कर में कृतकृत्य हो गया और अब स्वर्ग-सुल भोग रहा हूँ |।आपके उपदेशने 
मेरे ज्ञान-चक्षुओका उन्‍्मीलन कर दिया है। मुझे संयम और साधनामे ही सुख 
दिखलायी पड़ता है। पर यह देवगत्ति भोगयोनि है। यहां वीत्तरागताकी प्राप्ति 
सम्भव नही है | ऐसा उपाय बतलाइये, जिससे मेरा सकल्प परा हो सके |” 

गुरु वत्स ! इस देवगतिमें देव, गुरू और शास्त्रकी भक्ति सुखपृर्वंक की जा 
सकती है । सन्यग्द्शनकी उपलब्धि भी यहाँ संभव है। तुम भक्ति और श्रद्धा 
द्वारा अपने सम्यक्त्वकी निमेलकर आत्मोत्कषे कर सकते हो ।” 
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सिंहकेंतुने कृत्रिम और अक्ुत्रिम जिनालयोंकी वंदना की और देवगतिके 
भोगोंको क्षणभंगुर समझकर अनासक्तभावसे इस गलिमें निवास किया। आयुके 
अन्तमें समभावोंसे प्राणविसजंन कर विद्याधरनरेश हुआ । 


कनकोज्ज्यलपर्याय : उदित हुए साधना-अंकुर 


धात्तकीखण्डद्वी पके पृ्व॑ बिदेहमें मंगलावतं देश है। इसके मध्यमें बिज- 
यादव पव॑त है । इस पव॑त्तकी उत्तरश्रेणीमे कनकप्रभ नामका नगर स्वर्ण/डित 
प्रासाद, प्राकार और जिनालयोसे सुशोभित है। चगरका वेभव और उसका 
रम्यरूप पथिकोंकों दूरसे ही अपनी ओर आक्ृष्ट करता है। सरोवर, उद्यान 
और कूप नगरके सौन्दरय॑बृद्धिमें गुणात्मक वृद्धि कर रहे हैं। मानव या विद्याध रों- 
की तो बात ही क्या, प्रकृति भी इसके यथार्थ नामका विज्ञापन कर रही है॥ 


इस नगरका अधिपत्ति विद्याधर राजा कनकपुंख था और काचनवर्णवाली 
कनकमाला नामकी उसकी पत्नी थी। इन दोनोंके यहाँ महावीरका जीव वह सिह- 
केतु देव स्वगंसे चयकर कनकोज्ज्वल नामका पुत्र हुआ | पिता कनकपुंखने पुत्री- 
त्पत्तिका समाचार अवग॒तकर जिनालयमें जाकर कल्याण करनेवाली पंचकल्या- 
णक पूजा की । उसने दीन-दुखियों एवं सत्पात्रोंको यथोचित दान दिया । वार्घा- 
पन-संस्कार सम्पन्न करनेके हेतु विभिन्‍न प्रकारकी कलागोष्ठियोंकी योजना की | 
नृत्य-गान सम्पन्न हुए | पुरोधाओने मंत्रोज्वारकर नवजात शिशुको आशीर्वाद 
प्रदान किया । शिशु द्वितीयाके चन्द्रमाके समान क्रमश. वृद्धितत होने लगा और 
आठ वर्षकी अवस्थामे उसका विद्या-संस्कार सम्पन्न किया गया | कनकोज्ज्वल- 
की प्रतिभासे सभी गुरुनन आश्चयंचकित थे। उसने अनेक शास्त्र और कलाओ- 
में अल्प समयमे हो प्रवोणता प्राप्त कर ली। किशोर कनकोज्ज्वल अपनी 
मेधा, मनीषा और मानवोचित गुणोके कारण परिजन-पुरजन सभीका प्रेम 
भाजन बन गया। उसकी मधुर वाणी सुनकर सभी हित होते और उसे 
प्यार करते थे | जब बडे गुरुजनोको भी किसी विषयमे आशंका या कठिनाई 
उपस्थित होती, तो वे इस प्रतिभामूति युवासे परामर्श करते। 


जब कनकोज्ज्वलने युवावस्थाकी देहलीपर पेर रखा तो माता-पिताके मनमें 
उसका पाणिग्रहण सम्पन्न कर देनेकी भावना उदित हुई। कुमारके मामाका 
नाम हुं था और वह कुमारके गुणोमे अत्यधिक अनु रक्त था.। हर्षके कनकावती 
नामकी सुन्दर कन्या थी, जो सभी गुणोंसे परिपृर्ण थी। मातुल हष॑ने अपनी 
पत्नी और मित्रोंसे स्वीकृति लेकर अपनी कन्या कनकावतीका विवाह कनको- 
ज्ज्वलके साथ सम्पन्न कर दिया । 


तीरथंकर महावीर और उनकी देशना : ४५ 


कनकोज्ज्वलके मनमें युवावस्थाजन्य वासनाओंका द्वन्द्र आरंभ हुआ | 
कभी वह अपनी रूपवत्ती भायकि गुणोंका स्मरण करत्ता, तो कभी पुरुरवा और 
सिंहपर्यायमें किये गिये संकल्प उसे उद्ग छित करने लगते । कुमारके समक्ष 
अनेक विद्याधरकन्याओंके परिणयके प्रस्ताव उपस्थित किये गये | एवं सासा- 
रिक विषय-भोगोंका चाकचिक्य प्रस्तुत किया गया। पर उसका मन इन सब 
विषयोंमें रम न सका | एक दिन वह अपनी पत्नी कनकावत्तीके साथ क्रीड़ा करता 
हुआ महामेरु पव॑तपर जिनचेत्योंकी पृजाके लिये गया। वहाँपर ऋद्धिधारी अब- 
धिज्ञानी मुनीशवरको देख उनकी तीन परिक्रमाएँ की और 'नमोःस्तु' कहकर वह 
उनके पादमूलमे बेठ गया | जो बीज एक दिन मिट्टीके अन्दर दबा पड़ा था, जल, 
पवन और प्रकाशका संयोग मिलते ही वह अकुरित होने लगा। इस अकुरने 
भीतर और बाहर दोनो ही ओर अपनी यात्रा आरंभ की । अन्दरकी ओर बढ़ने- 
वाले अंकुरने बीजके अनुरूप ही भीतरसे खोज और छात-बीनके साथ जीवन- 
शक्ति प्रदान की। कनकोज्ज्वलका अज्ञानतिमिर नष्ट होने लगा और भीत रके 
प्रकाशसे प्रकाशित हो उसने कहा-- प्रभो ! जन्म-मरणको दूर करनेका उपाय 
बतलाइये । अगणित पर्यायोमें मैने सांसारिक वेदना सही है । अब आप जेसे गुरुको 
प्राप्तकर मै निर्वाण-मार्गका उपदेश सुनना चाहता हैँ ।” 


मुनिराज--वत्स ! अहिसा, सत्य, अचौये, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह, ईर्या, भाषा, 
एषणा, आदान-निश्षेपण, उत्सगं, मनगुप्ति, बचनगुप्ति एवं कायगुप्तिरूप तेरह्‌ 
प्रकारके चारित्रको वोतरागमुनि धारण करते है। काम, क्रोध, मोह, लोभादिको 
जीतकर संयम, तप और ध्यानके द्वारा सिद्धि प्राप्त करते है । यह साधनामार्ग ही 
वीतरागताका मार्ग है। जो भात्म-दर्शन कर लेता है, उसे ही निराकुछ साध- 
नाकी उपलब्धि होती है । कुमार ! अब तुम्हारा संसार निकट आ गया है। 
तुम्हारा चित्त द्रवीभूत हो गया है। अतएव इसमें धर्ंवुक्षका रोपण सरलता- 
पूर्वक किया जा सकता है |” 


पूर्वाजित संकल्पके उदित होते ही कुमारके हृदयमे आलछोक भर गया। 
उसे संसार, शरीर और भोगोंसे विरक्ति हो गयी। वह सोचने लगा कि मैं 
अपनी आत्माको परमात्मा बना सकता हूँ। मुझमें सभी शक्तियाँ निहित है। 
केवल पुरुषार्थथी कमी है, उसे हो मुझे जागृत करना है। वह द्वादश अनु- 
प्रक्षाओका चिन्तन करने लगा,जिससे ससारकी वास्तविकता उसके नेत्रोके समक्ष 
प्रत्यक्ष होने लगी। सिहपर्यायमे अजितञ्जय द्वारा दिया गया उपदेश भी मूर्तिमान 
हो उठा। कुमारने अपने चित्तका संशोधनकर बाह्य और अन्‍्तरंग परिग्रहको 
छोड़नेका संकल्प किया। उसने विषय-भोगोंको निस्सार समझा और दिग- 
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म्बरदीक्षा धारण करनेका विचार किया | आत्तं और रौद् ध्यानके हटते हो 
उसकी अशुभ लेश्याएँ दूर होने ऊगीं और शुक्ललेश्याके प्रभावसे धमंध्यान 
उत्पन्न हुआ | 


दिगम्बर मुनि होकर कनकोज्जवलू संयम, तप ओर स्वाध्यायकी सिद्धिमें 
संलग्न हो गया। रागके उत्पन्न करनेवाले स्थानोंको छोड़ वह गृफा, वन, 
पवेत, इ्मशान एवं निर्जन स्थान्तोंमें विचरण करते लगा। उसकी साथ आ्रामें 
अनेक विध्न आये, पर वह विचलित न हुआ । उपसग ओर परीषहौंको सहन- 
कर निविकल्पक चित्त हो धर्म-ध्यानमें प्रवृत्त हुठआ। आयुका अन्त निकट जान 
इसने सल्लेखना ब्रत्त ग्रहण किया और लांतव नामक सप्तम स्वगंमें महद्धिक 
देव हुआ । यहाँ उसे सभो प्रकारकी सुख-संपत्तियाँ प्राप्त हुईं | * 


“अवधिज्ञान द्वारा पूर्यमें किये गये तपद्चरणको अवगतकर वह अहंतभक्ति, 
गुरुभक्ति और शास्त्रभक्तिमें प्रवृत्त हुआ। इस स्वर्गमें उसे तेरह सागरकी 
आय और पांच हाथ उन्नत शरीर प्राप्त हुए। वह तेरह हजार वर्ष बीतनेपर 
एक बार कण्ठसे झरते हुए अमृतका सेवन करता था ओर साढ़े छह महीने 
बीत जानेपर सुगंधित श्वांस लेता था । सम्यग्दृष्टि होनेके कारण वह शुभ ध्यान 
एवं अहंत्तपूजामे संछग्न रहता था । नृत्य, गान और मधुर वाद्यका आनंद लेता 
हुआ भी वह 'जलमें भिन्‍त कमल'की तरह निलिप्त रहता था। सम्यग्दशंनके 
कारण उसे आत्मप्रकाश प्राप्त हो गया। आत्मसत्तापर विश्वास होनेसे उसे 
अपने स्वरूपकी उपलब्धि हो गयी | अत्तएवं वह अहंकार ओर ममका रके बंधनों- 
से मुक्त हो आत्मबोधमें विचरण करने लगा। देवगतिके भोगोंके मध्य रहते 
हुए भी वह उन्हे भौतिक और पोद्गलिक मान रहा था। वह सोचता था कि 
मैं चेतन हूँ, आत्मा हूँ, अभौतिक हूँ और पुद्गलसे सर्वथा भिन्‍न हूँ । में ज्ञान- 
स्वरूप हूँ और पुद्गल कभो ज्ञानस्वरूप नही हो सकता। आत्मा ओर पुद्गलमें 
स्वरूपततः भिन्‍नता है। दोनोको एक मानना अध्यात्म-क्षेत्रमें सबसे बड़ा अज्ञान 
है और यही सबसे बड़ा मिथ्यात्व है। यह अज्ञान और मिथ्यात्व सम्यग्दर्शन- 
मूलक सम्यग्झ्ञानसे ही दूर हो सकता है। अनन्त अतोत पर्यायोमें जब पुद्गलका 
एक कण भो मेरा अपना नहीं हो सका, तब वत्तमान और अनागतमें यह केसे 
मेरा हो सकेगा ? यह ध्रुव सत्य है कि आत्मा आत्मा है और पुद्गल पुद्गल है। 
आत्मा कभी पृदुगल नही हो सकती और पुदुगल कभी आत्मा नही हो सकता। 


इस देवगतिमे चारो ओर नाना प्रकारके मोहक पदार्थोका जमधट हे । यहां 
विछास और वेभवकी सभी सामग्रियाँ विद्यमान है। इस भोगयोनिमें वीत- 
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रागताकी प्राप्ति तो संभव नहीं, पर उसके लिये प्रयत्न किया जा सकता है। 
आत्मामें अनन्त कालसे पुद्गलके प्रति जो ममता है, भौतिक पदार्थोंके प्रति जो 
आकषंण है, उसे तो दूर किया ही जा सकता है। अतएव मुझे तटस्थ भावसे 
शुभ भावनाओंका चिन्तन-मनन करना चाहिये। मैं इन विषयोंके बीच रहते 
हुए भी इनसे लिप्त नहीं होऊँगा। इस विचारधाराके प्रभावसे स्वगंसे च्युत 
हो उसने मनुष्यपर्याय प्राप्त की | 


हरियेण-पर्धाय * विकसित हुई साधना 

महावीरकी साधनाका वृक्ष अब पल्‍लवित हो चुका था। अब उसमें शनैः 
शनै. कलिकाएँ भुकुलित होती हुईं दृष्टिगोचर होने लगी थी ) सिंह जैसी हिसक 
पर्यायमें अजित साधनाका संकल्प चन्दनवृक्षके समान अपनी सुगंध विकी्ण 
करते लगा । जन्म-जन्मकी साधना सफलताके सामीप्यका लाभ करनेके लिये 
उतावली हो उठी । 


कनकोज्ज्वलका जीव लान्तवस्वगंसे च्यूतहो कौशल देशकी अयोध्या 
नगरीके राजा वज्नसेन और उनकी पत्नी शीलवतीके उदरसे हरिषेण नामका 
पुत्र हुआ | माता-पिताने बड़े उत्साह और अभ्युदय्क साथ पुत्र-जन्मोत्सव 
सम्पत्त किया। पूर्व जन्मके अतिशय पुण्यके कारण कुमार हरिषेण नगरवाप्तियों 
की आँखोंका त्तारा बत गया । जो भी उसका दर्शन करता, आनन्द-विभोर हो 
जाता ओर अपने भाग्यको सराहने लगता । कुमार हरिषेणने राजनीदि-अर्थ॑- 
शास्त्र, कला-कोशल, धर्मंशास्त्र, तकंविद्या आदि सभी विषयोंमें दक्षता प्राप्त 
कर ली | उसका शरीर देवोंसे अधिक सुन्दर और विद्याधरोंसे अधिक मनोज्ञ 
था | कुमारके चातुयंने सभो व्यक्तियोंकी अपनी ओर आक्ृष्ट किया । 


हरिषेणके युवा होनेपर अनेक राजकन्याओंके सम्बन्ध विवाहके हेतु उप- 
स्थित हुए। मात्ता-पिता और मंत्रीपरिषद्‌ने कई सुन्दरी कन्याओंसे उसका 
विवाह-सम्बन्ध कर दिया। वज्जसेनने कुमारकों सभी प्रकार योग्य जानकर 
उसका राज्याभिषेक किया। राज्यपद प्राप्त होते ही कुमारने बडी 
योग्यतासे राज्यकायंका संचालन किया । उसकी न्यायप्रियता और शासन- 
व्यवस्था सभीके लिये इलाघनीय थी । कुमारकी मंत्रीपरिषद्में मनोषी विद्वानोंके 
साथ कवि और कलाकार भी सम्मिलित ये। वह अपनी दिनचर्या नियत कर 
लोकिक और पारमार्थिक कार्योंका संचालन करता था । सम्यक्त्वकी निर्मेछतता- 
के लिये देवपूजन, शास्त्र-स्वाध्याय एवं श्रावकके ब्रत्तोंका प्रमादरहित पालन 
करता था। प्रत्येक अष्टमी और चतुदंशीको सभी प्रकारके पापकार्योका त्याग 
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कर प्रोषधब्रतका आचरण करता था । प्रातः शब्यासे उठकर धर्म-बृद्धिके लिये 
सामायिक एवं स्तुति-पाठ करता । भोजन करनेके पूव॑ सुपात्रोंको दान देता और 
अतिथिजनोंका यथोचित सत्कार करता था | 


वह जितेन्द्रिय होकर परिमित्त रूपमें विषयोंका सेवन करता हुआ आत्म- 
सिद्धिमें प्रवृत्त था। जनसाधारणके लिये कल्याणकारी कार्योंका सम्पादन करता 
हुआ प्रजाके अभ्युदय एवं विकासकेलिये निरन्तर तत्पर रहत्ता था। उसने राज्यके 
दायित्वके निर्वाहहेतु सम्पूर्ण राज्यकी मशीनरीकों ठोक कर दिया था । कृषि 
और वाणिज्य-सम्बन्धी कार्योकी देखभालकेलिये विभिन्‍्ल अधिकारी नियुक्त 
किये | उसने लोकतात्रिकपद्धतिपर राज्यका घिकास किया था। कृषियोग्य 
वजर भूमिका सुधार, सिचाई-व्यवस्था, बाजार-व्यवस्था आदिको उन्नत बनाया। 
यों तो कुमारके जीवनमे अनेक उत्करष और अपकष प्राप्त हुए, पर उसका 
जीवन सरल रेखाकी गतिसे गमन कर रहा था। उसने आधिक स्वतंत्रता, 
अहिंसक वात्तावरण एवं पारस्परिक सहयोग और सहकारिताको भावना उत्पन्न 
कर प्रजाका अपार प्यार अजित कर लिया | 


इस प्रकार राज्यका संचालन करने हुए कुमार हरिषेणने अगणित वर्ष 
व्यतीत किये। एक दिन उसने आकाशमे बादलोंका एक सुन्दर दृश्य देखा । 
इस दृश्यको देखते ही वह मुग्ध हों गया और उस दुृश्यका मानचित्र अंकित करने 
लगा | सहसा वायुका एक झोका आया और आकाशमे एकत्र मेघपटल क्षण-भरमें 
तितर-जितर हो गया। हरिषेण सोचने लगा-- ऐसा सुन्दर दृश्य जब क्षण- 
भरमे विलीन हो सकता है, तब इस जीवनका कया विश्वास ? मेने अगणित वर्षो 
त्तक ससा रके सुखोका उपभोग किया है, पर तृप्ति नही हुई ! तृष्णा और आशा- 
की जलती हुई भट्ठीमे उपलब्ध होनेवाली सभी भौतिकताए' क्षण-भरमें स्वाहा 
हो जाती है| मैने मानवताके धरातलपर स्थित रहनेका पूरा प्रयास किया, पर 
शान्ति दूर ही रही | मे सदा सोचता हूँ, जीवन क्या है ? जगत्‌ क्‍या है ? तथा 
उन दोनोंमें परस्पर सम्बन्ध क्या है ? बन्धन क्या है ? मुक्ति क्या है ? पर समा- 
धान मुझे मिल नही पाता। जीवन गरीरका धर्म नही है, चेतन आत्माका धर्म 
है | जीवन पविश्रतासे जीनेके लिये है| यह पविन्नता उस आत्माका धर्म है, जो 
आत्मा बुद्ध एवं प्रबुद्ध है। जिसे अपने शुभ और अशुभका, सुन्दर एवं असुन्दरका 
तथा वाछनीय एवं अवाछनीयका सम्यक्‌ परिज्ञान है। जो अपने भले- 
बुरे, भूत-भविष्यत्‌ और वत्तंमानपर चिन्तन कर सकता है, वही प्रबुद्ध 
चेतन है, वही जागृत आत्मा है और वही विकासोन्मुख जीव है। भौतिक 
सभ्यता या भौतिक जीवनमल्योंको जब मानवजीवनको तुलापर तौला जाता 
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है, तो मुझे निराशा ही प्राप्त होती है । ये भौतिक सुख त्याज्य हैं। अतः मारनव- 
जीवनमें आध्यात्मिकताको अपनाना और अपनी आध्यात्मिकशक्तिके विकासके 
लिये पूर्ण प्रयत्त करना परमावश्यक है | हमा री आत्म-ज्योति भोगवादी अविवेक- 
के घने कुहासेमे आवृत्त है, जिस प्रकार कौचड़में लिपटे हीरेकी ज्योति तिरोहित 
हो जाती है और वह हीरा मिट्टी जैसा प्रतीत होता है, उसी प्रकार मानव- 
जीवनके वास्तविक तथ्य और सत्य पूर्वाग्रह, अन्धविश्वास और अविवेकसे 
लिप्त हो जानेके कारण मानवताके क्षितिजसे तिरोहिल हो जाते हैं। अत्तएब 
मुझे आत्मोद्धारके लिये अतृप्ति, कृष्ठा, निराशा और भोगवादी दृष्टिगोणका 
त्याग करना है। 


इस प्रकार ऊहापोह करता हुआ हरिषेण अपने उद्विग्न चित्तकी शान्तिके 
लिये वन-विहा रको चल दिया । 

राजाज्ञा प्राप्त होते ही अमात्य, महिषि-बर्ग, चतुरगिणी सेना, कलाकार 
सभी उसके मनोविनोंदके लिये साथ-साथ चल दिये | संसार, शरीर और भोगोंसे 
विरक्त कुमारका मन प्रकृतिके इस रमणीय रूपको देखकर भी रमन सका। 
विषयोंकी चिरक्तिने उसकी चेत्तनाको उद्बुद्ध कर दिया था। अत्तएवं हरिषेण 
यानसे उतरकर पेदल ही वनमें भ्रमण कूरने लगा। कुछ दूर चलनेके पश्चात्‌ 
उसे अगरपूव॑के ज्ञाता श्रुतसागर नामक मुनि दिखलायी पड़े। उसने तीन प्रदक्षि- 
णाएँ की और 'नमोःस्तु' कहकर मुनिराजकी वन्दना की | 

सम्यगदर्शनके प्रकाशने उसकी अन्तरात्माकों आलोकित कर दिया था । 
विवेकोदयके कारण कषाय और विकार धूमिल हो रहे थे । परिग्रहकी आसक्तिके 
त्यागने उसकी आत्मामे सयमको ज्योति प्रज्वयलित कर दी थी। अत्तएव उसने 
मुनिराजसे दिगम्बर-दीक्षा प्रदान करनेकी प्राथंता की । मुनि बन हरिषेण एकाकी 
नदी-तट, पर्व॑त-गुफा एवं ब्मजानभूमिमें ध्यानासक्त रहता था । वह ग्रीष्मऋतुमे 
पब॑तकी चोटोपर, वर्षाऋतुमे वृक्षके नीचे और शरदऋतुमे नदीके तटपर ध्याना- 
रूढ़ रहता था। दर्शन, ज्ञान, चारित्र और तप इन चारो आराधनाओका सेवन 
करता हुआ आत्म-शोधनमे प्रवृत्त रहता था | समाधिमरणसे प्राण त्याग करनेके 
कारण वह महाशुक्र नामक दश्म स्वगंमे मह॒द्धिक देव हुआ और वहाँसे 
चयकर मनुष्य-पर्याय प्राप्त की । 


प्रियमित्र चक्त॒वर्तो : साधनाने अंगड़ाई ली 
धात्तकीखण्ड द्वीपके पूव॑विदेहमे पृष्कलावत्तं नामक देश है । यहाँ पृण्डरी- 
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किणी नामको रम्य नगरी है। इस नगरीका नृपति सुमित्र नामक राजा था। 
इसकी सुब्रता लामकी महिषों थी। इन दोनोंके वह महद्धिक देव स्वगंसे चयकर 
प्रियमित्र नामक पुत्र हुआ | पिताने पुत्र-जन्मोत्सव सम्पन्न करनेके लिये अहूं- 
न्तकी पूजाके साथ चार प्रकारका दात दिया ओर नानाप्रकारसे गीत-नृत्यादि- 
पूर्वक उत्सव सम्पन्त किया। कुमार प्रियमित्र यथानाम तथागुण था । सभी लोग 
उसे प्यार करते थे। 


पूर्व जन्मोंमें की गयी साधना अब अंगड़ाई ले रही थी | संकल्प इतना उम्र 
और उद्दौप्त हो चुका था कि अब उसे आवृत्त करनेमें सभी विकार अक्षम थे । 
अमृतकी साधना सफल हो रही थी जोर कुमांर प्रियमित्रक समस्त जीवनके 
आदर्श आध्यात्मिकताकी ओर अग्रसर हो रहे थे। अनादिकालीन अजित कर्म- 
सस्कार शिथिल हो गये थे और आत्मतत्त्वरूप चैतन्य पूर्णतया उदबुद्ध हो गया 
था। कषाय-विकाररूप विषके शमन होते ही रत्नत्रयकी अमृतधारा प्रवाहित 
होने छगी थी। कुमार ससारके विषयोंसे उदासीन रहता था और उसे 
संसारके सभो भौतिक पदार्थ अस्थिर एवं अहितकर प्रतीत होते थे । 


कुमारकी उदासीनतासे माता-पिताकों चिन्ता हुई और उन्होंने उसे 
कुशल राजनीतिज्ञ और नेता बनानेके हेतु गुरुके समक्ष अध्ययनाथे मेज दिया । 
कुशाग्रबुद्धि कुमारने अल्पकालमे कला और विद्याओंमें प्रवीणत्ता प्राप्त की | 


युवा होनेपर पिताने उसका राज्याभिषेक किया । पूर्व पुण्यके अतिशय 
प्रभावसे उसे चक्रवत्तित्व, अष्टसिद्धियाँ एव. नवनिधियाँ प्राप्त हुईं। प्रियमित्रने 
चक्ररत्नके प्राप्त होनेके अनन्तर षट्खण्ड पृथ्वीकी विजयके लिये प्रस्थान किया। 
वह चतुरगिणी सेना सहित भ्रमण करने छगा और विद्याधर, मण्डलेश्वर एवं 
अन्य नृपतियोको पराजित करता हुआ बढ़ने गा । अनेक राजा और विद्या- 
धरोंने अपनी सुन्दरी कन्याएँ उसे भेटमें प्रदान कीं । चक्रवर्तीने रूप-छावण्यवाली 
छानवे हजार राजकन्याओंसे विवाह किया। बत्तोस हजार मुकुटबध राजा 
चक्रवर्तीकी आज्ञा शिरोधायं करते और उसके चरणकमलमें नमस्कार करते 
थे। चक्रवर्तीके पास चौरासी करोड पैदल सेना, सोलह हजार गणदेव ओर 
अठारह हजार म्लेच्छ राजा विद्यमान थे। उन्हें निम्नलिखित चौदह रत्न भो 
प्राप्त थे-- 


(१) सेनापति-सेनानायक-युद्धकलाविशेषज्ञ (२) स्थपत्ति-प्रधान इंजिनीयर 
(३) स्त्रीरत्न (४) हम्यंपति 
(५) पुरोहित (६) गजरत्न 
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(७) अद्वरत्न (८) दण्डरत्न 


(९) चक्ररत्न (१०) चर्मरत्न 
(११) कांकिणी (१२) मणि 
(१३) छत्र (१४) असि 


चक्रवर्ती दिग्विजयके लिये प्रस्थान करते समय मार्गमें शिविर स्थापित्त 
करता था। सैन्य प्रस्थानके पूव॑ ही सेनाके पड़ावका स्थान निश्चित हो जाता 
था | स्थपत्ति अपनी देख-रेखमे शिविर निर्मित कराता था। शिविरके चारों 
ओर तम्ब लगाये जाते थे । मध्यमें चक्रवर्तीका तम्बू अनेक मगलद्रव्योसे युक्त 
रहता था। चक्रवर्तीके तम्बूको घेरे हुए सामन्‍्तोंके तम्बू रहते थे और उसके 
पद्चात्‌ बडे-बडे योद्धाओं एवं सामान्यसेनिकोके। सैनिकोंके मनोरजन एवं 
विश्वामके लिये वारागनाओंके नृत्य होते थे। चक्रवर्ती अनेक प्रकारकी व्यूह- 
रचनामे भी पटु था | असंहृतव्यूह, गौड़व्यूह, चक्रव्यूहू, दण्डव्यूह, मकरब्यूह, 
मण्डलव्यूह, भोगव्यूह, नागव्यूह अदिकी रचनासे अवगत था । 

प्रियमित्र चक्रवर्तीकों रत्न, देवियाँ, नगर, शय्या, आसन, सेना, नाटयशाला, 
वत्तंन, भोजन और वाहन--ये दश प्रकारके भोग उपलब्ध थे, | वह अवत्सिका 
माला धारण करता था । इस मालाके प्रभावसे सभी प्रकारके शारीरिक रोग 
दूर हो जाते थे। सूर्यप्रभछत्र द्वारा उसके शरीरकी कान्ति वृद्धिगत होती थी । 
अणिमा, महिमा, गरिसा, रूधिमा, प्राप्ति, प्राकाम्य, ईशित्व और वशित्व--ये आठ 
सिद्धियाँ भी उसे प्राप्त थी। भौतिक दृष्टिसे उसे किसी वस्तुकी कमी नही थी । 
नवतिधियाँ उसके भोतिक ऐश्वर्यकी वृद्धिमे प्रयुक्त थी। आधुनिक अध्ययनकी 
दृष्टिस ये निधियाँ शिल्प्ालाएँ (7४८०॥८७) प्रतीत होती हैं। कालनामक 
निधि--यन्तशारामं ग्रन्थ-मुद्रण या ग्रन्थ-लेखनका कार्य होत्ता था। चक्रवर्तीके 
राज्यव्यवस्था-संबंधी सभी कागज-पन्न इस शिल्पशालामे सुरक्षित रहते थे । महा- 
कालनिधि शिल्पशालामे विभिन्‍न प्रकारके आयुध तैयार किये जाते थे। सब- 
रत्ननिधिमे क्षय्या, आसन एवं भवनोके उपकरण निर्मित होते थे । यों तो सब॑- 
रत्ननिधिमें प्रधानरूपसे, नील, पद्चराग, मरकतमणि, माणिक्य, हौरक आदि 
विभिन्‍न प्रकारकी मणियोंको ख़ानसे निकालकर उन्हें सुसस्कृत रूपमे उपस्थित 
करनेका काय किया जाता था। पाण्डुनिधिमें धान्यों और रसोकी उत्पत्ति 
निष्पन्न की जाती थी । पद्मनिधिनामक व्यवसाय-केन्द्रसे रेशमी एवं सूत्ती वस्त्र 
तैयार होते थे । दिव्याभरण एवं धातु-सम्बन्धी कार्य पिगलनामक व्यवसाय- 
केन्द्रमें सम्पन्न किये जाते थे। माणबनामक उद्योगगृहसे शस्त्रोंकी प्राप्ति 
होती थी | प्रदक्षिणावत्त नामक उद्योगशालामे सुबर्ण तैयार किया जाता था। 
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शंखनामक उद्योगशालामें शंखकी सफाई कर उसे शुद्धरूपमे उपस्थित किया 
जाता था। नेसप्यंनिधिमें भवन, पुरू एवं अन्य उद्योगगृह निर्मित करनेका 
कार्य सम्पन्न किया जाता था । इस प्रकार प्रियमित्र चक्रवर्तीके यहाँ लव प्रकारकी 
उद्योगशालाएँ विद्यमान थीं। निधियोंके कार्योके वर्णनसे अवगत होता है कि 
बस्तुतः थे चक्रवर्तीकी उद्योगशालाएं ही थी, जिनसे विभिन्न प्रकारकी भौतिक 
आवश्यकत्ताएँ पूर्ण की जात्ती थीं। 


प्रियमित्र चक्रवर्ती इस वेभवको प्राप्त कर भी अनासक्त रहुत्ता था । उसे बर्थ 
और काम दोनो ही पुरुषार्थ सदोष प्रतीत होते थे | घ्मं पुरुषार्थथी ओर उसका 
विशेष झुकाव था ! वह निरन्तर श्रावकधमंका सेवन करता हुआ मन्दिर ओर 
मूर्तियोंके निर्माणमे भी सलग्न रहता था । प्रतिदिन देव-पूजन करता" हुआ 
मुनियोंकों प्रासुक आहार देता था। वह अहनिश अशुभ वृत्तियोंका त्याग कर 
शुभ वृत्तियोंके प्राप्त करनेकी चेष्ठा करता था । घुन्दर ग्मणियाँ, उच्च अद्ा- 
लिकाएं, छानवे करोड़ ग्राम, उद्योगशालाएं एवं गज-अश्वादि वेभव निस्सार 
प्रतीत होते थे। अनेक जन्मोमे अजित धर्म-संस्कार उसे ती्थंकरत्वके बन्धके 
लिये प्रेरित कर रहे थे । 


एक दिन वह चक्रवर्ती पुरजन-परिजनके साथ क्षेमंकर तीर्थकरकी वन्दनाके 
लिये चला । समवश रण मे पहुँच उसने तीन प्रदक्षिणाए' दी और मनुष्यके कक्षमें 
बेंठ तीर्थंकरकी पूजा को । तीर्थंकरकी दिव्यध्वनि हो रही थी । आयु-वेभव, 
ऐश्वरयं, इन्द्रियसुख विद्युतके समान क्षणभंगुर बताये जा रहे थे। सात तत्त्व 
और नव पदार्थोके स्वरूपका विवेचन किया जा रहा था । चतुंगतिके दु.खोंका 
वर्णन सुन चक्रवर्तीका उद्बुद्ध विवेक ओर अधिक जागृत्त हो गया और उसने 
सवेगसे प्रभावित हो निम्नंन्थ-दीक्षा धारण की | उसने नाना प्रकारके परीषह 
और उपसर्गोकी सहा ओर आयुके अन्तमे प्राण-त्याग कर सहल्ला र नामक द्वादशम 
स्वगंमे सूयंप्रम नामका महान्‌ देव हुआ । वहाँसे चयकर मनुष्य-पर्याय प्राप्त की । 
नन्‍्दभव : सफल हुई कासना--तीर्थकरत्वका बन्ध 

प्रियमित्रके जन्ममे राजचक्रवत्तित्वको ठुकरा कर उन्हे धमंचक्रवर्तों बनना 


अभीष्ट था । अतएव महावी रका जीव सभी प्रका रसे आत्म-शोधनमे प्रवृत्त हुआ | 
उसने स्वगंसे च्युत हो छत्पपुर नामक नगरके राजा नन्दिवद्धन और उनकी 
पुण्यवती रानी वोरमतीके यहाँ पुत्र रूपमें जन्म ग्रहण किया | शिशु अपने रूप- 
गुणोंसे जगतको आनन्दित करनेवाला था। अत्तएव पिताने उसका नाम नन्द 
रखा | पुत्र-जन्मोत्सव उत्साहपूवंक सम्पन्न किया गया और क्रमशः किशोर 


तीथंकर महावीर और उनकी देशना : ५३ 


अवस्थाको प्राप्त होनेपर शस्त्र और शास्त्र बिद्याके अजेन हेतु उसे गुरुके आश्रम- 
में प्रविष्ट कराया गया । विद्या और कलाओंमें पाण्डित्य प्राप्त करनेके पदचात्‌ 
युवा होनेपर उसका राज्याभिषेक सम्पन्न किया गया। आपूर्व छावष्यवत्ती 
कन्याके साथ उसका विवाह भी सम्पन्न हुआ। अतएव वह उत्तम भोगोंको 
भोगता हुआ राज्यका सचालन करने लगा | 


पु जन्मोंसे की गई साधनाके फलस्वरूप वह अपने सम्यक्त्वको उत्तरोत्तर 
निर्मल बनानेके लिए प्रयलशील रहने लगा | संसारमे अनन्त पदार्थ है और वे 
दो वर्गों--जड़ एवं चेतनमें विभकत हैं। जड़ और चेतनका भेदविज्ञान करना ही 
सम्यग्द्शनका वास्तविक उद्देश्य है । स्व' और 'पर' का, आत्मा और अनात्माका, 
चैतन्य और जड़का जबतक भेद-विज्ञान नहीं होता है, त्तबतक 'स्व' 
रूपकी उपलब्धि नहीं मानी जा सकती है। सव' रूपको उपलब्धि होते 
ही यह आत्मा कमके बन्धनोंमे बंध नही सकती ! जिसे आत्मबोध एवं चेतना- 
बोध हो जाता है, वही आत्मा यह निए्चयकर पाती है कि मे शरीर नही हूँ, मे 
मन नहीं हूँ, यह सब कुछ भोतिक है और है पुद्गलमय | इसके विपरीत मे 
चेतन हूं, आत्मा हैं, अभौतिक हूँ और पुद्गलसे सवंथा भिन्न हूँ! आत्मा ज्ञान- 
रूप है और पृदूगल जड़रूप। जबतक अत्मा और पुद्गलमे स्वरूप: भेदा- 
नुभूतिका अनुभव नहीं किया जाता त्तबतक अध्यात्म-क्षेत्से अज्ञान ओर 
मिथ्यात्व दूर नहीं हो पाते । अज्ञान और मिथ्यात्के निराकरणका साधन 
सम्यग्द्शनमूलक सम्यगज्ञान है। सम्यग्द्शन और सम्यग्जानसे ही आत्मा यह्‌ 
निश्चय करती है कि पुद्गलका एक कण भी मेरा अपना नही है। मै त्रिकाला- 
वच्छिन्न शुद्ध-बुद्धलप हूँ । शरीरादि पुद्गलद्रव्योको सत्ता सदा रहेगी, पर इनके 
प्रति जो आसक्ति या ममता है, उसे दूर करना हो पुरुषार्थ है। आत्मज्ञानकी 
उपलब्धि होनेके अनन्तर अज्ञान और मिथ्यात्व सहजमे दूर हो जाते है । 

इस प्रकार चिन्तन करता हुआ वह श्रावकके द्वादश ब्रत पालन करनेमे 
प्रवृत्त हुआ । वह्‌॒ पव॑दिनोंमें आरम्भका त्यागकर उपवास करता | मुनियोंको 
भक्तिपुबंक आहारदान देता और चैत्यालयोंमें जिनेन्द्रदेवकी महात्‌ पृजा करता 
था। उसको समस्त अशुभ प्रवृत्तियोका निरोध हो चुका था ओर उसका मन 
बिकारोंके दूर होनेसे पवित्र हो गया था | वह परिमित्त रूपमें सांसारिक विषय- 
भोगोंका सेवन करता था, पर उसकी आन्तरिक प्रवृत्ति उससे विलग थी । कुछ 
समय तक राज्यकायं सचारून करनेके अनन्तर नन्‍्द भव्यजीवो सहित्त धर्म 
श्रवणके हेतु श्र॒तकेवली प्रोष्ठिल मुनिकी वन्दनाके लिये गया । उनके चरणोंमें 
बेठकर उसने उत्तमक्षमादि दश धर्मोके स्वरूपको सुना और चिल्तन किया :--- 
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“बहू संसार अनन्त दुखोंकी खान है। काम, क्रोध, छोभ, मोहादि सदा इसे 
विचलित करते हैं। इन्द्रियोंके विषय अपनी ओर आक्ृष्ट करनेके लिये सदा 
प्रयत्नशील रहते हैं। अतएव मुझे इस राज्यवेभव और समस्त गृहस्थीके दायित्व- 
का त्यागकर आत्म-शोधनमें प्रवुत्त होना चाहिये। अब इन सांसारिक प्रपंचोंमें 
फेसना मूखेताके अतिरिक्त और कुछ नहीं है ।” इस प्रकार विचार कर नन्‍्दने 
समस्त अंतरग और बहिरंग परिग्रहका त्याग कर निग्नेन्थ-दीक्षा ग्रहण की । वह 
भेद-विज्ञानका चिन्तन करता हुआ आत्मालोकसे भर गया । नन्द मुनिने द्वादश 
तपोंका भली प्रकार आचरण किया, जिससे उनकी तुष्णा, लालसा आादि सभी 
कुण्ठाएँ समाप्त हो गयी। आलोचना, प्रतिक्ररण करते हुए उसने धमंध्यान 
और शुक्लध्यानका अभ्यास आरम्भ किया। तीर्थकर-सम्पत्तिको देनेवाली 
दर्शनविशुद्धि आदि सोलह भावनाओंका सम्यक्चिन्तन कर धमंनेता बनानेवाली 
तीर्थकर-प्रकृत्तिका बन्ध किया। लौकिक नेता बनना सहज है, सरल है, पर 
आध्यात्मिक नेत्ताका बनना सहज साध्य नही है। विरले ही व्यक्ति इस पदको 
प्राप्त कर पाते है । 


नन्‍्दमुनिने अपने मनसे समस्त विकारोंकों निकाल बाहर किया। मन, 
वचन और कमंकी प्रवृत्तिको नियंत्रित किया । अहिसा, सत्य, संयम और शीलका 
आचरण ही मनुष्यको धर्मनेता बननेके लिये प्रेरित करता है। 


नन्‍्दमुनिने उक्त श्रुतकेवछोके पादमूलमे स्थित होकर निम्नलिखित सोलह 
कारणभावनाओंका चिन्तन कर तीर्थंकर-प्रकृतिका अअजन किया :--- 


(१) दर्शनविशुद्धि--सम्यग्दर्शनके साथ लोककल्याणकी भावना दर्शन- 
विशकद्धि है। स्व” रूपको आस्थाके हेतु जीवादि तत्त्वोंका यथार्थ श्रद्धान परमा- 
वश्यक है और इन तत्त्वोंके श्रद्धाना्थ आप, आगम एब गुरुका श्रद्धान अपेक्षित 
है। आठ अग सहित और पच्चीस दोष रहित आत्म-श्रद्धाका विकास करना 
दर्शनविशुद्धि भावना है। तोर्थंकरनाम-कमंका बन्ध करानेवाले कारणोंमें दश्शोन- 
विशुद्धिका रहना अनिवाय है। 


(२) विनयसम्पन्नता--सम्यग्ज्लानादि मोक्षमा्गं और उसके साधन गुरु 
आदिके प्रति उचित आदर-सत्कार रखना विनयसम्पन्तता है। विनयके पॉच 
भेद हैं--दर्शन, ज्ञान, चारित्र, त्प और उपचार | सम्यरदर्शन निर्दोष धारण करना 
तथा सम्पग्दृष्टिजीवोंका यथासंभव सत्कार करना दर्शनविनय है। सम्यग्ज्ञानको 
धारण करना तथा सम्यणज्ञानी पुरुषोंका यथोचित सत्कार करना ज्ञानविनय 
है। यथार्थंमें ज्ञानविनय वही है, जिससे सम्यग्ज्ञानका विकास हो सके । श्रद्धा 
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ओर भक्तिपुर्वक स्वाध्याय करना और आत्मविवेकको जागृत करना ज्ञानविनयके 
अन्तगंत है। 

यथाशक्ति रुचिपृवंक कल्याणकारी सम्यव्चारित्रको घारण करना एव 
सम्यक्चारित्रके घारी पुरुषोंमें पूज्य भाव रखना चारित्रविनय है। इन्द्रिय और 
मनोनिग्नहपृवंक समताभावसे क्षुधा, तृषादिका कष्ट सहनकर अनशन, ऊनो- 
दरादि तपोमे प्रवृत्त होना तथा साधु-तपस्थियोंके प्रति पुज्य भाव रखना तप- 
विनय है। अपनेसे गुणाधिक व्यक्तियोंमे भक्तिभाव रखना, शिष्टता और 
नम्नतापूर्वकं उनके साथ सभाषण करना, उच्चासन देना, उनकी आज्ञा 
स्वीकार करना, उपचारविनय है। विनयगुणके धारण करनेसे आत्मशक्तिका 
विकास होता है ओर कषायें मन्द होती हैं। 

(३) शीलब्रतानतिचार--अहिसा, सत्य आदि व्रत है और इनके पालनेमे 
सहायक क्रोध, मान आदि कषायोंका त्याग शील है। इनका निर्दोष रीतिसे 
पालन करना शीलब्नतानतिचारभावना है। आशय यह है कि शीलकब्रतोके 
पालन करनेमें मन-वचन-कायकी निर्दोष प्रवृत्ति शीलब्रत-अनतिचार है। शोल 
आत्माका स्वभाव है। इस स्वभावसे भिन्न परभावोंका निरोध करना शीलब्रत- 
अनतिचारभावना है। इन्द्रिय और मनकी प्रवृत्तियोंकी निरन्तर शुभ बनाये 
रखनेकी चेष्टा इस भावनाका लक्ष्य है | 

(४) अभीद्षणज्ञानोपयोग--जीवादि स्वत्तत्त्विषयक सम्यग्ज्ञानमे निरन्तर 
समाहित रहना अभीक्षणज्ञानोपयोग है । इस भावनाका आशय सप्त तत्त्वोका 
निरन्तर अभ्यास और चिन्तन है। ज्ञानमे सदा उपयोगके रहनेसे मन सयमित्त 
रहता है और विषयोकी ओर उसकी प्रवृत्ति नही होती है। अत्त' वह विषयोकी 
चाहकी दाहसे अछूता रहता है। जेसे-जेसे ज्ञान और अनुभव वृरद्धिगत होते है, 
वेसे-वेसे आनन्दका लाभ होता है। 

(५) अभीद्षणसंवेग--सासारिक भोगसम्पदाए' दु.खका कारण है। उनसे 
निरन्तर भयभीत रहना अभीक्षणसवेग है। संसारके विषयोसे भयभीत रहते हुए 
धर्म, धर्मात्मा और धर्मके फलमें अनुराग करना सवेगभावना है। 

(६) शक्तित: त्याग--अपनी शक्तिको विना छिपाये मोक्षमा्गंम उपयोगी 
आहार, अभय और ज्ञानदान देना यथाज्षक्ति त्याग है । 

(७) शक्तित: तप--अपनी शक्तिको बिना छिपाये अनशन, ऊनोदर, वृत्ति- 
परिसंख्यान, रसपरित्याग आदि तप करना यथाशक्ति तप है। सम्यवप्रकार 
इच्छाओका निरोध करना तप है। इस तपका यथाशक्ति आचरण करता हो 
इस भावनाका रहस्य है | 
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(८) साधुसमाधि--तपद्चर्यामें अनुरक्त साधुओंके ऊपर आपत्ति आनेपर 
उसका निवारण करना और ऐसा प्रयत्न करना जिससे वे स्वस्थ रहें साधु- 
समाधि है ! 


(«) वेयावृत्यक रण--युणी पुरुषोंके कष्टमें पड़ने पर उनके कष्टकों दूर करनेका 
प्रयत्न करना वेयावृत्यकरण है। वेयावृत्यका अर्थ सेवा करना है। जब 
रोगादिके कारण कोई प्राणी अस्वस्थ हो जाय, उस समय उसके श्रद्धानको 
अडिग बनाये रखनेके लिये वेयावृुत्ति आवश्यक होती है। यह दो प्रकारसे 
संभव है--भकति ओर करुणासे। जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तपादि गुणोंसे उन्नत 
हैं, उसकी सेवा करना भक्तिसेवा है और गुण-दोषोकी ओर दृष्टिपात्त न 
करके करुणा या दयावश सेवा करना करुणासेवा है। ' 


(१०) अहंद्भक्ति---अरह॒न्त भगवान्‌की उपासना करना अह॑न्तभक्ित है। 
यह भक्ति ही चतुरगंतिके दु खोसे दूर कर सकत्ती है और इसीके द्वारा सम्यक्त्व 
निमंल होता है । 

(११) आचायंभक्ति--दीक्षा-शिक्षा देनेवाले गुरुकी उपासना करना आचार्य- 
भक्ति है । 

(१२) बहुश्रुतभक्ति--द्वादशागवाणीके ज्ञाता उपाध्याय परमेष्ठीकी भक्ति 
करना बहुश्रुतभक्ति है । 

(१३) प्रवचनभक्ति--परिणामोकी निर्मेछतापूर्वंक प्रवचन--जिनागममे 
अनुराग रखना प्रवचनभक्त है | 


(१४) आवश्यकापरिहाणि--षटू आवश्यक क्रियाओको यथासमय करते 
रहना आवश्यकापरिहाणि भावना है। 


(१५ सागंप्रभावना--रत्नत्रयरूप मोक्षमार्गगो स्वयं जीवनमे उत्तारना 
और समयानुसार उपयोगी कार्यो द्वारा सवंसाधारण जनताका उसके प्रति 
आदर उत्पन्न करता मार्मप्रभावना है | 

(१६) प्रवचनवात्सल्य--साधर्मी प्राणियोमे निष्कपट भावसे प्रेम करना, 
यथाशक्ति आदर-सत्कार करना एवं निष्काम भावसे उनकी सहायता करना 
प्रंवचनवात्सल्य भावना है। 


नन्दमुनि तीर्थंकरनामकरमंकी कारणभूत इन सोलह प्रकारकी भावनाओंका 
चिन्तन करता रहा, जिनके फलस्वरूप उसने तो्थंकरनामकमंका बन्ध किया।" 


नि न-+-_>+-+++-ननन तन न +++बनन-+०+०-+ ००+-->+० 
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उसने सोलह कारणभावनाओंको अपनी जीवनचर्यामें अनुस्यृत कर लिया और 
समभावोंसे शरीर त्याग कर अच्युत स्वगंके पुष्पोत्तरविमानमें बाईस सागरकी 
आयुवाले अच्युतेन्द्रका पद प्राप्त किया | यहाँसे च्युत हो वह तीर्थंकर महावीरका 
पद प्राप्त करेगा । 

इस प्रकार महावीरके जीवने आत्मोननतिके पथमे अनेक प्रकारसे उन्नति 
और अवनतिके झकोरोंको सहा । शारीरिक पृर्णताके साथ आध्यात्मिक उन्नति 
प्राप्त हुई । इसमें सन्‍्देह नही कि त्तोर्थंकर बननेके लिये एक जन्मकी साधना 
नगण्य है । इसके लिये कई जन्मो तक साधना या तपदइचर्या करनी पड़ती है। 
शिकारी पुरुरवाभीलकी पर्यायमे उन्हें अहिसा और श्रमकी जो सम्पत्ति प्राप्त 
हुई, उसीके प्रभावके फलस्वरूप धर्मनेता बननेके हेतु उन्होने ती्थंकर प्रकृतिका 
बन्ध किया । 


उत्तरपुराणमे आचाय॑ गुणभद्दने लिखा है-- 


सप्राप्य धर्ममाकण्य निर्णीताप्तागमार्थकः । 
संयम संप्रपद्यायु स्वीकृतेकादशा रुक ॥ 
भावयित्वा भवध्वंसि द्वी्थंकृन्नामकारणस्‌ | 
बदुध्वा तीर्थंकर नाम सहोच्चेगोत्रकर्मणा" ॥ 
धर्मका स्वरूप सुनकर उसने आप्त, आगम तथा पदार्थंका निर्णय किया 
और सयम धारण कर ज्ञीत्र ही ग्यारह अगोंका पाठी बन गया। उसने 
तीर्थकरप्रकृतिका बध होनेमे कारणभूत और ससारको नष्ट करनेवाली दशंन- 
विशुद्धधादि सोलह कारणभावनाओका चिन्तनकर उच्चगोत्रके साथ तोर्थंकर- 
प्रकृतिका बध किया । 


१, उत्त रपुराण, भारताय ज्ञानपाठ-सस्करण, ७४ वाँ पर्व, इलोक २४४-२४५. 
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तृतीय परिच्छेद 
समसामयिक परिस्थितियाँ, महान्‌ विचारक एवं संप्रदाय 


ई० पूवं ६००-७०० में भारतमे हो नहीं विदेशोंमे भी जनक्रान्ति और धममे- 
क्रान्ति हुई थी। इस युगमें राजनीति, समाज और धर्मंसबन्धी मान्यताएँ 
परिवर्तित हो रही थी। समस्त ससारके मानवका मस्तिष्क उद्विग्न था। फलतः 
धामिक अभ्युत्यानके हेतु चीनमें लाओत्से ओर कन्फ्यूशियस एवं यूनानमें सोक्रेटिज 
तथा प्लेटोने जनमानसको बदलतेका प्रयास किया था | प्रसिद्ध इतिहासकार 
एच० जी० वेल्सका अभिमत है कि ई० पूर्व छठी शताब्दी ससारके इतिहासमें 
महत्त्वपूर्ण काल है। इस शत्ताब्दीमे मनुष्यकी चेतना सर्वत्र रूढ़िवादी परम्पराओंको 
बदलनेके लिये क्रियाशील थी । प्रत्येक विचारक रूढ़ियो, बुराईयों और स्वार्थोका 
ध्वसकर मानवताकी नयी प्रतिष्ठा करनेके लिये प्रयत्नशोल था। लिखा है-- 


'्प्‌फ्ञांड करती एऐला।प्रएए के, 0, ७०४ गिवे6ल्‍व॑ गाल ्॑ फल प्राणड ॥लाभ्योप्ब ८ 


जि थी ंड0॥079  रिएलएजा8/6 गाटाँड ग्रगरत5 छठ त5फाग्शंगड 3 पटण 
एगकाटडड. गिएलएण्ीटाड. पाटए जएलल छबोतंतह प्छू ०य णी खीर प्रबमंपंगत 
जी पंजइक्माए बात फशॉटडड बात फ00१ इबरलापी८९४ 800. बडेपएंए8. [36 
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इस उद्धरणसे स्पष्ट है कि ई० पूव॑ छठी शताब्दोमें मनुष्य-समाजमें अशांति 
और असंतोष फेला हुआ था। धमंसिद्धान्तोंके प्रति विश्वास परिवर्तित हो रहे 
थे | राजनीति और समाजमें भी यथेष्ट परिवर्तन हो रहे थे। उस समय भारतमे 
कही राजतन्त्र था, तो कही गणत्तन्त्र । कुछ अंशोंमे दोनोंका समन्वय भी प्राप्त 
होता था | गणराज्योंमें शासनकी बागडोर जनताके हाथमें रहतो थी अत्तः 
जनता राजाओ द्वारा शासित नही होती थी | बज्जो, मल्‍ल ओर शूरसेन आदि 
गणराज्य थे। राजतन्त्रमे वंशक्रमानुगत एक राजा शासक होता था, जिसको 
आज्ञाका पालन समस्त जनता करतो थी । ऐसे राज्योंमे अवन्ति, वत्स, कोशल 
और मगध प्रधान थे। ये जनपद साम्राज्य-स्थापनाके लिये आपसमे सधषंरत 
रहते थे। राजततन्त्र भी सवंत्र एक ही तरहका था, ऐसा नही कहा जा सकता 
है। मगधमे जहाँ राजा सर्वश्रेष्ठ था,' वही सिन्धुमे राजा केवल युद्धमें नेतृत्व 
करता था और शासनकाये वृद्धजनोंकी परिषद्‌ द्वारा सम्पन्न होता था। 

वेदिक युगमे आय॑सभ्यताके प्रतिनिधि निम्नोक्त नव राज्य थे -- 

(१) गधार-सिन्धुके दोनो ओर विस्तृत राज्य--जिसकी राजधानियाँ पृव्॑मे 
तक्षशिला और पश्चिमम पुष्कलावती नामक नगरियोमें थी | छादोग्य उपनिषद्‌ 
(६।१४) के अनुसार विचारक उद्दालक, आरुणि, गंधारसे परिचित थे। जातक 
(संख्या २७७ एवं ४८७) के अनुसार आरुणि पिता-पुत्र दोनो तक्षशिलाके विद्यार्थी 
थे | यह राज्य पर्याप्त विस्तृत था । 


(२) केकय--यहाँके दाशंनिक राजा अश्वपति प्रसिद्ध थे । 

(३) मद्र--आचाय॑ पतंजलिको यहींका निवासी भाना गया है | 

(४) वशकुशोनर-- मध्यदेशका उत्तरी भाग; गोपथब्राह्मण (२।९) मे इसे 
उदीच्च देश कहा है। 

(५) मत्स्य--राजस्थानका भरतपुर, अलवर, धोलपुरके आस-पासका प्रदेश | 
यह विद्याका प्रसिद्ध स्थान रहा है। 
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१. महावीर-जयन्ती-स्मारिका, जयपुर १९७३, १० २७. 


६० . तीर्थकर महाबीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


(६) कुरु। 

(७) पंचाल | 

(८) काशी--यहाँके दार्शनिक राजा अजातशत्रु प्रसिठ थे। 

(९) कोशल | 

इन जनपदोंके अतिरिक्त मगघ, अंग, आन्श्र, पुलिन्द, पुण्ड और निषध 
जनपद भी प्रसिद्ध थे । 

भारतीय इतिहासके आलोडनसे अवगत होता है कि महाभारतके उपरान्त 
उत्तरभारतमे वेदिक क्षत्रियोंने बारह राज्योकी स्थापना की थी:--(१) वत्स, 
(२) कुर, (३) पाचाल, (४) शरसेन, (५) कोसल, (६) काजञी, (७) पृव॑विदेह, 
(८) मगध, (०) कलिंग, (१०) अवन्ति, (११) माहिष्मती और (१२) अश्मक। 


इन द्वादश् राज्योंम कुरु, पांचाल, कोशल, विदेह और काशी ये पाँच प्रमुख 
राज्य थे। ये सभी राज्य उस समय वेदानुयायी आयें क्षत्रियोके थे। इनके 
अतिरिक्त अवशिष्ट राज्य श्रमणोपासक क्षत्रियोंके थे, जो पूर्व, पश्चिम, उत्तर 
और दक्षिणमे अवस्थित थे । 


कहा जाता है कि हस्तिनापुरमे कुरु और कुश्वशियोंका राज्य स्थित था । 
अजुनका पोत्र परीक्षित उस राज्यका अधीश्वर था। इस समय नाग और 
द्रविड जातियाँ अपनी जक्ति बढानेमे लगी थी तथा तक्षशिला और सिन्धुमुखकी 
पातालपुरीके नाग विशेष शक्तिशाली हो गये थे। फलतः तक्षशिलाके नागवश्ी 
राजाओंने कुर राज्यपर आक्रमण किया और इस युद्धमे परीक्षितकी मृत्यु 
हुई। परीक्षितके पुत्र जन्मेजयकों भी नागोसे युद्ध करते हुए अपना जीवन 
व्यतीत करना पडा । जन्मेजयके पश्चात्‌ शतानीक, अश्वमेधदत्त, और अधि- 
सोमकृष्ण क्रमण' सिहासनपर आसीन हुए। अधिसोमके समयमे अयोध्यामें 
दिवाकर, मगधमे प्रसेनजित, विदेहमे जनक एवं पंजाबमे प्रबाहुण जेबालका 
प्रभाव वुद्धिगत हो रहा था | अधिसोमके पुत्र निचक्षुके समयमे नागोंका आक्रमण 
विशेष प्रबल हुआ ओर हस्तिनापुर पर उनका अधिकार हो गया | इसी समयसे 
हस्तिनापुरका नाम नागपुर या हस्तिनागपुर प्रचलित हुआ। सम्भवत यह 
घटना ई० पुत्र ८ वी ९ वी शताब्दीकी है। 


इस युगमे विदेहमें भी राज्य-क्रान्ति हुई और प्रजाने वहाँके कामी राजा 
कराल-जनकको समाप्त कर विदेहसे जनकोकी राजसत्ताका अन्त कर दिया 
और वहाँ सघराज्यकी स्थापना हो गयी । उसी समय विदेहके पड़ोसमे वेशाली 
के लिच्छवियोंका सघराज्य विकसित हो रहा था । अत्तः विदेहका सघराज्य 
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भो इसीमें सम्मिल्तत हो गया और फलस्वरूप सुप्रसिद्ध वुजि या वश्जिगणकी 
स्थापना हुई । 
काशीमें उरग या तागवंशी क्षत्रियोंका राज्य स्थापित हुआ । इस बंझमें 
ब्रह्मदत्त नामका चक्रवर्ती सम्नाद हुआ | काशीकी राजसत्ता बहुत बढ़ रही थी 
और मध्यदेशमे यह प्रमुख शासनशक्ति थी। कोशलू भी इसके अधीन था 
तथा गोदावरीका त्टवर्ती अश्मक राज्य भी इसीमें सम्मिलित था। कहा जाता 
है--तीर्थंकर पाश्वंनाथका जन्म इसी नागवंशमें हुआ था । ई० पु० ८वीं शतीमें 
मगधमें भी राज्यविप्लव हुआ और वाहंद्रथोंका पत्तन होनेके अनन्तर काशी- 
नरेश शिशुनागकों मगधवालोंने आमत्रित किया और मगधमे इस राजवंशकी 
प्रतिष्ठा हो गयी | इस प्रकार ई० पूर्व छठी शत्तीके लगभग महाभारतकालीन 
समस्त वैदिक राजसत्ताओंका अन्त हो गया और उनके स्थानपर नागादि विद्या- 
धर, लिच्छवि, मल्ल, मौर्य आदि ब्रात्य क्षत्रियोने राजसत्ताएँ स्थापित कीं | 
डॉ० राघाकुमुद मुकर्जीनि" अगुत्तरनिकायमे आये हुए सोलह जनपदोंकी 
सूची निम्नप्रकार प्रस्तुत की है -- 
(१) अगर 
(२) मगध 
(३) कासी 
(४) कोसल 
(५) वज्जि 
(६) मल्ल 
(७) चेटि (चेदि) 
(८) वस (वत्स) 
(९) कुरु 
(१०) पंचाल 
(११) मच्छ (मत्स्य) 
(१२) सूरसेन 
(१३) अस्सक (अश्मक) 
(१४) अवन्ति 
(१५) गंधार 
(१६) कम्बोज 


१. हिन्दू सम्यता, हिन्दी-संस्करण, राजकमल प्रकाशन, द्वितीय संस्करण, पृ० १७६, 
२. १।२१३, ४।२५२, ४।॥२५६, ४।२६० . 


६२ : तीथैकर महावीर और उनकी आंचार्य-परम्परा 


इन जनपदोंमें सात जनपद प्रमुख थे :-- 


(१) कलिंग--राजधानो दंतपुर, 

(२) अस्सक--राजधानी पोतन, 

(३) अवन्ति--राजधानी माहिस्सति, 
(४) सौवीर--मुख्य नगर रोरुक, 
(५) विदेह --राजघानी मिथिला, 
(६) अग--राजधानी चम्पा, 

(७) काशी--राजधानी वाराणसी | 


भगवतीसूत्रमे भी--अंग, बग, मगह, मलय, मालव, अच्छ, बच्छ (वत्स), 
कोच्छ, पाढ (पुण्ड), छाढ (राढ), वज्जि, मोलि (मल्ल), काशी, कोसल, अबाह, 
सभुत्तर इन सोलह जनपदोंके नाम प्राप्त होते हैं । 

अंग--यह मगधके पू्वंमे था। इसकी राजवानो चम्पा थी। आधुनिक 
विहारके भागलपुरका चम्पानगर आज भी इसकी घरोहरके रुपमें सुरक्षित है । 
चम्पा उस समय भारतवर्षकी सबसे प्रसिद्ध नगरियोंमें थी। यह कला, संस्कृति, 
सभ्यता और व्यापारका केन्द्र थी। इस राज्यने विशेष उन्नत्ति की, पर शने. शने 
इसकी शक्तिका ह्वास आरम्भ हुआ । मगधसे सदा संघर्ष होता रहा और अन्‍्तमें 
मगधने इस राज्यको पराजित कर अपनेमें मिला लिया | 


सगध--मगधकी राजधानी राजगृह नगरी थी। उस समय राजगृहका 
वेभव बहुत ही प्रसिद्ध था। मगधमे पटना और गयाके आधुनिक जिले भी 
सम्मिलित थे। प्रागबुद्धकालमे बृहद्रथ और जरासध यहाँके प्रमुख शासक थे | 
बताया जाता है कि अगके शासक ब्रह्मदत्त और अन्य राजाओंने मगधके 
राजाओंको परास्त किया था, पर अतमें मगधकी ही जीत्त हुई । 


काशी--इसकी राजधानी वाराणसी थी, जो वरुणा ओर असी नदियोंके 
संगमपर बसी थी। यह नगरी बारह योजन विस्तृत बतलायी गयी है। 'महा- 
बग्ग'मे काशी देशका विस्तृत वर्णन आया है। वेभव, शिल्प, बुद्धि एव ज्ञानके 
लिये यह राज्य प्रसिद्ध रहा है। कोशलरूराज्यके साथ इसका विशेष सघषष रहा 
है । काशी राज्यकी शक्ति इस सघर्षके कारण दिनानुदिन क्षीण होती गयी 
और अंतमें इसका पतन हो गया । 


कोशल--उत्तरप्रदेशके मध्यमे उत्तकी ओर कोशल राज्य स्थित था। 
इसकी राजधानी श्रावस्ती थी | अयोध्याका महत्त्व उस समय तक घट गया था 
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और श्रावस्तीका महत्त्व बढ़ता जा रहा था। काशीक साथ इसका संघर्ष बहुत 
दिनों तक चला और अंतर्में काग्ीकें अस्तित्वको समाप्त कर कोशलू-राजाओंने 
अपने साज्राज्यका विस्तार किया । श्रावस्ती नगरीका व्यापारकी दृष्टिसि बड़ा 
महत्त्व था | शाक्योंकी राजधानी कपिलवस्तु इसो कोशल राज्यक अतगगंत थी। 
वुज्जि--यह आठ राज्योंका एक संघ था। जिसमे लिच्छवी, विदेह, और 
ज्ञातृक (नाथवश) विशेष महत्त्व पूर्ण थे | ये सभी उत्तर-विहारमें थे। महावीर 
और बुद्धके समय तक वृज्जिसध विद्यमान था। पाणिनि और कौटिल्यने भी 
वुज्जियोंक उल्लेख किये है। यहाँ गणतात्रिक शासनपद्धति थी और इस संघकी 
राजधानी वेशाली थी । उन दिनों वेशाली संस्क्ृति और सभ्यताका प्रधान केन्द्र 
थी | वृज्जिशासनमे प्रत्येक ग्रामका प्रमुख राजा कहलाता था | राज्यके सामूहिक 
कार्यका विचार एक परिषद्द्वारा होता था, जिसके वे सभी सदस्य होते थे । 


मल्ऊ--वृज्जियोके पड़ोसी मल्‍ल थे और उनका भी गणराज्य था। ये लोग 
वृज्जिके पश्चिम और कोशलके पूर्वमे थे। पावा और कुशीनगर इस राज्यके 
प्रमुख नगर थे मल्ल दो भागोमे विभक्त थे। एक भाग कुशीनगरमे रहता था 
और दूसरा पावामें । महाभारतमे मल्लके दोनो राज्योका उल्लेख हे | 

चेदि--आधुनिक बुन्देलखण्डके अस्तर्गत यह राज्य था और इसकी राजधानी 
गक्तिमती थी | शिशुपाल यहीका राजा था। 


वत्स--काजीके पश्चिममें यह जनपद स्थित था। पुराणोंके अनुसार राजा 
विचक्षुने यमुना नदीके तटपर अपने राजवंशकी स्थापना हस्तिनापुरके राज्य- 
पतनके अनन्तर को थी | इसकी राजधानी कौशाम्बी थी। यह व्यापारिक मार्गपर 
स्थित था, इसलिये इसका विशेष महत्त्व था। अवन्तिके साथ इसका निरतर 
सघय॑ चलता रहता था ! 


कुरु--दिल्ली और मेरठके समीपवर्ती प्रदेशमें यह राज्य स्थित था और 
इसकी राजधानी इन्द्रप्रस्थ थी | एक जातकके अनुसार इस राज्यमें तीनसौ सघ 
थे | उत्तराध्ययनसूत्रमे यहाँके इक्ष्वाकु नामक राजाका उल्लेख आया है। जातक- 
कथाओमे सुतसोम, कोरव और घनञ्जय यहाँके राजा माने गये हैं । प्रारम्भमे 
यहाँ राजतन्त्र था, तदनन्तर यहाँ गणतन्त्रकी स्थापना हुई । यह धर्मं और शील- 
प्रधात जनपद था | 


पांचाल--कुरु ओर पांचाल मिलकर सम्भवत' एक राष्ट्र गिना जाता था । 
अत' कुरु राष्ट्रकी राजधानी कभी इन्द्रप्रस्थ, कभी काम्पिल्थनगर और कभी उत्तर 
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पांचालतगरमें अवस्थित रहती थी। पांचाल देश कोशल और वत्सके परिचम 
तथा चेदिके उत्तर था । कुरु इसके पश्चिम और ब्रजभूमिके उत्तर था । थे दोनों 
प्राचीन जनपद थे, पर इनका महत्त्व घट रहा था। पांचाल जनपदकी दो शाखाएँ 
थीं :--उत्तरी और दक्षिणी। उत्तरी पाचालकी राजधानी अहिच्छत्र और 
दक्षिणी पांचालको काम्पिल्य थी। आरम्ममें यहाँ राजतन्त्र था, परन्तु बादमें 
यहाँ गणतन्त्रकी स्थापना हुई । 


सत्स्य--आधुनिक अलवर, जयपुर और भरतपुर राज्योंकी भूमिपर यह 
स्थित था । इसकी राजधानी विराटनगरी थो। मत्स्य पहले त्तो चेदियोंके अधीन 
था, पर कुछ समय बाद मगधके अधीन हो गया । 

शरसेन--कुरुके दक्षिण ओर चेदिके पश्चिमोत्तर यमुनाके दाहिने श्रसेनों- 
का राज्य था | इस जनपदकी मथुरा राजधानी थी। पहले यहाँ गणतन्त्र था, 
बादमें यहाँ राजतन्त्र हुआ । 

अध्मक--यह राज्य गोदावरीके त्तटपर स्थित था। इसकी राजघानी पाटेली 
(पोत्तन) थी। इस राज्यके राजा इक्ष्वाकुबंशके थे। इनका अवन्तीके साथ निरन्तर 
संघर्ष चलता रहता था। शान शनै यह राज्य अवन्तीके अधीन हो गया। 

अवन्ती---आधुनिक मालवा प्रान्त ही प्राचीन अवन्तीका राज्य है। उत्तरी 
अवन्तीकी राजधानी उज्जयिनी और दक्षिणी अवन्तीकी राजधानी माहिष्मती 
थी | प्राचीनकालमें यहाँ हैहय वंशका शासन था | 

गान्धार--यह आधुनिक अफगानिस्तानका पूर्वी भाग था। यह पश्चिमी 
पजाब और काश्मीर तक विस्तृत था। इसकी राजधानी तक्षशिला थी। 
अवन्ती और गान्धारके बीच कई बार युद्ध हुए थे । मगधराज बिम्बसारका भी 
इस राज्यके साथ मित्रताका सम्बन्ध था। तक्षशिलामें एक प्रसिद्ध विश्वविद्या- 
लय था, जिसके कारण गान्धार विख्यात था । 

कम्बोज--गान्धार काइ्मी रक उत्तर आधुनिक पामीरका पठार तथा उसके 
पश्चिम वरखशॉम प्रदेश, कम्बोज महाजनपद कहलाता था। हाटक या राजपुर 
इस राज्यकी राजधानी थी । 

इन सोलह जनपदोंके अतिरिक्त भी उस समय भारतवषंमें कई छोटे-छोटे 
राष्ट्र थे | गान्धार-कुरु तथा मत्स्थके बीच केकय, मद्रक, निगर्त, यौपेय आदि 
तथा उनके पद्चिम और दक्षिण-पश्चिममें सिन्धु, शिवि, अम्बष्ठ, सौवीर आदि 
राष्ट्र थे। सोलह महाजनपदोंमेसे गान्धार-कम्बोजका युगल त्तो एक ओर था; 
किन्तु अवशिष्ट सात युगलके प्रदेश लगातार एक दूसरेसे लगे हुए थे। इनकी 
पूर्वी सीमा अंग और कलिग तथा दक्षिणी सीमा अह्मक थी। इस युगके भारतक 


तीथेकर महावीर और उनकी देशना : ६५ 


अन्तगंत केन्द्रीयकरणकी भावनाके स्थानपर बविकेन्द्रीयकरणकी भाव॑त्रा 
विशेष रूपसे विद्यमान थी। भारत कई छोटे-छोटे राज्योंमें विभक्त था और 
कोई भी राज्य इतना शक्तिशाली नही था कि वह भारतभूमिमें स्थित अन्य 
राज्योंको अपने अधिकारमे करके एक शक्तिशाली केन्द्रीय राज्यकी स्थापना 
करनेमें सफल होता । सोलह महाजनपदोकी यह व्यवस्था भी अधिक दिनों तक 
न रह सकी; क्योंकि कई जनपद दूसरे जनपदोंको निगलकर अपना कलेवर 
बढ़ानेमे संलग्न थे | 


अंग और मगधमें सघरष चलता रहा ।इसी प्रकार काशी और कोशल भी 
संघर्ष रत रहे। सक्षेपमे यह कहा जा सकता है कि ईस्वीपूर्व छठो शताब्दीमे 
समस्त उत्तर भारतके राज्योंमें आधिपत्यके लिये जो संघ चल रहा था, उसमें 
मुख्यरूपसे कोशल, वत्स, अवन्ती और मगधके शासकगण सक्रिय रूपसे भाग 
ले रहे थे । सभी अपने-अपने अस्तित्वको सुदुढ बनानेमे छगे हुए थे और अपने- 
अपने राज्यके नेतृत्वमें एक सगठित साम्राज्यकी स्थापना करना चाहते थे । 
बिम्बसार, प्रसेनजित, चण्डप्रद्योत्त एवं बत्सराज उदयन प्रबल शासक थे और 
अपने-अपने क्षेत्रोंके विस्तारमे संलग्न थे। इस लम्बे संघ्से ही भारतवर्षमें 
इतिहासका एक नया अध्याय आरम्भ होता है, जिसमें मगध और वेशालीका 
उत्कष-अपकरं दिखलाई पड़ता है। तीथंकर महावीरके जन्मके समय देशकी 
राजनीत्तिक स्थिति विश्वुखलित-सी हो रही थी | राजतन्त्र और गणत्तन्त्र दोनों 
ही समानान्तर रूपमे विकसित हो रहे थे । पर राजतन्त्रका अस्तित्व शनै. शने: 
सुदृढ होता जा रहा था और यह गणतत्त्र-व्यवस्थाको ध्वस्त करना चाहता था । 


बौद्ध-साहित्यमे दस गणराज्योका उल्लेख प्राप्त होता है | इनमें कपिलवस्तुके 
शाक्य और वेशालीके लिच्छवि प्रधान थें। शाक्य गणराज्य जनतन्त्रात्मक 
पद्धतिपर शासित होता था | शासनकी बागडोर जनताके हाथोंमें थी और राज- 
सत्ता अस्सी हजार कुलोन परिवारोंके हाथोंमे थी। राजाका निर्वाचन होता था 
और निर्वाचनके पश्चात्‌ राजा राष्ट्रपतिके रूपमे कार्य करता था। राज्य-संचा- 
लनके लिये एक परिषद्का निर्माण किया जाता था, जो परामशंदातृपरिषद्के 
रूपमे कार्य करती थी । कोई कार्य इस परिषद्की सम्मतिके बिना नही होता 
था। राज्यका प्रत्येक नागरिक राष्ट्रका सेवक माना जाता था | परिषद्को 
संथागार कहा जाता था | ललितविस्तरमें शाक्य-राज्यके सदस्योकी सख्या पाँच 
सौ बतलायी गयी है। 


वेशालीमे लिच्छवि-गणराज्य स्थापित था, जिसके सदस्पोंकी संख्या सात 
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हजार सात सौ सात थी । प्रतितिधिसभाकों संथागार कहा जाता था । यह राज्यकी 
व्यवस्थापिका सभा होती थी । 

लिच्छवि, विदेह और अन्य छः राज्योंको मिछाकर एक सध बना हुआ 
था, जिसे वज्जिसध कहते थे। वज्जिसंघकी शासन-व्यवस्था-सम्बन्धी निम्न- 
लिखित विशेषताएँ थी :--- 


१. वज्जिसंघकी अनेक सभाएं थी, जिनके अधिवेशन प्रायः हुआ करते थे । 
२ वज्जिसंघके लोग परस्पर मिलकर राजकीय-कार्योंको सम्हालते थे, एक 
होकर बैठक करते और अपनी तथा संघकी उदन्नतिके लिये प्रथास करते | 


३. ये अपने संघके परम्परागत नियमों और व्यवहारोंके पालतेमें सावधास 
रहते थे और संधद्वारा प्रतिपादित एवं विहित व्यवस्थाका अनुसरण क रते थे । 


४ इनका शासन वृद्धोंके हाथोंमें था, जिनका ये लोग आदर करते थे और 
जिनकी बातोंको ध्यानपुर्वेक सुनते-समक्षतते थे । 


कुशीनारा और पावामें मल्लोंका गणतन्त्र स्थापित था । इसमें आठ प्रमुख 
व्यक्ति रहते थे और शासनका समस्त कार्य सथागार द्वारा किये गये निर्णयोंके 
आधारपर सम्पादित होता था | 


इस प्रकार त्तीथंकर महावीरके समयमें देशकी शासन-व्यवस्था एक ओर 
गणराज्योंको लोकतनन्‍्त्रात्मक पद्धतिपर आधारित थी और दूसरी ओर राजत्तन्त्र- 
व्यवस्था स्वतन्त्ररूपसे विकसित हो रही थी। गणतन्‍्त्रोमें पारस्परिक ईर्ष्या- 
हेष एवं दलबन्दियाँ विद्यमान थी | 


आथिक स्थिति : 


तीर्थंकर महावीरके समयमें भारतमें अर्थ-सकट नहीं था। उस समयका 
भारत आजसे कही अधिक सम्पन्न ओर सुखी दृष्टिगोचर होता है। तत्कालीन 
जेन और बौद्ध साहित्यमे आथिक समृद्धिके पर्याप्त चित्रण प्राप्त होते हैं । 


पाणिनिकी अष्टाध्यायी, रामायण, महाभारत आदि ग्रन्थोंमें उध्तत आशथिक 
जीवन-सम्बन्धी सामग्री प्राप्त होती है। जनपदोंमें समृद्ध होनेवाले विभिन्न शिल्प 
या देशोंके लिये जानपदीयवृत्ति (४१४२) शब्द उपलब्ध होत्ता है। कुछ व्यक्ति 
वेतनसे भी आजीविका उपार्जन करते थे ओर कुछ शासनमें कार्य करते थे। 
सरकारी श्रेणीमें काये करनेवाले अध्यक्ष और युक्त कहलाते थे । शस्त्रोपजीवी 
व्यक्तियोंका भी निर्देश प्राप्त होता है । भूत्ति या पारिश्रमिक लेकर काम करने- 
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वाले कमंकार मजदूरोंका भी अस्तित्व विद्यमान था | करमंकारोंकों पारिश्रमिक 
नगद और सामग्रीके रूपमें भी दिया जाता था । 


क्रय-विक्रयसे सचित व्यापार और दुकानदारीका उल्लेख आया है। इससे 
यह भी निष्कर्ष निकलत्ता है कि उस युगमें व्याजपर ऋण लेनेकी प्रथा भी 
विद्यमान थी। ऋण जिस मासमें देय होता था, उसके आधारपर ऋणका नाम 
पड़ता था । अष्टाध्यायीमें अगहन या मार्गंशीषंमें देय ऋणको आग्रहायणिक 
और संवत्सरके अन्तमें देय ऋणको सांवत्सरिक कहा गया है। 


कृषि-सम्बन्धी शब्दावलीमें 'हल' या उसका पर्याय 'सीर' शब्द प्रचलित थे । 
जुताई और बोआईकी विधियोंका भी उल्लेख बाया है। फसलोंका नामकरण 
उस महीनेके नामसे होता था, जिसमें वे बोयी जाती थीं। लेतोंके नाम उनमें 
बोये जानेवाले धान्योंके नामसे रखे जाते थे। ब्रीहि, शालि, जौ, साठी, तिल, 
उड़द, अलसी एवं सन आदि धान्य बोये जाते थे। अनाज भरनेवाले थैलेका 
नाम गोणी और ढरकीका प्रवाणि नाम आये हैं। कुम्हार, चमकार, रगसाज 
और सूती तथा रेशमी वस्त्र बुननेवाले बुनकर भी उस समय समाजमें विद्यमान 
थे। 


महाभारतके अध्ययनसे भी उस सर्मयकी आर्थिक समृद्धिका परिश्ञान प्राप्त 
होता है। नागरिक और ग्रामीण दोनो प्रकारके जीवनका परिचय प्राप्त होता 
है | घर मिट्टी, इंट, पत्थर और लकड़ीसे बनाये जाते थे। मकानोंके बीचमे 
सड़क एवं गलियाँ रहती थी। भवन ओर प्रासाद कई मंजिलोंके बनाये जाते 
थे। ग्रामोंके बाहर मंदिर एवं चेत्य बनवानेकी प्रथा थी | कषिके सम्बन्धमें 
विशेष उननत्ति हुई थी | बीज, भूमिके भेद एवं मिट्टोके गुणोका परिचय ज्ञात 
था। सिचाईकी व्यवस्था भी विद्यमान थी। बाढ़युक्त क्षेत्र केदार कहलाते 
थे | कपास, जौ, गेहूँ, चावल, मूँग, तिल, उड़द, गन्ना एवं शाक आदि पर्याप्त 
मान्नामें उत्पन्न होते थे | ग्राम्य पशुओमें गाय, भेंस, भेड़, बकरी, अद्व, गज 
आदिकी गणना की जाती थी। गो-पालन, दुग्धोत्पत्ति, धुत-निर्माण एवं विभिन्‍न 
प्रका रके मिष्टान्न-निर्माण भी प्रचलित थे | सुनार, लुहार, रंगरेज, तेली, धोबी, 
दर्जी, तन्तुवाय, कुम्हार, चमंकार आदि विभिन्‍न प्रकारके पेशे करनेवाले व्यक्ति 
विद्यमान थे । 

नगद लेन-देन और वस्तुओंकी अदला-बदलो दोनों ही प्रकारको प्रथाएँ 
प्रचलित थी । राज्य व्यापारियोंसे परामर्श करके आयात-निर्यात, भड़सारलूकी 
अवधि, मालको माँग एवं उसको उपलब्धिके आधारपर वस्तुओंका मूल्य 
निर्धारित करता था। व्यापारियोंके सामूहिक गठन विद्यमान थे, जो क्रय- 
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विक्रय और उसके व्यवहारोंका नियम निर्धारण करते थे। व्यापारमार्ग बन- 
कान्तार, जलोय-प्रदेश और अरण्योंमें होते हुए जाते थे । माल पशु और गाड़ियों- 
पर ढ़ोया जाता था। नदीका यातायात नावोंसे होता था, जिसका तपंण्य दूरी 
और स्थानोय दरके हिसाबसे त्य किया जाता था। समुद्री यातायात्तके लिये 
दर निश्चिचत नहीं था। नौसंचार-सम्बन्धी असावधानीके कारण होनेवाली 
क्षतिको पति नौ या प्रवहणके स्वामीको करनी पड़ती थी | इस अध्ययनसे ऐसा 
भी ज्ञात होता है कि उस समय बीमेका भी प्रबन्ध प्रचलित था । 


निर्यात वाणिज्यका नियमन राज्यकी ओरसे होता था। जिस मालमें 
राजाका एकाधिकार था या जिसका निगम वर्जित था, उसका निर्यात करने- 
वाले व्यापारीकी सम्पत्ति जब्त कर ली जाती थी । प्राच्य देशमें हाथी, काध्मी रमें 
केसर, रेशम एवं ऊनी वस्त्र, पश्चिमा देशोमे अद्व, दक्षिणमे रत्न एबं मोती 
आदिका निर्यात सीमित था । 


वाणिज्यपर शुल्क भो लिया जाता था | क्रय-विक्रयके भाव माल लाने, छे 
जानेकी दूरी, मुख्य ओर गोण मूल्य एवं मार्गमें शंकास्थलोंका विचार कर 
शुल्काध्यक्ष शुल्कोंकी दर निश्चित करते थे। राज्यकी ओरसे नदियोपर उतराईके 
घाटोंका भी प्रबन्ध था। यहाँ शुल्ककी दर निश्चित थी। महावीरके समयमें 
स्वर्णण रजत एवं ताम्रकी मुद्राएं भी प्रचलित थी। पण, अद्धपण, पादपण, 
अष्टभागपण, रोप्यमाषक, धरण आदि सिकक्‍तके प्रचलित थे | स्वरणं और रजत्तके 
निष्कोंका भी व्यवहार होता था । इस प्रकार महावी रके समयका भारत आधिक 
दृष्टिसे पूर्ण समुद्ध था। अन्न और वस्त्रकी कमी उस समय किसीके समक्ष नहीं 
थी। ग्राम और नगर अपनी-अपनी आवश्यकताओकी पूृत्तिके लिये समर्थ थे | 
कृषिसे अन्त, करघेसे वस्त्र, शिल्पियोसे विछास-सामग्री एवं पशुओंसे दुग्ध और 
बाहनके कार सम्पन्न किये जाते थे। देशका व्यापार मिश्र, यूनान, चीन, फारस 
एवं सिंहलू तक व्याप्त था । आमोद-प्रमोदकी सामग्रियोका भी बाहुल्य था। कूप, 
वापी, स्नानागार, सभागृह, नाट्यशाला आदिकी भी कमी नही थी। 


सामाजिक स्थिति : * 


महावीरके समयका समाज वैदिककालीन समाजकी अपेक्षा टूट रहा था। 
समाजमें शिक्षाका प्रचार तो अवश्य था, पर उसकी सीमाएँ निश्चित थीं । स्त्री 
ओर शाद्वोंको वेदाध्ययतके अधिकारसे बंचित्त किया गया था | ऋग्वेदकालमें 
जिस जातिप्रथाका प्रचार हुआ वह सूत्रकालमें आकर अधिक सुदृढ़ हो गयी। 
ऋणग्वेदमें अन्तर्जातीय विवाहका निषेध केवल भाई-बहन या पिता-पुत्रीके ध्य- 
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भिवारके विरोधमें ही था। शतपथ-ब्राह्मणमें विवाह-सम्बन्धी यह प्रतिप्लेध 
रक्त-सम्बन्धकी तृतीय या चतुर्थ पीढ़ी तक समाविष्ट हो गया। ब्राह्मण एवं 
क्षेत्रिय अपनेसे हीन वर्णकी कन्‍्याके साथ विवाह कर सकते थे | जाति-पाँति 
व्यवस्था दिनोदिन संकीर्ण होती जा रही थी । ब्राह्मणका प्रभुत्व पर्याप्त विकसितत 
हो गया था। क्षत्रिय भूमिके स्वामी माने जाते थे। वेश्योंका कार्य कृषि एवं 
वाणिज्य द्वारा धनाज॑न करना था तथा शूद्र सेवा द्वारा ही अपना उदर-पोषण 
करते थे । समाजके सचालनका दायित्व उच्च वर्गके व्यक्तियोंके हाथमें था और 
वे चाहें जेसे भी समाजपर अत्याचार और अनाचार कर सकते थे | 


उस समय वेदिक और श्रमण दोनों ही सामाजिक संगठनमे भाग ले रहे 
थे | आथिक विषमताएँ भी उत्पन्न होने लगी थीं, जिनके फलस्वरूप विभिन्न 
बर्णंके व्यक्ति अपने वर्णके विरुद्ध काये करने लगे थे । नांग, द्रविड़ आदि जातियाँ 
वेदिक क्षत्रिय-राजसत्ताओंका सामना करने लछगी थी | 


शनैः शनेः पुरानी राजसत्ताओंके स्थानपर ब्रात्य एवं क्षात्र-बन्धुओकी 
राजसत्ताएँ स्थापित होने लगी थी। ब्राह्मण-परम्पराकी अनुश्रुतियोमे लिच्छवि, 
मल्ल, मोरीय आदि जातियोंको ब्रात्य बताया गया है। शिशुनागवशको भी 
क्षत्रिय नहीं, अपितु क्षात्र-बन्धु कहा गया है। 'ब्रात्य' शब्द अथवेबेदमे भी आया 
है | यह श्रमण-परम्परासे सम्बन्धित है। यह शब्द अर्वाचीन कालमे आचार 
ओर संस्कारोंसे होन मानवोंके लिये व्यवहृत होता रहा है। आचार्य हेमचन्द्रने 
अपने 'अभिधानचिन्तामणि कोश मे--- बरात्य' संस्का रवर्जित । ब्रते साधु.कालो 
वात्य: | तत्र भवो ज़ात्य: प्रायदिचत्ताहं', संस्कारोधत्र उपनयन तेन वजित 7” 
लिखा है। 


मनुस्मृतिमे बताया है--क्षत्रिय, वेश्य और ब्राह्मण योग्य अवस्था प्राप्त 
करनेपर भी असस्कृत है । क्योकि वे ब्रात्य है और वे आरयों द्वारा गहंणीय है । 
ब्राह्मण-संतति, उपनयन आदि ब्रतोंसे रहित होनेके कारण ब्रात्य शब्द द्वारा 
निदिष्ट किया जाता है' । इस प्रकार अर्वाचीन उल्लेखोमे ब्रात्यका अथ आचार- 
हीन बतलाया गया है, पर प्राचीन ग्रन्धोंमे व्रात्यका अर्थ विद्वत्तम, महाधिकारी, 
पुण्यशील और विश्वसम्मान्य व्यक्तिके अ्थ॑ंमे आया है। अथंबंबेदमे लिखा है-- 


१, आमभधानाचन्तामांणकांष, २५१८, 
२. द्विजातम सवर्णासु, जनयन्त्यब्रतांस्तु तानू । 
तान्‌ सावित्री परिश्रप्टान्‌ बाह्यानिति विनिदिशेत्‌ ॥। 


-मनुस्मृति १०२० 
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कड्चिद्‌ विद्त्तमं महाधिकार पृष्यशीलं विद्वसंमान्यम्‌ । 

ब्राह्मणविशिष्ट व्रात्यमनुलक्ष्यवच्ननमिति मन्तब्यम्‌" ॥। 

ब्रात्यकाण्डकी भूसिकामें आचार्य सायणने लिखा है--“उपनयन आदिसे 
हीन मानव ज्वात्य कहलाता है। ऐसे मानवको वैदिक कृत्योंके लिये अनधिकारी 
और सामान्यतः पतित माना जाता है। परन्तु कोई ब्रात्य ऐसा हो, जो विद्वान्‌ 
और तपस्वी हो, ब्राह्मण भले ही उससे द्वेष करें, पर वह सवंपृज्य होग्र और 
देवाधिदेव परमात्माके तुल्य होगा ।” 

उपयुंक्त उद्धरणसे स्पष्ट है कि अथवंबेदका ब्रात्यकाण्ड किसी ब्राह्मणेतर 
परम्परासे सम्बद्ध है। यह परम्परा श्रमणोंकी हो सकती है। ब्रात्य शब्दका 
मूल ब्रत है। ब्रतका अथे धामिक संकल्प और संकल्पोंमें जो साधु है, कुशल 
है, वह ब्रात्य है। डॉ० हेवरने ब्रात्य शब्दका विदलेषण करते हुए लिखा है-- 

“ब्ात्यका अर्थ ब्रतोंमें दीक्षित है। अर्थात्‌ जिसने आत्मानुशासनकी दृष्टिसे 

स्वेच्छापूर्वक ब्रत स्वीकार किये हैं, बह ब्रात्य है? |” 
अतएब स्पष्ट है कि ब्तोकी परम्परा श्रमण-सस्कृतिकी मौलिक देन है। 

वेद, ब्राह्मण और आरण्यक साहित्यमे कही भी ब्रतोका उल्लेख नही है। डॉ० 
कीथ, मेकडॉनल आदिते भी ब्रतोंमे दीक्षित व्यक्तियोंको ब्रात्य कहा है। इस 
प्रकार प्राचीन कालमे ब्रात्य शब्दका प्रयोग श्रमण-संस्कृतिके अनुयायियोंके 
लिये प्रयुक्त होता था। डॉ ज्योतिप्रसादजीने प्रो० जयचन्द्र विद्यालंकार 
का उद्धरण प्रस्तुत करते हुए लिखा है--क्षात्रबन्धु शब्दका प्रयोग हीनताका 
भाव सूचित करनेके लिये किया गया है। क्योकि बे ब्रात्य लोगोके क्षत्रिय थे 
और ब्रात्य वे आयंजात्तियाँ थी, जो मध्यदेशके पूव॑ या उत्तर-पश्चिममे रहती 
थी । वे मध्यदेशके कुलीन ब्राह्मण-क्षत्रियोके आचारका अनुसरण नहीं करती 
थी। उनकी शिक्षा-दीक्षाकी भाषा प्राकृत थी और वेश-भूषा आर्योकी दृष्टिसि 
परिष्कृत न थी । वे मध्यदेशके ब्राह्मणोके सस्कार न करते थे और ब्राह्मणोंके 
बजाय अरहन्तोको मानते थे तथा चेतियो (चेत्यों) की पूजा करते थे।” 
वस्तुत महावीरके पूत्ं सामाजिक क्रान्ति परिलक्षित होने लगी थी और 

१. अथर्ववेद १५॥१११॥१ 

२. बही, १५१११. 

३. ध्रा्नाए8 385 ्राएंबारते गा १६३५१७, जिंटए/९6 ४४३५४३० ऐ८का४ | 9६४४० 
श।0 ]95 ४०प्रमाबयाए ब९००ए८टव पर खाणाबों 5046 णीं ए०छ३ िए फं3 
णछा अआजणापबों 082ए॥7०-89५ [9५ विश, 

४. भारतीय इतिहास . एक दृष्टि, भारतीय ज्ञानपीठ काशी, प्रथम संस्करण, पृ० ३९. 
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वेदिक आयोंकी शुद्ध संतत्ति समाप्त हो रही थी। रबतमिश्रण, सांस्कृतिक आदाभ- 
प्रदान एवं धर्म-परिवर्तंनादिके कारण नबीन भारतीय जातियाँ उदयमें आ रही 
थीं। आय॑ और द्वविड़ोंमें भी रक्त-मिश्रण हो रहा था और परस्पर जातीय 
भेद-भाव टूटता जा रहा था। व्यवसायकर्मके अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेष्य 
ओर शूद्र इन चार वर्णोमें समस्त भारतीय समाज विभकत हो रहा था । क्षात्र- 
धर्म पालन करनेवाले आयं--ब्रात्य, नाग और द्रविड सभी क्षत्रिय कहरूते थे । 
इतना होनेपर भी वेदिक संस्कार इतने सुदृढ़ औरसुगठित थे कि उनमे सामान्य- 
तया कोई परिवतंन दिखलायी नहीं पड़ता था। वेदानुयायी ब्राह्मण 'अह॒बश' 
अपनेको सबंश्रेष्ठ, पविश्न और क्रियाकाण्डका अधिकारी मानता था। बेदिक 
धर और मान्यत्ताएँ इतनी जटिल और आडम्बरपूर्ण हो गयी थी कि उनको 
लोकग्राह्मता समाप्तिपर थी। वर्णाश्रमधरं समाजपर छाया हुआ था | यद्यपि 
इसके विरोधमें क्रान्तिकी ध्वनि गूंज रही थी, पर इस प्रथाके विरोधमे खड़े 
होनेकी क्षमता किसी व्यक्तिविशेषमे अ्वशिष्ट नही थी । 
धामिक स्थिति : ५८ 

ई० पू० ६०० के आस-पास भारतकी धामिक स्थिति भी बहुत हो अस्थिर 
और भ्राल्त थो। एक ओर यज्ञीय करमंकाष्ड और दूसरी ओर कतिपय विचारक 
अपने रिद्धान्तोंकी स्थापना द्वारा जनताको संदेश दे रहे थे । चारो ओर हिसा, 
असत्य, शोषण, अनाचर एवं नारीके प्रति किये जानेवाले जोर-जुल्म अपना 
नग्न ताण्डव प्रस्तुत कर रहे थे। धर्ंके नामपर मानव अपनी विकृतियोंका 
दास बना हुआ था । वेयक्तिक स्वातंत््य समाप्त हो चुका था ओर मानवके अधिकार 
तानाशाहों द्वारा समाप्त किये जा रहे थे | मानवत्ता कराह रही थी और उसकी 
गरिमा खण्डित हो चुकी थी। धर्म राजनीतिका एक भोंथा हथियार मात्र रह 
गया था। भय और आत्ंकके कारण जनता धामिक क्रियाकाण्डका पालन 
करती थी, पर श्रद्धा और आस्था उसके हृदयमे अवशिष्ट नहीं थी । स्वार्थ 
लोलुप धमंगुरु और धर्माचायं धर्मके ठेकेदार बन बेठे थे। मानवकी अन्त- 
इचेतना मूछित हो रही थी और दासताको वृत्ति दिनों-दिन बढ़ती जाती थी । 

दिग्श्रान्त मानवका मन भटक रहा था और कही भी उसे ज्ञानका आलोक 
प्राप्त नही हो रहा था। नारीकी सामाजिक स्थिति भयावह थी। उसका 
अपहरण किया जा रहा था । कोई उसे बेड़ियोंम जकड़ता और कोई उसे तल- 
घरोंमें बन्द करता था | फलत्त: नारोका नारीत्व ही नहीं अपितु समस्त मानव- 
सम्ताज अन्धका रमें भटक रहा था और सभीकी दृष्टि उद्धारके हेतु किसी महा- 
शक्तिकी प्रतीक्षामें लगी हुई थी । 
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निरीह पशुओंका निम॑म बध किया जा रहा था। पशुमेध ही नहीं नरमेध 
भी किये जा रहे थे। भीषण रक्तपात विद्यमान था। अग्निकुण्डोंसे चीत्कारको 
ध्वनि कर्णगोचर हो रही थी। ववरता और अमनुष्यताका नग्न ताण्डव 
वत्तमान था । मनुष्य मनृष्यके द्वारा होनेवाले निलंज्ज शोषणका इतिहास बना 
हुआ था। त्तीथंकर पाश्वंनाथके पश्चात्‌ यज्ञोय क्रियाकाण्डोंने मानवताको 
संत्रस्त कर दिया था। आलोककी धर्मरेखा धुंघली होती जा रही थी और 
जीवनका अभिशाप दिनानुदिन बोशझ्चिल हो रहा था । 


अनेक व्यक्ति अपनेको तीर्थंकर कहने लगे थे और ये व्यक्ति भी मानवताके 
असमर्थ थे। कोई कहता था कि भौतिकता ही जीवनका चरम लक्ष्य है, कोई 
त्राणमें कहता था कि अक्रिया ही धर्म है और कोई अकमंण्यताको ही धर्मं घोषित 
करता था। क्षणिकवाद, नित्यवाद, नियतिवाद आदि सिद्धान्त दिग्श्रान्त मानवको 
शान्ति प्रदान करनेमे असमर्थ थे। स्वर्ग, नरक बिक रहे थे और धनिकवर्ग 
लम्बी-लम्बी रकमें देकर अपना स्थान सुरक्षित करा रहा था। धर और दर्शनके 
क्षेत्रमें पुणंतया अराजकता विद्यमान थी। अव्यवस्था, ओऔद्धत्य, अहंकार, 
अज्ञानता और स्वे राचा रने धमंकी पावनताकों खण्डित कर दिया था | वर्गस्वार्थकी 
दूषित भावनाओंने मानवत्ाको धूमिल कर दिया था। अहिंसा, सत्य, अचौयं, 
ब्रह्मचयं, अपरिग्रह और मेत्री जेसी उदात्त भावनाएँ खतरेमें थी। सर्वोदयका 
स्थान वर्गोदयने प्राप्त कर लिया था और धर्म एक व्यापार बन गया था। उस 
समयके विचारकोंमें पृर्णंकाश्यप, मंक्लली गोशालक, अजितकेशकम्बल, प्रक्रूद्ध 
कात्यायन, संजय बेलट्टिपृत्र और गौतम बुद्ध प्रमुख थे । 'दीघंनिकाय'के 'समड्ञ- 
फलसुत्त'में निग्नैथ ज्ञातृपुत्र महावीर सहित सात धर्मंनायकोंकी चर्चा प्राप्त 
होती है । हम यहाँ उस समयके घम्मनायकोंकी प्रमुख मान्यताओंका विवेचन 
कर उस समयकी धामिक स्थितिका स्पष्टीकरण प्रस्तुत करेंगे। 
अक्रियाबाद-प्रवत्तंक : पुर्णकाइयप 

पुर्णकाइयप अक्रियावादके समर्थक थे | अनुभवोंसे परिपूर्ण मानकर जनता इन्हे 
पूर्ण कहत्ती थी। ये जातिसे ब्राह्मण थे और काश्यप इनका गोत्र था। ये नग्न रहते 
थे और अस्सी हजार इनके अनुयायी थे। एक बोद्ध-किवदन्तीके अनुसार यह एक 
प्रतिष्ठित गृहस्थके पुत्र थे। एक दिन इनके स्वामीने इन्हे द्वारपालका काम सौपा | 
पूर्णकाश्यपने इसे अपना अपमान समझा और विरक्‍्त होकर अरण्यकी ओर 
चल पड़े। मार्गमें चोरोंने इनके कपडे छीन लिये, तबसे ये नग्न रहने लगे। 
एक बार जब ये किसी ग्राममें गये, तो लोगोंने इन्हे पहननेके लिये वस्त्र दिया । 
पूृर्णकाव्यपने वस्त्र वापस करते हुए कहा--“वस्त्रका प्रयोजन लज्जा-निवारण 
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है ओर लू्जाका मूल पापमय प्रवृत्ति है। में तो पापमय प्रवृत्तिसे दुर हूँ । अतः 
मुझे वस्त्रोंकी कया आवश्यकता है”* पृणंकाश्यपकी निस्पृहता ओर असंगतता 
देखकर जनता उनकी अनुयायी होने रूगी । 


यत' पुर्णंकाश्यप अक्रियाबादके प्रवत्तक थे, अत: उनका अभिमत था--- अगर 
कोई कुछ करे या कराये, काटे या कटाये, कष्ट दे या दिलाये, शोक करे या कराये, 
किसीको कुछ दु'ख हो या कोई दे, डर रगे या डराये, प्राणियोंको मार डाले, 
चोरी करे, घरमें सेंघ लगाये, डाका डाले, एक ही मकान पर धावा बोल दे, 
बटमारी करे, परदार-गमन करे या असत्य बोले तो भी उसे पाप नही लगता | 
तीक्ष्ण धारवाले चक्रसे यदि कोई इस संसारके पशुओंके माँसका बड़ा ढेर लगा 
दे त्तो भी उसमें बिलकुल पाप नही है, उसमें कोई दोष नहीं है। गगा नदीके 
दक्षिणी किनारे पर जाकर यदि कोई अनेक दान करे या करवाये, यज्ञ करे या 
करवाये, तो भी उसमें कोई पृण्य नहीं मिलता । दान, धमं, संयम ओर सत्य- 
भाषणसे पुण्यकी प्राप्ति नहीं होती ।”* 

उपयुक्त उद्धरणसे निम्नलिखित निष्कषं प्रस्तुत होते हैं-- 

(१) क्रिया करने पर भी पाप और फुयसे अलिप्त रहना | 

(२) क्रियामें सम्यक और मिथ्यात्वका भेद-भाव नही | 

(३) क्रिया करनेकी प्रवृत्ति स्वाभाविक है, इससे जीव बन्धको प्राप्त नही 

होता । 
(४) मन-वचन-काय' कृत, कारित और अनुमोदनामे तरतमभावका अभाव | 
(५) क्रियाका सम्पादन नैसगिक है और निसग॑ बन्धका कारण नही है| 


अतएव क्रियाके प्रति निस्पृहता । 


नियतियाद-प्रवत्तंक : मंकक्‍्यलि गोशालक 
मंक्खलि गोशालक नियतिवादका प्रवत्तक था । मंक्ललि उसके पिताका नाम 
था | इसी कारण वह मंक्खल्लिपुत्र कहछाता था। गोशालकका जोवनवृत्त बौद्ध 
साहित्यके साथ भगवतीसूत्र, उवासगदसा आदी ग्रन्थोंमे भी पाया जाता है। 
कहा जाता है कि मक्खलिकी भद्रा नामक पत्नी थी। वह सुन्दरी और सुकुमा री 
थी। एकबार वह गर्भिणी हुई। शरवण ग्राममे गोबहुल नामक ब्राह्मण रहता 
१. बौद्धपर्व (मराठी) प्र० १०, पृ० १२७ तथा आगम ओर त्रिपिटक * एक अनुशीलन, 
पुृ० १४. 
२. आगम और त्रिपिटक . एक अनुशीलन, पृ० ५. 
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था | यह धनिक तथा ऋग्वेदादिक ग्रन्थोंमें निपुण था । गोबहुलकी एक गोशाला 
थी। एक बार मंक्खलि भिक्षार्थ हाथमें चित्रपट लेकर गर्भवती भद्गाके साथ 
प्रामानुग्राम विचरण करता हुआ शरवण सन्निवेशमें आया । उसने गोबहुलकी 
ग़ोशालामें अपना समान रखा और भिक्षार्थ ग्राममे चला गया। उसने ग्राममे 
निवास योग्य स्थानकी खोज की, पर उसे कोई उपयुक्त स्थान नहीं मिलता | 
फलत: उसने गोशालाके एक भागमें चातुर्मास व्यत्तीत करनेका निश्चय किया | 
नौ मास साढ़े सात दिन व्यतीत होनेपर मंक्ललिकी पत्नो भद्गाने एक एुन्दर 
और सुकुमार बालकको जन्म दिया। बारहवें दिन माता-पिताने गोशालामें जन्म 
लेनेके कारण शिशुका नाम गोशालक रखा । क्रमश. गोशालक बड़ा हुआ और 
शिक्षा प्राप्तकर प्रतिभासम्पन्न बना । गोशालकने भी स्वतत्र रूपसे चित्रपट 
हाथमे लेकर अपनी आजीविका सम्पादित करना आरम्भ किया। गोशारकुक 
तीर्थंकर महावीरके सम्पकंमे भी आया और पृथक सम्प्रदायकी स्थापनाकी 
कामनासे अलग हो गया । 


गोशालकको अष्टागनिमित्तका परिज्ञान था| अत्त"' वह जनताको लछाभ- 
अलाभ, सुख-दुःख और जीवन-मरणके विषयमे उत्तर देता था। इस अष्टाग- 
निमित्तज्ञानके बलपर ही उसने अपनेको जिन, केवली, सबंज्ञ आदिके रूपमे 
घोषित किया था| गोशालक द्वारा प्रवर्तित सिद्धान्त नियतिवाद है। इस 
सिद्धान्तका अभिप्राय यह है--अपविन्वताके लिये कोई कारण नही होता, कारण- 
के बिना ही प्राणी अपवित्र होते हैं। प्राणीकी शद्धिके लिये भी कोई हेतु नही 
होता, कोई कारण नही होता । हेतुके बिना, कारणके बिना प्राणी शुद्ध होते 
हैं। अपने सामथ्यंसे कुछ नही होता ओर न दूसरेके सामथ्यंसे कुछ होता है। 
पुरुषांसे भी कुछ नहीं होता है। किसीमे बल नही, वीय॑ नही, पुर्षशक्ति 
नही और पुरुषपराक्रम भी नही है। सवंसत्व, सर्वप्राणी, सवंभूत, संजीव 
तो अवश, दुरबंछ और निर्वीयं है| वे नियति (भाग्य)-संगति एवं स्वभावके कारण 
परिणत होते है और सुख-दु.खका उपभोग करते है ।” 


नियतिवादके उपयुक्त विश्लेषणसे निम्नलिखित तथ्य प्रयृत होते हैं--- 
(१) पुरुषा्थ ओर आत्मविद्वासका अभाव । 

(२) नियतिवदश ही कार्योका सम्पादन | 

(३) प्राणीकी पुण्य और पापसे अलिप्तता | 

(४) नियति जेसा करातो है, वेसा करनेको प्रेरणा । 

(५) शुद्धि और अशुद्धिके लिये कारणोंका अभाव | 
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(६) प्राणियोंकी अवशता और निर्वीय॑ता । 

(७) सुख-दुःखकी प्राप्ति नियतिके अधोन है, पुरुषार्थाधीन नहीं । 
उच्छेववाद-प्रवर्लंक : अजित केशकम्बल 

केशोंका बता कम्बल घारण करनेके कारण ये अजित केशकम्बलो 
कहलाते थे। एफ० एल० वुडवाल्डको धारणाके अनुसार कम्बल मनुष्यके केशोंका 
हो बना होता था" । इनकी मान्यता लोकायतिक दर्शन जेसो ही थी। कुछ 
विद्वानोंका यह भी मत है कि नास्तिक दर्शनके आदिश्रवत्तंक यही थे । बृह- 
स्पतिने इनके अभिमतोंको ही विकसित रूप दिया है ।* उच्छेदवादका अर्थ यह्‌ 
है कि दान, यज्ञ और हवन आदि कुछ भी तथ्य नही । अच्छे या बुरे कर्मोंका 
फल और परिणाम नही होता है। इहलोक-परलोक, माता-पिता, स्वगं-नरक 
आदि कुछ भी नहीं है। इहलोक और परलोकका अच्छा ज्ञान प्राप्तकर उसे 
दूसरोंको देनेवाले दाशंनिक और योग्यमार्गंपर चलनेवाले श्रमण-ब्राह्मण इस 
संसारमें नही हैं। मनुष्य चार भूतोंका बना हुआ है । जब वह मरता है, तब 
उसमे समाहित पृथ्वीधातु पृथ्वीमे, आपोधातु जलमे, तेजोधातु तेजमे और 
वायुधातु वायुमें जा मिलते हैं तथा इन्द्रियाँ आकाशमें चलो जाती हैं। मृत 
व्यक्तिको अर्थीपर रखकर चार पुरुष ब्मशानमे ले जाते है। उसके गुण-अव- 
गुणोंकी चर्चा होती है, उसकी अस्थियाँ श्वेत हो जातो हैं, उसे दो जानेवाली 
आहुतियाँ भस्मरूप बन जाती हैं। दानका झगड़ा “मूर्ख व्यक्तियोंने खड़ा किया 
है, जो कोई आस्तिकवाद बतलाते हैं, उनका वह कथन बिलकुल मिथ्या और 
व॒था है। शरीरके नाशके पश्चात्‌ विद्वानों और मूर्लॉंका उच्छेद होता है । वे 
नष्ट हो जाते हैं | मृत्युके अनन्‍्तर उनका कुछ भी शेष नही रहता । 


इस प्रकार अजित केशकम्बलने उच्छेदवादका प्रवत्ततकर परलोक, आत्मा 
ओर पुष्य-पापका निषेध किया है| इस सिद्धान्तमें निम्नलिखित तथ्य समाहित 
हैं:-- 

(१) पृथ्वी, जल, अग्नि ओर वायु इन चार भूतोंका अस्तित्व । 

(२) प्रत्यक्षदृष्टिगोचर पदार्थ ही स्बस्व हैं, परोक्षपदार्थोका अस्तित्व सिद्ध 

नही, अतएवं उनका अस्वीकरण । 
(२३) शरीरके साथ ही आत्माका भी उच्छेद । 
(४) 7रण्य और पाप वास्तविक नहीं, कल्पित । 


१. ॥१6 ए०ण८ ण॑ हग्बपपटो 89ज्रा8४ ए०घ्राए . 2ग8० 265, 
२. 887७४. 0. ?, ८0.,, ९०६८ 288. 
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(५) आत्मा और पुनजन्मका अभाव | 
(६) शरोरातिरिक्त अन्य कोई तत्त्व नहीं, फलत: शरीरमें हो आत्म-कल्पना। 
(७) शुभ ओर शुद्ध प्रवृत्तियोंका सबंधा अभाव | 


अन्योन्यवाद-प्रवर्संक : प्रक्द कात्यापन 


ये शीतोदकपरिहारी थे और उष्णोदकको ग्राह्म मानते थे। पक्रद्ध वृक्षके 
» नीचे पैदा होनेके कारण ये पक्रुद्ध या प्रक्रुद्ध कात्यायन कहलाये । प्रश्नोपनिषद्‌में 
इन्हें ऋषि पिप्पछादिका समकालीन और ब्राह्मण बतलाया गया है। यद्यपि वहाँ 
इतका नाम कबन्धी कात्यायन बत्ताया गया है, पर कबन्धी और प्रक्रुद एक ही 
शारीरिक दोषके वाचक हैं। बौद्ध टीकाकारोंने इन्हे पक्रद्धगोत्री होनेसे प्रक्रूद्ध 
माना है। बुद्धघोषने प्रक्रूद्ध उनका व्यक्तिगत नाम और कात्यायन इनका 
गोचर नाम कहा है। डॉ० फीयर इन्हें कक्रध कहनेकी भी राय देते हैं | इन्होंने 
अन्योन्यवादी सिद्धान्तका प्रवत्तंन किया है। बताया है कि सात पदार्थ किसीके 
किये, करवाये, बनाये या बनवाये हुए नही है। ये कूटस्थ ओर अचल हैं। न 
ये हिलते है और न परिवर्तित होते हैं । एक दूसरेको ये नहीं सताते । एक 
दूसरेको सुख-दुःख उत्पन्न करनेमें ये असमर्थ हैं। पृथ्वी, अप, तेज, वायु, सुख- 
दुःख एवं जीव ये सात पदार्थ है। इन्हे नष्ट करमेवाला कोई नही हैं। तीक्ष् 
अस्त्रसे भी कोई किसीका सिर नही काट सकता और न कोई किसीका प्राण 
ले सकता है। अस्त्र मारनेका केवल अर्थ है कि सात पदार्थोके बीचके अवकाशमें 
अस्त्रका प्रविष्ट होना । 


इस प्रकार प्रक्रुद्ध कात्यायनने नित्य और कूटस्थ सात पदार्थोंका अस्तित्व 
स्वीकार किया और जनताको उक्त सातों पदार्थोंके सम्मिलनसे सुख एवं विछोहसे 
दुःख प्राप्तिका सन्देश दिया ! 


विक्षेपवाद-प्रवस्त क : संजय वेलट्टिपुत्र 

संजय बेलट्टिपुत्र नाम वेसा हो प्रतीत होता है, जेसा मंकलि गोशालक | 
उस युगमें ऐसे नामोंकी परम्परा प्रचलित थी, जो माता या पिताके नामसे 
सम्बद्ध होती थी। आचाय॑ बुद्धघोषने इन्हें बेलद्विका पुत्र माना है। कुछ विद्वान 
सारिपुत्र और मौद्गलायनके पूर्व आचाय॑ संजय परिव्राजकको ही संजय वेलद्विपुत्र 
मानते हैं । पर यह कल्पना यथार्थ नहीं हैं। यदि ऐसा होता तो बौद्ध-पिटकोंमें 
स्पष्ट उल्लेख भी मिलता, पर बौद्ध-पिटक इतना ही कहकर विराम लेते हैं कि 
सारिपुत्र और मौद्गलायन अपने गुरु संजय परिव्राजककों छोड़कर बुद्धके धर्म- 
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संघमें आये । परिव्राजक शब्द भी यह संकेत करता है कि संजय वेदिक संस्कृतिसे 
सम्बद्ध थे । 

संजयने विक्षेपवादका प्रवत्तन किया है। इनके सिद्धान्तमे परछोक आदिका 
अस्तित्व स्वीकार नहीं किया गया है। परलोक, कमंफल, मृत्यु, पुनर्जन्म, 
आत्मा आदिके सम्बन्धमे इनकी कोई निश्चित धारणा नही है। 

गौतम बद्धने समाजोत्थान और चार आयं-सत्योका उपदेश देकर जनताकों 
सान्त्वना देनेका प्रयास किया, पर एकान्त क्षणिकवादका प्रचार करनेके कारण 
सत्यका आलोक उपस्थित न हो सका | 

इस प्रकार तीर्थंकर पाश्व॑ंनाथकी श्रमण-परम्परासे प्रभावित उपयुक्त 
चिन्तकोंने भी समाजमे क्रान्ति लानेकी चेष्टा की, पर वे सफल न हो पाये | 
एक ही मतमें हिसक और अहिसक अनुयायी विद्यमान थे। आजीविकोमे ऐसे 
दो पक्ष थे | पूर्णकाश्यप जीव-हिसामें पुष्य-पाप नहीं मानते थे। प्रक्रुद्धकी भी 
यही स्थिति थी । अजित केशकम्बली वेदिक क्रियाकाण्डोका विरोध अवश्य 
करते थे, परन्तु हिसाको उचित मानते थे । इन विचारकोमें इतना नेतिक बल 
नही था कि ये जनताकों मास-मदिराकी लिप़्सासे बचा सके । उस समय हस्ति 
तापस जैसे” तपस्वी भी विद्यमान थे; जो वर्षमे एक बड़े हाथीको मारकर 
आजीविका चलाते थे और समस्त प्राणियोके प्रति अनुकम्पा बद्धि रखते थे। 
अहिसाकी धारा क्षीण हो रही थी और इन्द्रियनिग्नहकी चर्चा तां दूर ही थी | 


ब्राह्मण-परम्परा वैदिक मान्यताओकी रक्षाके लिये क्रियाशील थी | इसमे 
भी दो धाराएं परिलक्षित हो रही थी। एक धाराके अनुयायी प्रश्नोपनिषद्के 
अधिछ्ात्ता पिप्पलादि, मुण्डकोपनिषद्के रचयिता भारद्वाज और कठोपनिषद्के 
प्रचारक नचिकेता थे। इन ऋषियोने वेदिक कर्मंकाण्डमे सुधार कर ज्ञान-यज्ञ, 
अहिसा और सदाचारका प्रचार किया था ) दूसरी परम्परा हिसापूर्ण यज्ञादि उच्च 
करनेमे संलग्न थी। शूद्र और स्त्रियाँ मनुष्यकोटिमे परिगणित नही थी । इनके 
साथ अभिजात्यवगंकी अहंवादी प्रवृत्तिने नानाप्रका रके अत्याचार करना आरंभ 
किये थे। मनुष्यकी वासना खुल-खेलकर सामने आतो थी और भोग-विलासकी 
प्रवृत्ति निरल्तर बढ रही थी। निःसन्देह वेदिक क्रियाकाण्डके प्रचारने धर्म- 
,तत्त्वकी आत्माको शुष्क बना दिया था। अनात्मवाद और कमंकाण्डके साथं- 
भौमिक राज्यने मानवको आडब्बरमें फेंसा दिया था और उसकी अन्‍्तरात्मा 
#' प्रकाशके लिये बेचैन थी | 


आध्यात्मिक जीवनका गौरव विस्मृत हो गया था और भौतिकताका महत्त्व 
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बढ़ रहा था। कुछ व्यक्ति हठयोगकी साधनामें आत्म-शान्तिके स्वप्न देखते 
थे। राजा महीपाल हठयोगके विशेष उपासक थे। ऋद्धि और सिद्धियाँ प्राप्त 
करनेके लिये विविध प्रकारके काय-क्लेश सहन किये जाते थे। जनताके समक्ष 
नये विचार ओर नये सिद्धान्त प्रस्तुत हो रहे थे, पर कहीं भी प्रकाशकी किरण 
दिखलायी नहीं पड़ती थो। फलत्त: सब्त्र धामिक अशान्ति परिलक्षित हो 
रही थी और चारों ओरसे यह ध्वनि हो रही थी कि किसी ऐसे धामिक नेताकी 
आवश्यकता है, जो इस विश्यृंखबलित समाजको सुगठित और ख्खलित कर 
नया मार्ग प्रदर्शित कर सके | 

संसारमें व्याप्त तृष्णा, अनीति, हिंसा, धर्मान्धता एवं जातिमदके विषकों 
दूर करनेके हेतु एक ऐसे पुरुषकी आवश्यकता थी, जो अहिसा, सत्य और 
अपरिग्रहके साथ अनेकान्तमयी दृष्टिके आलोकसे लोगोके हृदयान्धकारको छिल्न 
कर सके । प्रत्येक युगमे जब अधर्माचरण बढ जाता है, तो कोई ऐसी विलक्षण 
शक्ति प्रादुभूंत होती है, जो टूटतो हुई मानवताकों जोडनेका काये करती 
है । इस शत्ताब्दीने भी त्तीर्थकर महावी रको क्रान्तिद्रष्टाके रूपमें उपस्थित कर 
मानवताके त्राणकी शखध्वनि की । 
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चतुर्थ परिच्छेद 


तीर्थंकर महावीरकी जन्मभूमि, जन्म ओर किशोरावस्था 


गणतंत्र वेशालो : 

ई० पूर्व छठी शताब्दीमें बेशाली अत्यन्त समृद्ध सुव्यवस्थित और प्रतिष्ठित 
गणतत्र था। उस समय मध्य हिमालयसे लेकर गंगानदी तकका प्रदेश छोटे- 
छोटे गणतंत्रोंमें विभक्त था और इनमेंसे अधिकांश राज्योंमें इक््वाकुवंशके छोगोंका 
प्राधान्य था। कोशलमे बहुत पहलेसे इक्ष्वाकुबंध चला आ रहा था ओर 
यहांसे इस वंशको शाखाएँ वेशाली और मिथिलामें जब गणतत्रोंकी स्थापना 
हुई, तब इस बंशके लोगोंके रूपमें कई राज्योंमें पहुँच चुकी थीं। वेशालीके 
लिच्छवि, कुशीनगरके मल्छ, पिप्पछीवनके मोरीय, कपिलवस्तुके शाक्य और 
रामगाँवके कोलिय इक्ष्वाकुबंधी थे । 

जितने गणतंत्र स्थापित हुए उनमें वृजिसंध सबसे अधिक बलशाली और 
प्रतिष्ठित था। इसे बज्जीसंघ भी कहा जाता था। इसकी स्थापना विदेहके 


न ८ कण 


राजतंत्रके समाप्त होनेपर हुई थी । इसमें विदेह, लिज्छवि, ज्ञातृक, वृजि, उग्र, 
भोग, कौरव और हृवाकु ये आठ कुल सम्मिलित थे। विदेहोंकी प्राचीन राज- 
घानी मिथिछा थी और यह वेशालीके गणतंत्रमें समाहित हो गयी थी। वृजि- 
राष्ट्रवासियोंमें लिच्छवि सबसे प्रशस्त थे | ये वाशिष्ठ गोत्रके थे । इसी कारण 
वाशिष्ठ भी कहे जाते थे। इनको राजधानी वेशाली थी। 


बुजि भी आठ कुलोंमेंसे एक था | संघका नाम इसी कुछके नामपर वृजि- 
सूंघ पडा था| लिच्छवियोंके समान वृजियोंका भी वेशाली नगरी और इसके 
उपनगरोंसे घनिष्ठ संबंध था । ज्ञातुक क्षत्रिय काश्यपगोत्री थे और इनकी राज- 
धानी कुण्डपुर या कुण्डग्राममें थी । इसे क्षत्रियकुण्ड भी कहा जाता था| यह 
वेशालीका उपनगर था। उग्रोंका सबध वैशाली और हस्तिप्रामसे था। भोग 
भोगनगरमे रहते थे। यह नगर वेशाली और पावाके बीचमें स्थित था। 
कौरवोका वुजिसंधसे संबंध था। बोद्धधर्मके उदयके बहुत पहलेसे कुरु ब्राह्मण 
विदेहकी राजधानीमें बसने लगे थे । इक्ष्वाकुओंका वेशालीसे अत्यन्त प्राचीन 
सम्बन्ध था; क्योकि विश्ञालसे लेकर सुर्मात तक समस्त राजा इक्ष्वाकुबशी थे। 


वृजिसघके सदस्य “राजा' (गणपत्ति) कहलाते थे। सात हजार सातसो सात्त 
राजा थे। इतने ही उपराज (अध्यक्ष), इतने ही सेनापत्ति और इतने ही 
भाण्डागारिक थे | संदस्योमे उच्च, मध्य, वृद्ध और ज्येष्ठटका भेदभाव नही था। 
प्रत्येक सदस्य अपनेको राजा मानता था। सस्थागारमे सदस्योकी बेठके हुआ 
करती थी। मुख्य कार्य अष्टकुलों और नो लिच्छवि गणराजाओंके द्वारा 
सम्पन्त होते थे | नौ लिच्छवियों, नौ मल्छकि इस प्रकार अठारह काशी- 
कोशलके गणराजाओने मिलकर एक सध बताया था। 

वुजिसंघ अपनी विशिष्ट न्यायप्रणालीके लिये प्रसिद्ध था। परम्परासे चला 
आया 'वज्जिधर्म! यह था कि वज्जिके शासक यह “चोर है', 'भपराधो है' न 
कह कर व्यक्तिको विनिरचय महामात्यके हाथमें सौप देते थे। वह विचार करता, 
अपराधी न होनेपर छोड़ देता और अपराधी सिद्ध होनेपर बहू उसे व्यावहारिक 
(न्यायाध्यक्ष) को दे देता। वह भी अपराधी जाननेपर सूत्रधारको दे देता, 
सूत्रधार निरपराध होनेपर छोड़ देता और अपराधी होनेपर अष्टकुलिकको 
सुपुदं कर देता | अष्टकुलिक सेनापतिको, सेनापति उपराजको और उपराज 
राजाको दे देता । राजा विचारकर यदि अपराधी न हो, तो उसे छोड़ देता 
और अपराधी होनेपर 'प्रवेणि-पुस्तक' (दण्डविधान) के अनुसार दण्ड-व्यवस्था 
करता था। इस प्रकार वैशाली-गणतत्रकी राज्य-व्यवस्था अत्यन्त दृढ़ और 
व्यवस्थित्त थी । 
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वैशाली नगरी चहारदीवारीसे घिरी हुई थी। यहाँ तीन प्रकारकी दीवालें 
थीं और प्रत्येक दीवाल एक दूसरीसे एक गव्यति (एक कोस) पर स्थित थी । 
तीनों स्थानोंपर द्वार थे, जो गोपुरों और अट्टालिकाओंसे युक्त थे । वेशालीके 
तीन भाग थे। प्रथम भागमें स्वर्णके गोपुरोंसे युक्त सात हजार मबन, मध्य 
भागमे रजतके गोपुरोसे युक्त चौदह हजार भवन ओर अन्तिम भागमें ताम्रके 
गोपुरोसे युक्त इक्सीस हजार भवन थे | इसमे उच्च, मध्यम और निम्नवर्गोके 
व्यक्ति अपने-अपने पदोंके अनुसार निवास करते थे। वेशालीके निवासियोंने यह 
नियम बना रखा था कि प्रथम भागमे जन्मी कन्याका विवाह प्रथम भागमे 
ही होगा, द्वितीय या तृतीय भागमे नहीं | मध्य भागमे जन्मी कन्याका विवाह 
प्रथम और द्वितीय भागोंमें होगा और अन्तिम भागमें जन्मी कन्याका तीनोमेसे 
किसी भी भागमें विवाह किया जा सकता था। वेज्ञालीका यह स्विधान था क्रि 
वेशालीमे जन्मी कन्याका विवाह किसी दूसरे स्थानमे नहीं किया जा सकता है। 

ये तीनो भाग वैशाली, कुण्डपुर और वणियगाम (वाणिज्यग्राम) रहे होगे, 
जो सम्पूर्ण नगरके दक्षिण-पूर्वी, उत्तर-पुर्वी और पश्चिमी अशोमे व्याप्त थे। 
कुण्डपुरके अनन्तर उत्तर-ूर्वी दिशामे कोल्लाग-सन्निवेश था, जिसमे ज्ञातृ- 
कुलके क्षत्रिय निवास करते थे । वेशालीकी समृद्धि और परम्पराकें अध्ययनस 
जात होता है कि वेशाली कुण्डग्राम और वाणिज्यग्राममे ब्राह्मण, क्षत्रिय और 
बेइ्य निवास करते होगे । निदचयत उस दिनोमे वेशालो बहुत हो समृद्ध ऑर 
सुव्यवस्थित नगरी थी । इसमे सात हजार सात सौ सत्तह॒त्तर प्रासाद, इत्तने ही 
कूटागार, आराम और पुष्करिणियाँ थी। यह नगरी अपनो रमणीयता, वित्तान- 
युक्त ऑॉगन, द्वार, तोरण, गवाक्ष और हम्योंसि समलक्ृत्त एवं पुष्पवाटिकाओं 
और कुसुमित वनोसे युक्त थी । वशालीमे सभी प्रकारकी फसले उत्पन्न होती 
थी । वहाँ के निवासी शाति और सतोषका जीवन व्यतीत करते थे । राष्ट्र 
धन-सम्पन्न और देवपुर-जेसा रम्य था। 


उपनगर * क्ुण्डग्रास 


वेशालीका कुण्डग्राम या क्षत्रियकुण्ड बहुत ही प्रसिद्ध और रमणीक था ।यह 
कुण्डपुर या कुण्डग्राम दो भागोंमें विभक्त था--क्षत्रियकुण्ड और ब्राह्मणकुण्ड। 
क्षत्रियकृण्डसलन्निवेश ब्राह्मण-कुण्डपुर सब्निवेशसे उत्तर स्थित था । क्षत्रियकुण्डग्राममे 
ज्ञातृवशी क्षत्रियोंका निवास था। बताया जाता है कि गंडकी नदीके पद्चिम 
तटपर ये दोनों ही कुण्डपुर स्थित थे और एक-दूसरेके पुवे-पश्चिम पडते थे | 
कुण्डपुरका वर्णन महाकवि असगने अपने 'वद्धंमानसरित' मे किया है। यह 
नगर सभी प्रकारकी वस्तुओंसे युक्त परकोटा, खातिका, वापिका एवं वाटिकाओं- 
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से परिपूर्ण था। कोढके प्रान्त भागोंमें लगी हुई अरुणमणियाँ, पन्‍्नाओंको 
प्रभाके छायामय पटलोंसे परिपूर्ण होनेके कारण संध्याकालोन श्रीका सृजन करती 
थी। भूमिपर जटित इन्द्रनीलमणियाँ अपनी आभासे भ्रमरोंकी अ्रांति उत्पन्न 
करती थीं | उन्नत भवन और रत्नजटित गोपुर अपने सौन्दर्यसे पथिकोंके मनको 
आकृष्ट करते थे | मुक्ताओंकी आभाके कारण इस नगरमें श्वेत किरणोंका 
वितान तना रहता था । धन-धान्य, पशु-सम्पत्ति आदिसे युक्त यह नगर प्रजा- 
जनोंको अत्यत सुखप्रद था । आचाय॑ जिनसेन प्रथमने भी विदेहदेशके अन्तगगंत 
कुँडडपुरका यथार्थ चित्रण किया है। उन्होंने लिखा है कि यह ऐसा सुन्दर नगर 
है जो इन्द्रके नेत्रोको पक्तिह़पी कमल्िनियोके ममूहसे सुशोभित है तथा सुख- 
रूपी जलका कुण्ड है। यहाँ शंखके समान इवेत एवं शरद ऋतुके मेघके समान 
उन्नत भवनोके समूहसे श्वेत हुआ आकाश अत्यन्त सुशोभित होता है । भवनोंके 
अग्रभागमे लगी हुई चन्द्रकान्तमणिकी शिलाएँ रात्रिके समय चन्द्रमारूपी पतिके 
करस्पणंसे स्वेदयुक्त स्त्रियोके समान द्रवोभूत हो जाती है । भवनोंके अग्रभागमें 
जटित सूर्यकान्तमणियां अत्यन्त वेदीप्यमान है। भवनोंके शिखरपर जटित पद्चराग- 
मणियाँ सूर्यंकी किरणोंके ससगंसे अत्यन्त अनुरक्त अद्भनाकी तरह दिखलायी 
पडतो ह। इस नगरमे कही मोतियोकी मालाएँ छटक रहो हैं, कही मरकत- 
मणियोका प्रकाश व्याप्त हो रहा है, कही हीरकप्रभा फेल रही है, तो कही वेड़य॑- 
मणियोंको नीली-नीली आभा छिटक रही है । यह नगरी कोटरूपी पर्वत्तोंके बडे- 
बडे धूलि कुट्टिम और परिखासे वेष्टित है। इस नगरीका अतिक्रमण करनेमें 


१ तत्रास्त्यथों निखिलवस्त्ववगाह्युक्त भास्वत्कलाधरबुर्ध सवुपं सतार। 
अध्यासित वियदिव स्वसमानशोभ झूथात पुर जगति कुडपुरामिधानं ।। 
प्राकारक्रोटिघषट्ितारुणर॒त्नभासा छायामये परिगता पटले समतात्‌। 
आभाति वारिपरिखा नितरामनेका संध्याक्षियं विदधतीव दिवापि यत्र ॥। 
धौतेन्द्रनीलमणिकल्पितकुट्टिमेण.._यत्रोपह्ाररचितान्यसितोत्पलछानि । 
एकीकृतान्यपि सली लतया प्रयाति व्यक्ति पतद्भ्रमरहुंक़ुतिमि. समंतात्‌ ॥ 
जैत्रेषव सुमनमो मकरध्वजस्थ निस्तेजिताबुजरुचो शशलूद्मभास । 
अप्रावृषो' नवपयोध रकातियुक्ता यस्मिन्विभान्त्यसरित सरसा रमण्य, ॥ 
अत्युन्नता. शशिकरप्रकरावदाता मूर्घस्थरत्नसचिपल्लबितातरिक्षा: । 
उत्संगदेशसुनिविष्टमनोज्ञरामा पौरा विभाति भुवि यत्र सुधालयादच ।। 
लीलामहोत्पलमपास्य कराग्रसंस्थं कर्णोत्पलश् विगलन्मधु यत्र भृंगा । 
निश्वाससौरभरता वदने पतन्ति स्त्रीणा मुदुर्मुदुकराहतिभीप्सवर्च ।॥ 

--महाकवि असग विरचित वर्धमानचरित, सर्ग १७, पद्म ७-१२ 
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शत्रु सदा असमर्थ रहते हैं| घान्य, गोधन एवं अन्य आवश्यकताकी सभी वस्तुएँ 
इस कुण्डपुरमें समवेत हैं । यहाँके निवासी इक्ष्वाकुबंशी क्षत्रिय, प्रजाके संरक्षण 
और अभ्युदयमें निरन्तर तत्पर हैं। नगरका आयाम कई मील विस्तृत है। 
पंक्तिबद्ध भवन, कमलयुक्त सरोवर एवं विभिन्‍न प्रकारकी कमलिनियोंसे युक्त 
पुष्करिणियाँ अपने सौन्दर्यसे जन-मानसको आक्ृष्ट करती हैं' । 

यह कुण्डपुर वत्तमानमें बसाढ़ या बासुकुण्डके नामसे प्रसिद्ध है। इस नगरके 
शासनप्रमुख राजा सर्वार्थ और रानी श्रीमतीसे उत्पन्न महाराज सिद्धाथं थे । 
सिद्धा्थको क्षत्रियकुण्डग्रामका प्रमुख शासक माना गया है। इनकी राज्य- 
व्यवस्थामें इतिहासका कलुषित पृष्ठ उज्ज्वल हो उठा था | 
वेज्ञाली कृतार्थ हो गयी 

वेशाली-गणतंत्र उन दिनोंमें सर्वाधिक शक्तिशाली और लोकप्रिय थी | 
वेशालीके अधिनायक महाराज चेटक थे । इन्हे काशी-कोशलके नौ लिचछवियों 
ओर नो मल्ल राजाओंका भी अधिनायक माना गया है । चेटकका ज्येष्ठपुत्र सिंह 
अथवा सिहभद्र था, जो वज्जिगणका प्रधान सेनापति था। चेटक निग्नेन्थ 
श्रमणोंका उपासक था। इसकी सात्त कन्याएँ थी, जिनमे प्रभावतीका विवाह 
वीतिभयके राजा उद्रायणके साथ हुआ था। पद्मावतीका कोशाम्बीके नरेश 
शत्तानीकके साथ, शिवाका उज्जयिनीके राजा प्रद्योतके साथ, त्रिशलाका वैशालीके 
उपनगर कुण्डपुरके राजा सिद्धार्थंके साथ, चेलनाका राजगृहके राजा श्रेणिकके 

| 

सुखाम्भ.कुण्डभाभाति नाम्ता कुण्डपुरं पुरम |) 

यत्र . प्रासादसद्धात शब्लूछुभ्रैनंभस्तलम्‌ । 

घवलीकृतमाभाति शरन्मेघरिवोश्नतै ॥। 

अन्द्रकान्तकर॒स्पर्शाच्चन्द्रकानतशिला निशि । 

द्रवन्ति यदृगृहाग्रेषु प्रस्वेदिन्‍य इव स्त्रिय ॥ 

सुयंकान्तकरासड्भात्‌ू सूर्यकान्ताग्रकोटय । 

सस्‍्फुरन्ति यत्र गेहेषु विरक्ता इब योषित | 

पह्मरागमणिस्फी तिर्यश्र प्रासादमृर्ननि । 

इनपादपरिष्व ज्भादज्ू नेवातिरज्यते | 

मुक्तामरकतालोकै्व जवैड्य विश्र मे । 

एकमेव॑ सदा घसे यत्समस्ताकरप्रियम्‌ ।। 

शालशेलमहावप्रपरिखापरिवेधिण: । 

यस्योपरि परं॑ गच्छत्यमित्रेतरमण्डलूम्‌ ॥। 

“-हरिवंशपुराण, २॥५-१ १. 
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सप्ततल नन्द्ावरन राजप्रासाद 
जहाँ राजा सिद्धाथंकी प्रमस्नबुद्धि राती जिशछाने महाबीरकों जन्म दिया था 
आपाढ्स्य सिने पक्षे पण्खा गणिनि चोत्तरा- 


पाढे सप्ततलप्रासादस्थाभ्यन्तरवर्तिनि ॥ 
नन्धावतंगृहे  रत्तदीपिकामि: प्रकाणिते । 
रत्नपर्यके हँस-तूलिकादिविभूषिते ॥ 


आनाय गुणमभद्र, मद्दापुराण-उत्तरपुराण 
७४)२५३-५४ 


साथ एवं छठी कन्या सुज्येष्ठाका विवाह अवन्तिनरेश चण्डप्रद्योतके साथ हुआ 
था । सात्तवी कन्या चन्दता अविवाहित रह गयी थी, जिसने दीक्षा-प्रहण की। 

चेटकके प्रमावकारी व्यक्तित्वके कारण अन्य देशोंके नरेश भी उनका सम्मान 
करते थे। चम्पाके राजा दर्धिवाहन, कलिगनरेश जितशत्र, श्रावस्तीनरेश 
प्रसेतजित, मथुराके राजा उदितोदय, हेमांगदनरेश जीवंधर, पोदनपुरनरेश 
विद्रराज, पोलाशपुरनरेश विजयसेन, पांचालनरेश जय एवं हस्तिनापुरनरेश 
चेटकके मित्र राजाओंमें परिगणित थे । 


* महाराज चेंटकके इन संबंधोंके कारण वेशालीकी प्रतिष्ठा अधिक बढ़ गयी 
थी ओर वेशालीके उपनगर कुण्डपुरमें तीर्थकर महावीरका जन्म होनेसे 
वेशालीकी भूमि कृता्थ हो गयी । वहांका अणु-अणु पावन हो पाप और अनाचारके 
बोझको दूर करनेके लिये कृतसंकल्प था। वेशालीकी प्रजा सुखी और समृद्ध 
तो थी ही, यहाँ न कोई शोषणकर्त्ता था और न कोई शोषक ही था। सभी 
एक-दूसरेपर विष्वास ओर प्रेम रखते थे। सरलता, शिष्टता, निशछलता, सादगी 
ओर सत्यका पूर्ण साम्राज्य था। तीथंकर पाश्व॑नाथकी परम्पराने लोकमानस- 
को जनोद्धारके लिये कृतसंकल्प कर दिया था । प्राचीकी भाँति वेशालीकी प्रत्येक 
दिशा ज्योत्तिमंती हो रही थी । 

महाराज चेटक अपनी कन्या त्रिशछाका पाणिग्रहण सिद्धार्थके साथ सम्पन्न 
कर सुख ओर शांतिकी साँस ले रहे थे। त्रिशछा स्वभावसे कोमल, वाणीसे 
मृदु और हृदयसे उदार थी। उसके व्यक्तित्वकी मधुर छाप प्रत्येक व्यक्तिके 
अतस्तलपर पड़ती थी | जो भी उसे देखता सहज ही उसका भक्त बन जाता । 
प्रिय और मधुर वचन बोलनेके कारण तथा छोटे-बडे सभीके प्रति प्रिय व्यवहार 
करनेके कारण उसका अपर नाम प्रियकारिणी भी था। प्रिय करता और प्रिय 
बोलना त्रिशलाका सहज संस्कार था। आचाये जिनसेनने प्रियकारिणी या 
त्रिशलाके गुणोंका चित्रण करते हुए उसे स्नेह-पयस्वित्ती कह है*। अपने उदात्त 
गुणोके कारण त्रिशलाने महाराज सिद्धार्थ मनको वश्ञीभूत कर लिया था। 
कुण्डपुरक॑ नेसगिक सौन्दयमे प्रियकारिणीको सत्ताने कई गुनी वृद्धि कर दी थी। 
धर्मवत्सल महाराज सिद्धार्थ त्रिशलाको प्राप्तकर बड़भागी बन गये थे | वेशालीका 





१ उच्च कुलादिसम्भूता सहजस्नेहवाहिनी । 
महिषी श्रीसमुद्रस्य तस्यासीत्‌ प्रियकारिणी ॥ 
चेतश्चेटकराजस्य यास्ताः सप्तशरोरजा' । 
अतिस्नेहाकुल चक्रस्तास्वाद्या प्रियकारिणी ॥ 


--हरिवंश-पुराण, २११६-१७. 
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गणतंत्र विश्वका धर्मनायक बननेक॑ लिये प्रथत्नशील था। महाराज सिद्धार्थ 
ज्ञातृवंशक॑ वेभव महावीरके जन्मकी अग॒वानी कर रहे थे। सारा कुण्ड- 
पुर सहज उमग और उल्लासका अनुभव कर रहा था | नगरकी प्रत्येक डगर 
आनन्दमें डूबी हुई थी और ऐसा प्रत्तीत हो रहा था कि कोई निधि यहाँ उद्धूत 
होनेवाली है । * 
सुखे धरतोके आँसू 

अज्ञानवाद, अनिश्चितवाद, नियत्तिवाद, भौतिकवाद, अक्रियाबाद, यजश्ञवाद 
एवं क्रियाकाण्डवादने समाजमे निराशा उत्पन्न कर दी थी। फलतः समाज- 
विक्ृतिके कारण धरतीके नेत्रोसे भी आँसू झर-झर कर गिरते थे। जब-जब 
धरतीपर पाप ओर अत्याचार बढ़े, महान्‌ आत्माओंने जन्म ग्रहण किया। सभीने 
अपने-अपने ढगसे मानव-समाजको राह दिखायी, संसारके दु खोको दूर करनेका 
संकल्प लिया, वेशालीकी धरती और आँगन महावीरके आविर्भावकी प्रतीक्षामे 
आँसू बहा रहा था । धरा पर चारों ओर अन्धकार आच्छादित था । विवेकका 
मार्ग अवरुद्ध था। फलत्त: उनके आगमनकी प्रतीक्षामें धरती मुस्कुरा उठी थी । 

पृथ्वीके आँचलसे शने शने: सुखकी मणियां लुप्त होती जा रही थी और 
दुखकी काली छाया चारो और बढ रही थी। यद्यपि देशमें घन, सम्पन्नता और खाद्य- 
सामग्रीका अभाव तही था, पर दास ओर सेवकोके साथ किये जानेवाले बबेरता- 
पूर्ण व्यवहार धघरतोके हृदयको कचोट रहें थे। पापपूर्ण वासना और बिलासिताके 
प्रचण्ड अग्नि-कुण्डमे दी जानेवार्ली आहुतिसे निसृत धूम-कालुष्यने 
आकाशको आच्छादित कर लिया था । स्त्री और पुरुष दोनोने ही नीति और 
धर्मके आँचलकों छोड दिया था और दोनो ही कामुकताके पकमे फंस हुए थे । 
आचार-विचार, शीरू-सयमकी अवहेलनाने धरतीके हृदयको मथ दिया था। 
लोगोंका ध्यान मन-प्राण और आत्माकी धवलत्तास हटकर शरीरपर केन्द्रित हो 
गया था। लोग शरीरको ही सर्वस्व मानने लगे थे। मास-भक्षण, मदिरा-पान, 
यत-क्रीड़ा आदिने धरतीको यत्रणाका लोक बना दिया था। वर्णाश्रमधमंका 
अथं स्वार्थकी सकीर्ण सीमामे आबद्ध हो गया था । शूद्व एवं चाण्डालोका दर्शन 
भी अशुभ समझा जाता था और उनको छायाका स्पर्श होते ही स्नानकी 
व्यवस्था की जाती थी । अत्तएव धरतीका पुलकित होना आरम्भ हुआ और 
वेशालीमे जगतृवदनीय महावोरने जन्म ले धराको धन्य किया। निश्चय ही 
वेशालीकी घरतो कितनी पूज्य है, जिसकी गोदमें तीर्थकर महावी रने क्रीड़ा की है। 

वेशालीका परिसर कुण्डपुर पुलकित हो उठा । शत-शत वसन्‍्त खिल उठे, 
सदानीरा(आधुनिक नारायणी-गंडकी)त रंगित हो गयो और कोटि-कोटि मानवोने 
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चन्दनके समान उस धरतीका वन्दन किया | शस्य-इयामला धरतीकी छठा अनुपम 
हो गयी। वैशालीकी गोरव-गाथाएँ लोकको आक्ृष्ट करने हगीं और धरासे 
सुरभित उच्छृवास निकलने लगा | 


सूले पेड़-पौधे हरोतिमाकी चादरसे आच्छादित हो गये । नदी-नालोंमे जल 
उफान लंते लगा। वृक्षोकी गोद फूलोंस भर गयीं और खेतोंमें अनाजकी 
बालोंस लदे हुए पौधे झूमने लगे। पक्षियोका कठ खुल गया, जन-जनके 
हृदयका उल्लास फूट पड़ा, घरती और घरतीके लोग, उस दिव्य ज्योतिके 
आगमनकी प्रसन्ततामे स्वर्ग और स्वर्गके देवताओंसे स्पर्धा करने लगे | 


त्रिशलाका स्वप्न-दशंन 


तोर्थकर महावीर जब गर्भम अवतरित्त हुए, उस समय त्रिशलाके मुखमण्डलूपर 
दिव्य आभा विचरण करने लगी। उनके हृदयमे दिव्य ज्ञानका अजस्र स्रोत 
प्रवाहित हुआ और उनके पृण्यके शत-शत कमल विकसित होने लगे। त्रिशला- 
के अंग-अत्यग स्फुरित होने लगे ओर आनन्दसूचक शुभ शकुन दिखलायी पड़ने 
लगे । धरापर ही नही, स्वरगंमे भी इन्द्रको माँ त्िशलाकी सेवाकी चिन्ता उत्पन्न 
हुई। उसने देवागनाओको कृण्डपुरमे प्रेषित कर त्रिशछाकी सेवाकी व्यवस्था 
की | इन्द्रने कुबेर द्वारा रत्त और धन-सम्पत्तिकी वृद्धि कर विदेहदेशकों समृद्ध 
बनाया। महाराज सिद्धार्थ विवेक और नीतिके मार्गपर चलते तथा सभी प्रकार- 
से प्रजाका मंगल और कल्याण करनेमे तत्पर रहते । 


गर्भाधानसे छ' महीने पहले ही महाराज सिद्धार्थके यहाँ धन-धान्यकी वृद्धि 
होने लगी। सुगंधित जलवृष्टि, फल-पृष्पोकी वृद्धि एव स्वर्ण-रत्न-भण्डारकी 
समृद्धि होने लगा। 


अच्युन स्वरगंसे च्यूत हो तीर्थंकर महावीरका जीव १७ जून ई० पु० ५९९ 
शुक्रवारके दिन आषाढ शुकक्‍्टा पष्ठीको त्रिशलाके गर्भ प्रविष्ट हुआ | प्रिय- 
कारिणी त्रिशा अपने राजभवनमे निद्रालीन थी। रात्रिके पिछले प्रहरमे उनकी 
पलछूकोपर एक सुहावनी स्वप्न-पंक्त उत्तरती दिखलायी पडी। हस्तोत्तर 
आषादशुक्ला पष्ठीकी सत्रिका अन्तिम प्रहर संसारके लिये विभूतिके उदयका 
निमित्त बना। त्रिशलाने देखा कि उसके सामने मदसे झूमता हुआ उन्नत गज 
उसके उदरमे प्रविष्ट हो रहा है। इतना ही नहीं उसने भविष्यसूचक 
सोलह स्वप्नोका दर्शन किया। स्वप्न-दर्दानसे हो उसे अपूर्व आनन्द प्राप्त 
हो रहा था। उसके हृदयमे हषंकी लहरे उत्पन्न हो रही थी और मन-मयूर 
नृत्य कर रहा था । सोलह स्वप्न निम्न लिखित हैं -- 
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१. चार दाँतों वाला उन्नत गज, 

२. इवेत बर्णंका उन्नत स्कंधवाला वृषभ, 

रे. उछलता हुआ सिह, 

४. कमरूसिहासनपर स्थित लक्ष्मी, 

५. सुगन्धित भव्य मन्दारपुष्पोंकी दो मालाए', 
६. नक्षेत्रोंसे परिवेष्ठित चन्द्र, 

७. उदयाचलपर अगड़ाई भरता हुआ सूये, 

८. स्वच्छ जल परिपूरित दो स्वर्णंकलश, 

९, जलाहयमे क्रीडारत मत्स्यद्वय, 

१०. स्वच्छ जलसे भरपुर जलाशय, 

११. गम्भीर घोष करता हुआ सागर, 

१२. मणिजटित सिहासन, 

१३. रत्नोंसे प्रकाशित देव-विमान, 

१४. धरणेन्द्रका गगनचुम्बी विशालभवन--नाग-विमान, 
१५, रत्नोंकी विशालराशि, 

१६ निध्धम अग्नि । 


स्वप्ल-बेलाके समय हस्त नक्षत्र था, जो मंगल और विभूत्तिका प्रतीक है। 
स्वप्तदर्शनके अनन्तर त्रिशलाकी निद्रा भंग हुई और वह सोचने लगी--आज 
कभी भी इस प्रकारके स्वप्न दिखलायी ही नहीं पडे। कया कारण है कि आज 
त्तक मेरे मनमे हर्ष और उल्लास इतना अधिक बढ़ रहा है ? जिस बातकी 
कल्पना मैंने कभी जागृत अवस्थामे नही की, वह स्वप्नमे क्यो आई? कमंबद्ध 
प्राणीकी क्रियाएँ भूत और भावी जीवतनकी सूचना देती हे। स्वप्नका अतरग 
कारण ज्ञानावरणीय, दर्शंनावरणीय और अन्त रायके क्षयोपशमके साथ मोह- 
नीयका उदय है। जिस व्यक्तिके जितना अधिक इन कर्मोका क्षयोपशम रहता 
है, उस व्यक्तिके स्वप्तोंका फल भी उतना ही अधिक सत्य निकलता है। तीत् 
कर्मोदयवाले व्यक्तियोंके स्वप्न निरथंक एवं सारहीन होते है। इसका मुख्य 
कारण यही है कि सुषुप्तावस्थामें भी आत्मा तो जागृत रहती है, केवल इन्द्रियों 
और मनकी शक्ति विश्वाम करनेके लिये सुषुप्त-सी हो जाती है। 


जिस व्यक्तिक ज्ञानावरणादि कर्मोका क्षयोपश्यम है, उसके क्षयोपशमजन्य 
इन्द्रिय ओर मन-संबन्धी चेंतनता ओर ज्ञानावस्था अधिक रहती है। अतएव 
ज्ञानकी मात्राकी उज्ज्वकतासे निद्रित अवस्थामें जो कुछ दिखलायी पड़ता है 
उसका सम्बन्ध हमारे भूत, वत्तेमान और भावी जोीवनसे है। पोराणिक अनेक 
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आख्यानोंसे भी यही सिद्ध होता है कि स्वप्न मानवकों उसके भावी जीवनमे 
घटित होनेवाली घटनाओंकी सूचना देते हैं। मेरे द्वारा देखे गये ये स्वप्त सामान्य 
नही हैं | इनसे अवध्य ही भविष्यकी सृचनाएं उपलब्ध होंगी । 

त्रिशला जैसे-जैसे स्वप्नोंके सम्बन्धमें विचार करती है, वेसे-बेंसे उसका 
मानसिक तनाव बढता जाता है। उसकी चिन्तनधारा स्वप्नोका फल अवगत्त 
करनेके लिये उतनी ही अधिक प्रबल होती जाती है। उसकी उत्सुकता बढ़ती 
जात्ती है और वह अपने द्वारा देखे गये स्वप्नोंका फल ज्ञात करनेके लिये अपने 
“पत्ति महाराज सिद्धार्थके पास जानेका निश्चय करती है । 

नित्य-कमंसे निवृत्त हो त्रिशला उल्लास ओर हंसे विभोर होकर वस्त्रा- 
भूषण धारण करती है और पूर्णतया अपनेको सज्जित कर राजसभामे चलते- 
के लिये तेयार हो जाती है । “ 


राजसभामें पहुँचनेपर महाराज सिद्धाथं उठकर उनका स्वागत-सम्मान 
करते हैं और अर्द्धासन दे त्रिशलाकों यथोचित स्थान देते हैं। सभी सभासद 
उठकर महा रानीका जय-जयकार करते हुए अभिननन्दन करते हैं । 

महाराज सिद्धार्थ--“देवी ! आपने इतने सबेरे राजसभामे आनेका क्यों 
कष्ट किया ? यदि कोई आवश्यकता थी, तो मुझे हो क्यों नहीं बुला लिया ? 
मैं आपका आदेश प्राप्त करते ही अन्त.पुरमे चछा आता ।” 


त्रिदला--कोकिलकंठसे कहने रूगी--स्वामिन्‌ ! मैने रात्रिके पिछले 
प्रहरमें सोलह स्वप्न देखे हैं। इन स्वप्नोका फल जाननेके लिये मेरा मन बेचेन है। 
निमित्तशास्त्रमें अन्तिम प्रहरमें देखे गये स्वप्नोंकी भविष्यफ्लसूचक बतलाया 
गया है। मैं इन स्वप्नोका फल जाननेकी इच्छासे आपके समक्ष उपस्थित 
हुई हूँ । कृपया मेरे देखे गये सोलह स्वप्नोंका फल बततलाइए |” 


महाराज रिद्धाथ त्रिशला द्वारा बतलाये गये सोलह स्वप्नोको सुनकर कहने 
लगे--देवि ! तुम्हारे गर्भसे एक महान्‌ विभूति जन्म लेनेवाली है, जिसके 
अस्तित्व मात्रसे अन्याय, हिंसा, असत्य, परिग्रह, संघर्ष, अत्याचार आदिका 
अन्त हो जायेगा । त्रिशले ! तुम बड़ी भाग्यशालिनी हो कि तुम्हारी कुक्षिसे एक 
अपराजिता ज्योति प्रादुभूत होनेवाली है। युग आयेंगे और जायेंगे, पर तुम्हारे 
पुत्रकी कीति-गाथा सत्र और रुदेव गूँजती रहेगी । वह देवोके देव ओर अमरोंके 
भी श्रद्धा-पात्र होंगे। उनकी चरण-वन्दनाके लिये मनुष्योंकी तो बात ही क्या 
इन्द्र भी लालायित रहेगे। ऋद्धियाँ और सिंद्धियाँ तो उनके चरणोंपर लोटती 
रहेंगो । वह लोक-कल्याणके लिये अपने सुखका त्यागकर अलख जगायेगा !” 
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गज : तीर्थनावथक 

गज स्वप्नशास्त्रमे महत्ताका प्रतीक है| इस स्वप्न-दरशंन द्वारा महान तीर्थ- 
प्रचारक होनेकी सूचना प्राप्त होती है। त्रिशले ! तुम्हारा बालक महान्‌ होगा, 
सतप्त बिश्वका उद्धारक होगा और तोथंनायक बनकर अनेकान्त-शासनका 
पुनरुद्धारक और प्रचारक होगा । गर्भस्थ बालक अपने उदात्त गुणोंके कारण 
तीर्थंकर पदको प्राप्त करेगा और इसके द्वारा अहिसाका सावंजनीन प्रचार 
होगा । अहिंसा, अभय और समताके भावोका प्रसार होगा । 

स्वप्नशास्त्रके अनुसार चतुर्देन्‍्त गजको किसी महानु अभ्युदयकी प्राप्तिका 
प्रतीक माना जाता है। जो गज उन्नत और पुष्ठट होता है, उसका स्वप्नदर्शन 
भावी अभ्युदयका निमित्त समझा जाता है। राज्य्क्ष्मी उसके चरणोकी सेवा 
करती है। लौकिक अभ्युदय उसे घेरे रहते है, पर वह मनुष्यजातिके अभ्यु- 
त्थानके लिये कृत्तसकल्प रहता है। वह अपनी साधनामे चुपचाप बढता जाता 
है और करुणाका अवतार बनकर जगतृका उद्घारक बनता है। 
इवेत वृषभ : सत्यप्रवत्तंक 

जब स्वप्नमे उन्नत स्कथ वाले दवेत वृषभका दर्गन होता है, उस समय उस 
स्वप्न-दर्शन द्वारा भावी बालककों सत्यन्धमंका प्रचारक समझा जाता है। 
निशचयत' यह स्वप्न पवित्र आचरणसम्पन्न, दिव्यज्योतिके प्रादुर्भावका सूचक है। 
इस स्वप्न द्वारा निर्भीकता, सहिष्णुता और समत्वकी सूचता प्राप्त होती है। 
लोककल्याण सत्य-धर्ममे निहित है। इस सत्यका साक्षात्कार उम्र त्पश्चरण, वास- 
नाओंसे युद्ध एव आसक्तियोके सघषं-विजय द्वारा होता है। गर्भस्थ बालक मार्ग 
भ्रष्ट जनमानसको सत्यके लिये प्रेरित्त करेगा | जगतमे व्याप्त अज्ञानरूपी अन्धका रको 
छिननकर शान्ति और कल्याणका सन्देश देगा | बालकके जन्मसे देश ओर घरा 
तीथ॑ बन जायेगी | युगों तक विश्वकी मृत्तिका चन्दन औुकर मह॒कती रहेगी। 
कोटि-कोटि मानव उसके द्वारा पावन की गयी मिट्टीमे छोटकर अपने तन- 
मनको पवित्र बनायेंगे । बालकके त्याग और तपश्चरणस सुख-सरिताएँ तरगित्त 
हो जायँगी । श्रद्धाकी त्रिवेणी प्रवाहित होने लगेगी। मृत्युविजेता हो वह धरती- 
को गोदकों अक्षय सुख और शान्तिकी मणियोसे भर देगा।' सत्यका आलोक 
प्रस्फुटित हो जायगा । यह स्वप्त सत्यसन्ध और घमंनिष्ठ होनेका प्रत्तीक है। 
बालक ध्मंविश्वेषका प्रतिनिधि हो जनताको शान्ति और सुख प्रदान करेगा। 
तिह . अनन्त ऊर्जाका ग्योतक 

स्वप्नशास्त्रमे सिहको बल, प्रत्ताप ओर पौरुषकी वृद्धिका प्रतीक माना 
गया है । युद्ध-क्षेत्रमें शत्रुओको परास्त करने योग्य सामथ्यंकी सूचना भी इस 
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हो 


स्वप्ससे प्राप्त होती है। देवि ! तुमने स्वप्नमें उछछते हुए सिंहका दर्शन किया 
है, जिसका फल गर्भेस्थ बालकको अतुलपराक्रमी और श्र-वीर होना है। बालूक 
अपनी अपार ऊर्जाको प्रादुरभूत कर कर्म-दत्रुओंको नष्ट कर आत्मज्योति प्राप्त 
करेगा | उसके मनमें न कोई तनाव होगा, न कोई चिन्ता होगी और न बह 
ससा रके प्रलोभनोंमें आसक्त रहेगा | जन्मसे ही वह आत्मद्रष्टा होगा । बडे- 
बड़े सम्राट और इन्द्र-धरणेन्द्र उसके चरणोंकी बन्दना करेंगे। श्रम, साधना 
और तपके माध्यमसे अपनी अनन्त ऊर्जाका विकास कर परमात्मपद प्राप्त 
करेगा | बालककी ऊर्जा पूर्णतया प्रस्फुटित होगी और उसके अध्यात्म-पराक्रम- 
की सभी लोग प्रशसा करेगे। 

मन्दार-पुष्पमाला * दिग्विगन्त यश सुरभि-विस्तार 


मन्दा र-पुष्पोंकी माला उत्सव, यश एवं प्रसिद्धिकी सूचक है। इस स्वप्न- 
दर्शन द्वारा बालकके यशस्वी होने एबं उसके कान्तिमान सुरभित सुस्फीत शरीर- 
की सूचना मिलती है । यह स्वप्न अनेक शुभ लक्षणोका सूचक है। बालकका 
गरीर सुगन्धित एवं अनेक शुभ लक्षणोसे युक्त होगा । यह इन्द्रियोका निग्रह 
कर सयम और समताका आचरण करेगा | 
लक्ष्मी : इन्द्र-देवेन्द्रो द्वारा वन्‍्वनीय 

लक्ष्मी-दशंनसे यह्‌ प्रकट होता है कि सुमेर पंतपर सौधम आदि इन्द्रोके 
हारा बालकका जन्माभिषेक सम्पन्न किया जायगा। राजा-महाराजाओके साथ 
इन्द्र, धरणन्द्रादि उसके चरणोकी पूजा करेंगे। तीर्थंकरप्रकृतिके अतिशय पुण्य- 
प्रभावके कारण जन्मसे छ. महीने पहुलेसे ही कुबेरादि धन-सम्पत्तिकी वृद्धि करेंगे। 
बालक अतिहय पुण्यके प्रभावस सभीका लोकप्रिय होगा | वह केवलज्ञानादि 
लक्ष्मीका प्राप्तिकर्ता होकर पुनर्जन्म, आत्मा एवं पट्॒द्रव्योके महत्त्वका प्रतिपादन 
करेगा | बालकके सौम्य दर्शनस सिह और गाय एकसाथ निवास करेंगे । 
चन्द्र : अमृत-वर्षण 

स्वप्नमें चन्द्रमाका दर्शन अमृत-वर्षाका प्रतीक माना जाता है। गर्भस्थ 
बालककी वाणीसे कोटि-कोटि मानवोंके हृदयोंकी मलिनता दूर होगी। उनके 
अमृत-स्पर्शसे सवंत्र शीतलता व्याप्त हो जायगी। धर्मामृतके वर्षणसे 
जगतका सन्‍्ताप दूर होगा । धर्मामृत प्राणोंम नव शक्तिका सचार करेगा | नहव्‌ र- 
को स्थायित्व प्रदान करेगा । इनके धर्मामृतसे संसारके कक्‍्लेश मिट जायेगे, 
मलिनताके बादल छेट जायँंगे और पारस्परिक पृथकताओकी दूरी सिकुडकर 
समाप्त हो जायगी। धर्मंके सम्बन्धमे विक्त हुई भावनाका अन्त होगा । विपरीत 
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व्याल्याएँ समाप्त हो जायेगी और सत्यका आलोक प्राप्त होगा । महावीरकी 
अमृत-वर्षा शीतल और सुखकर होगी । आत्माके वास्तविक स्वरूपका परिज्ञान 
प्राप्त होगा । अहिसाका चन्द्रोदय जगतके प्राणियोंका पथ-प्रद्शन करेगा। 
संसार-समुद्रमें निमग्ल प्राणियोंको वह सहारा देगा, त्राण करेगा, शरण 
देगा, गति देगा और प्रतिष्ठा प्रदान करेगा। इनका धर्मामृत क्षुधितोंकेलिये 
भोजनसदुश, प्यासोंकेलयि जलसमान और रोगियोंकेलिये औषधसमान 
होगा। इनकी वाणी अमृतका अक्षय कोष होगी | 
सूर्य : दिव्यज्ञानप्राप्त 

सूर्य-दर्शनसे भावी बालक अज्ञानरूपी अन्धकारको नष्ट करनेवाला और 
सूयंके समान भास्वर केवलज्ञानको प्राप्त करेगा | यों तो जन्मसे ही मर्ति, 
श्रुत और अवधिज्ञानका धारी होगा, पर वह अपने त्याग, तपदचरण द्वारा 
कर्मकालिमाको भस्मकर कंवलज्ञान प्राप्त करेगा। पूर्णशानी ही जगतके 
उत्थानका कार्य कर सकता है। केवलज्ञानकी ज्योतिके समक्ष अगणित दोपक 
और असंख्य सूर्य-चन्द्र निस्तेज हो जाते हैं। वालककों जगतके अनिवार्य कोला- 
हलके मध्य आत्माका सगीत सुनायी पडेगा। उनकी ज्ञान-ज्योति सरागताकों 
समाप्त कर वीत्रागताका विकास करेगी । तालाबोमे ही नही, पृथ्वीपर भी इस 
दिव्यज्ञान-मात्तण्डके आलोकसे कमल विकसित हो जायेंगे । 
जलपुर्ण कलश : करुणाका प्रसार 

जलपूरित दो स्वर्ण-कलशोंका दर्शन गर्भस्थ बालकके कल्याणकारी सुन्दर 
एवं ध्यानरत होनेका सूचक है। यह स्वप्न करुणाका प्रतीक है । बालक 
करुणासे द्ववीभूत हो अहिसाके मार्गका प्रचार करेगा। उसका समस्त जीवन 
हिसाके विरुद्ध संघर्ष करने और अहिसाके प्रचारमे व्यतीत होगा । जिस प्रकार 
भयसे समाकुल प्राणियोंके लिये बलवानकी शरण आधार है, उसी प्रकार विश्वके 
दु'खोंसे भयभीत प्राणियोंके लिये अहिसा आधार है। अहिंसाकी मंगलमयताका 
उद्घोष इस बालक द्वारा होगा | मन, बचन और कम द्वारा सम्पूर्ण प्राणियोके 
साथ मित्रताका भाव स्थापित कर करुणाकी प्रतिष्ठा करेगा | अनुकम्पा, दया, 
करुणा, सहानुभूति और संवेदना आदिको अहिंसाके अन्तगंत सिद्ध करेगा। 
मत्स्ययुगल : अनन्त सोख्यकी उपलब्धि 

मत्स्ययुगलको अनन्त सुखकी उपलब्धिका सूचक बताया गया है। स्वप्त- 
शास्त्रमें मत्स्य-दर्शनको भावी सुख-समृद्धिका प्रतीक माना है। व्यक्ति प्रमाद- 
रहित हो अपने पुरुषार्थमें अहनिश जागरूक रहता है और उसे अभीष्ट सिद्धियाँ 
प्राप्त होती हैं। निस्संदेह यह्‌ बाऊक सर्वंजनकल्याणक और सुखी होगा । 
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जलाशय : संवेदनशीलता 

जलाशय संवेदनशीलताका प्रतीक है। गर्भस्थ बालक मानव-चैतनाका 
अध्ययन कर संवेदनशील होगा और पथभ्रष्ट मानवताको कल्याणके पथपर 
पहुँचायेगा। वह पशुओंका गोपाल, शूद्ध ओर नारियोंके आंसुओंको अपने हाथोंसे 
पोंछनेवाला, स्वंधर्-समभावी और विश्वमेत्रीका प्रचारक होगा। अज्ञान- 
तिमिरकों दूर हटाकर नव प्रकाश विकीर्ण करेगा और रोते हुए लोगोके 
आँसुओको पोछकर उन्हे गोदीमे बेठायेगा | दलित और पतित मानवोंको कण्ठसे 
* छगायेगा, उन्हें सहारा देगा और जाति-मदके विषको दूर कर अमृतमें परिणत 
करेगा । आडम्बर और गुरुडमको दूर कर अपनी सवेदना द्वारा शान्तिका सन्देश 
देगा। इतना ही नहीं, वह दु'खी जगतको अपनी सहानुभूति और सवेदना 
द्वारा सात्वना देगा। ह 
सागर : हृदयकी विज्ञालता 

गम्भीर घोष करते हुए समद्रका स्वप्न हृदयकी विशालताका प्रतीक है। 
मोधजीवी स्वार्थी पण्डितोने मानवताके अधिकारसे वंचित कर जनसामान्यको 
निरुपषाय और नि सहाय बना दिया है। ऐसे व्यक्तियोंकी राहुद पहुँचाना 
और उन्हे खोये हुए अधिकारोकी पुन प्राप्ति कराना गर्भस्थ बालकका कार्य 
होगा | उसके हृदयकी विशालता ही हिसापूर्ण क्रिया-काण्ड, जातिमद, स्वार्थ- 
वश ऊँच-तीचत्व, आदिका निरसनकर मानवताकी यथार्थ प्रतिष्ठा करेगी | 
बह अतिभोग और अभावग्रस्त प्राणियोंका विवेक जागृत कर उन्हे मानव बनने 
के लिये प्रेरित करेगा । 
मणिजटित सिहासन : वच्नेस्व ओर प्रभुत्व 

मणिजटित सिहासन भावी बालकके वर्चस्व और प्रभुत्वका प्रत्तीक है 
वह अन्तःसम्पदा और अक्षयनिधि प्राप्त करेगा। उसके जीवनमे कत्तृत्व 
और भोकतृत्वकी अप्रत्तिम भावसज्ञाएँ विसर्जित हो जायंगी। प्रज्ञाका घनी 
वह महाचेता बन अपनी चेतनाका ऊर्धष्वीकरण कर स्थिर-प्रज्ञताको प्राप्त 
करेगा। प्रेम, करुणा और वात्सल्यकी अनन्ततामे वह समा जायगा | उसके 
चित्तकी चचलता, चेतनाकी चिन्मयतामे रूपान्तरित हो जायगी | आत्माकी 
गतिशीलतता अन्तरचेतनाके उध्वीकरणका सृजन करेगी । उसका पौरुष जीवनसे 
पलायन नही, जीवनकी अन्तनिहित शक्तियोंका स्फुरण करेगा । 
वेव-बिसान : कीति 

स्वप्तमें देव-विमानके दर्शनसे यह सूचित्त होता है कि गर्भस्थ बालक स्वगंसे 
च्यूत हो जन्म ग्रहण करेगा | इस बालककी कीत्ति सत्र व्याप्त हो जायगी। उसके 
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कार्योंकी यशोगाथासे जन-जन परिचित हो जायगा। परम्परागत धरम और 
धाभिक कमं-काण्ड समाप्त हो जायेंगे । जनताके समक्ष रुढ़ियोंकी आलोचना 
कर धाभिक प्रतिष्ठानके विरुद्ध क्रान्तिका श| खनाद करेगा | वह मनुष्य-मनुष्य- 
के बीच होनेवाली दलालीको बन्दकर उदार नीतिका प्रचार करेगा। जाति- 
प्रथा और कमंकाण्डपर प्रहारकर अपने क्रान्तिकारी विचारो द्वारा जनमानस- 
को आलोकित कर देगा । वह जड़-चेतनका स्वतंत्र अस्तित्व प्रतिपादित कर 
एकाधिकारका विरोध करेगा । व्यक्तिकी स्वतंत्रताका उद्घोषकर अनेकास्ता- 
त्मक दृष्टिकी स्थापना करेगा | उसकी अपनी राह होगी, अपनी करनी होगी 
और वह अपने बल-पौरुष द्वारा स्वतन्त्रताका प्रचार करेगा | 
घरणेन्द्र-भवन अवधिज्ञान 

नागेन्द्र भवनके अवलोकनसे गर्भस्थ बालक अवधिज्ञानका धारी होगा। 
जन्मकालसे ही वह अपनी प्रतिभा द्वारा लोगोको आश्वयंचकित करेगा | 
आत्मा और ज्ञान-ज्योतियां जगमगा जायेगी और सर्वत्र प्रकाश व्याप्त हो जायगा । 
सारे अन्तविरोध समाप्त हो जायेंगे। आत्मदर्शन द्वारा वह जगत्तको निराकुल 
बनानेका प्रयास करेगा । जन्मसे ही अद्भुत रोशनी प्राप्त कर वह वीतरागत्ता 
गौर भअनेकान्तवादका अमृतवर्षण करेगा.। उसका चित्त भवसागरके सटपर 
चरम शक्तिका अन्वेषण करेगा। उसकी साधनाके सम्मुख सासारिक सुख 
अकिचन हो जायगा | समस्त व्यवधात, अमंगल, कोलाहल भान्‍्त हो दिव्य 
आलोक प्रस्तुत करेंगे। आत्म-शुद्धिकी दिग्यामे बढ़ता हुआ वह एक नया 
आलोक प्राप्त करेगा। धर्मान्ध जनता विवेक प्राप्त कर उसका नेतृत्व स्वीकार 
करेगी | 
रत्तोंकी विशालराशि : अनन्तगुण 

स्वप्नमे रत्नराशिका दर्शन सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञात और सम्यक चारित्ररूप 
रत्लत्रयकी प्राप्तिका प्रतीक है। जीवनका वास्तविक कल्याण रत्नत्रयसे ही 
होता है। इस स्वप्न-दशंनका फल समता, सहिष्णुता आदि लोकोत्तर गुणोकी 
प्राप्ति भी हैं। बालक अपने समस्त आचरण और दिनचर्यामे सजग रहेगा । 
सभी प्रकारके संयम ग्रहण करेगा । वह ईर्ष्या, द्ेष, अहंकार, लोभ, मोह, 
छल, कपट, घृणा आदिसे रहित होगा | न उसका कोई शत्रु होगा, न मित्र, 
वह सभीके प्रति समभाव रहेगा। आकाशके समान व्यापक-शुद्ध अन्त करण 
--निर्मेल-हृदय, कमलपत्रके समान सर्वंथा अलिप्त और सिहके समान निर्भय 
विचरण करेगा। वह अपना ज्ञान जन-जनको बॉट कर मुक्तिका पथ प्रशस्त 
करेगा । 
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निधस अग्ति * निर्वाण 

गर्भस्थ बालक अपनी समस्त कर्म-कालिमाकों नष्टकर निर्वाण प्राप्त 
करेगा । आत्माका सच्चा सुख निर्वाण-प्राप्ति ही है। इसीके लिये संयम-तपकी 
साधना को जाती है । बालकका भविष्य बहुत ही उज्ज्वल है। वह कर्मसे युद्ध 
कर अपनी आत्माको शाश्वत सुख-प्राप्तिकी ओर लगायेगा | भारतकोी मानसिक 
और सास्कृतिक पगुताकों समाप्तकर स्वस्थ चिन्तनकी मधुर वीणा वादित 
करेगा। लोक-जीवन और लोकश्ासन पावनताका अनुभव करने छगेगा। 
“अनज्ञान, अधमं, अन्याय और अत्याचार समाप्त हो जायेंगे। आत्म-स्वातन्त्यकी 
भावना द्वारा वह जनमानसके मनोबलकी वृद्धि करेगा। आत्मा अज्ञान, मोह और 
मिथ्यात्वसे मुक्त हो जायगी । विश्व-बन्धुत्व और विव्व-मेत्रीकी भावनाओका 
प्रसार होगा | ९ 


भावी बालक स्वय अपना तो उद्धार करेंगा ही, अपने उपदेक्ों द्वारा 
आउम्बर और औपचारिकताओंका भी अन्त करेगा। सच्ची रुचि, सच्ची 
पहचान और सच्चा आचरण उसके जीवनका लक्ष्य होगा । 

इस प्रकार विशिष्ट निमित्तज्ञानी महाराज सिद्धा्थ द्वार स्वप्नोके उप- 
युक्त फलको सुनकर त्रिशला धन्य हो गयी और अपने भाग्यकी सराहना करने 
लगी। भाग्यगालो पुत्रका जन्म अवगतकर उसका मत अपार वात्सल्य और 
उत्साहसे भर गया | वह उस भाग्यशाली क्षणकी उत्करठापृव॑ंक प्रतीक्षा करने 
लगी | माँ जिज्वलाका मन होनेवाले बारूककी विशेषताओंको ज्ञात कर अत्यन्त 
जान्‍्त हुआ | वह सोचती है--“जिस दिन मेरी कुक्षिसे यह बालक जन्म ग्रहण 
करेगा, उस दिन मुझ जैसी बडभागिन कौन होगो ? माँकी साध सुयोग्य सन्‍्तान 
प्राप्त करनेकी है | यदि यह प्राप्त हो जाये, तो मातृत्व चरितार्थ हो जाता है | 
प्रण्य-चमत्कार 

पुण्योदयसे समारके समस्त वेभव प्राप्त होते हैं। पुण्यात्माके यहाँ लक्ष्मी 
दासी बन जाती है, कुवेर किकर हो जाता है और जगतके वेभव हस्तामलूक 
हो जाते है। महाराज सिद्धार्थ और महारानी त्रिशलाके पुण्य-बेभवका कहना 
ही क्या, जिनके यहाँ अच्युत स्वर्गसे च्युत हो तीर्थंकर महावीरका जीव पुत्र- 
रूपमे जन्म ग्रहण करनेवाला है। सारा उपनगर हुं, उल्लास और उमगसे 
अनुस्यूत है। सिद्धाथेंका घर-ऑगन देव-देवांगनाओका क्रीड़ास्थल बना हुआ 
है | महावीरका गर्भक्ल्याणक सम्पादन करनेके लिये मनुष्योंकी तो बात ही 
क्या, चतुतिकायके देव भी आतुर है। वेशालीके समस्त नगरों और उपनगरोंकी 
कृपि-सम्पत्ति बढ रही है। गोधन, अश्वधन और गजधनकी वृद्धि हो 
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रही है। फसलोंकी हरोत्तिमाने जन-जनकों पुलकित कर दिया है। पशुझओंने 
परस्पर वेर-बिरोध छोड दिया है । श्रीदेवी प्रियकारिणी-त्रिशलाकी शोभा-वृद्धि- 
में, हुदेवी लज्जाकी समृद्धिमें, धृतिदेवी धेयंके संवद्धंतमे, कीतिदेवी स्तुलि- 
गानमें, बुद्धिदेवी विवेक और विचारके सरक्षणमें एवं लक्ष्मीदेवी धन-धान्य 
समृद्धिकी वृद्धिमे सूग्न हैं। माता त्रिशलाकी सेवा महरूकी परिचारिकाएँ तो 
करती ही हैं, पर स्वगंकी देवागनाएं भी आकर उनको सेवा-शश्रषामें रह 
रही है । 


यह सब कुछ विलक्षण, पर सुहावना दिखलायी पड़ता था | समस्त अन्त'- 
पुर हुं और आनन्दमें विभोर था । माता-त्रिशछाकी की जानेवालो सेवा शब्दा- 
तीत थी | देवियों ओर परिचारिकाओं द्वारा की जानेवाली सेवाके समक्ष सभी हार 
मान जाते थे। त्रिशलाके मनोरजन हेतु नाना प्रकारके साज-सामान एकत्र किये 
जाते थे | देवियाँ और परिचारिकाएँ माताके मनबह लावके हेतु विविध प्रकारके 
प्रघन और पहेलियाँ पुछती थी । प्रत्येक क्षण त्रिशलाकी समस्त सुख-सुविधाओका 
ध्यान रखा जाता था | 


महाराज सिद्धार्थ भी गर्भवती त्रिशलाके समस्त दोहदोंको पूर्ण करनेके 
लिये सचेष्ट थे। उन्होंने अनेक अप्रमत्त परिचारिकाएँ नियत की थी | वे सभी 
परिचारिकाएँ माताक स्वभाव और प्रवृत्तिका अध्ययन कर कार्य करती थी | 
अद्भुत पुण्यके प्रभावसे समस्त समवाय विलक्षण ही था । 
मनोरक्षनाथ : संगीत, नृत्य एवं चित्रकला 

भारतीय सभ्यतताम सगीत्त, नृत्य एवं चित्रादि कलाएँ मनोविनोद अथवा 
भोग-विलासका साधन नही है, अपितु इनमें तत्त्ववाद, कल्पनात्मक विस्तार 
एवं ऐतिहासिक परम्पराका प्रच्छन्‍न रूपपाया जाता है। कला केवल शारीरिक 
अनुरञ्जन ही नहीं करती, अपितु मानसिक और बौद्धिक विकासका भी 
संकेत प्रस्तुत करती है। तीर्थंकर महावीरकी माता त्रिशलाके मनोविनोदार्थ 
सगीत एव नृत्यादि कलाएँ सेवाके हेतु प्रस्तुत देवियोने उपस्थित की। नवीन 
रूपको, नयी रेखाओं एवं नये रंगोसे विभिन्‍न प्रकारके चित्रोका निर्माण कर 
माताकी प्रसन्‍न किया। दिवालो, कापष्ठ-फलकों एवं वस्त्रोके ऊपर भी विद्धचित्र, 
अविद्धचित्र एवं रसचित्र अकित किये गये। कलाद्वारा विभिन्‍न प्रकारकी 
लीलाएँ एवं शिल्प-साधनाएँ चित्रित कर सत्य, शिव और सौन्दयंकी पूर्णतया 
अभिव्यक्ति की गयी है। लोक-जीवनकी रसभरी प्रेरणा द्वारा राग-रागिनी, ऋतु- 
वर्णन, लोला-वर्णन एवं प्रकृतिके रम्य रूप उपस्थित्तकर माताका अनुरंजन 
किया जाने लगा | 
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है; 


संगीतकलछा 

संगीतका प्राण स्वर है। काव्यकी काया शब्द और अर्थों द्वारा' निर्मित 
होती है, पर संगीत शब्दातीत है। संगीतमें रस-निष्पत्तिके हेतु वाचक-शक्तिकी 
अपेक्षा नहीं रहती है। यही कारण है कि संगीतकी भाषा शाश्वत और सावे- 
भौम होती है। बह भौगोलिक सीमाओंके बन्धनसे परे रहती है । प्राणो ही नहीं, 
वनस्पतियों तकमें स्पन्दन भर देती है। संगीतकला, सा रे, ग, म आदि सप्त 
स्वरोंपर आधुत है। ये सात स्वर ही सामक कहे जाते हैं। साम-गानमे प्रथम 
द्वितीय, तृतीय, चतुर्थ और मन्द्र इन पाँच स्व॒रोंको मुख्य माना गया है और 
कृष्ट तथा अतिस्वायं इन दो स्वरोंको गौण | साम-सिद्धान्तके अनुसार मुख्य 
पाँच स्वर क्रमसे मध्यम, गान्धार, ऋषभ, षडज और निषाद हैं। मुख्य और 
गौण स्वरोको मिला देनेसे सप्त स्वर होते है । इन्हींके अन्तगंत दो मध्यम स्वर 
भाने जाते है, जो अन्तर और काकली कहे जाते है। वीणाके साथ गान करते 
समय ऋषभ, घेवत और मध्यम स्वरोंके विक्ृत रूपोंको मिलाकर संगीतके बारह 
स्वर-स्थान, बाइस सूक्ष्म श्रुतियाँ एवं छयासठ नादके सृक्ष्मत्तर प्रभेद होते हैं । 


वाणीको स्वरमयी और घब्दमयी माना जाता है तथा स्वर और शब्द 
नादके अधीन है । नादको जगतका परिणाम माना गया है। इसके आहत और 
अनाहत्त दो भेद है। अनाहत नाद बिना आघात्तके उत्पन्न होता है। इसे केवल 
योगीजन ही सुनते हैं, समझते हैं और इसके द्वारा मोक्ष प्राप्त करते हैं| समस्त 
चराचर जगत नादसे प्रभावित है | हरिण और सर्प वीणाका स्वर सुनकर मंत्र- 
मग्ध हो जाते है । संगीतको ब्रह्मानन्द-सहोदर इसीलिये कहा जात्ता है कि नादमें 
अपार आकषंण-श्कक्ति विद्यमान है। जीवन और सृष्टिके जिन रहस्योंको हम 
ज्ञात करनेमे अक्षम रहते हैं, सगीतद्वा रा वे रहस्य सहज हृदयंगम हो जाते हैं। 


देवियाँ संगीतगोष्ठी और वादित्रगोष्ठी द्वारा माता त्रिशलाको प्रसन्न करती 
और उनके हृदयको पवित्र भावनाओंसे आप्लावित करतो थीं। वे मधुर गान 
द्वारा ऐसे स्वर और नादका सृजन करती थी, जिससे मात्ताका हृदय प्रफुल्लित 
हो जाता था | संस्कृति, शिक्षा, धार्मिक, नैतिक विश्वास एवं निष्ठाओंकी अभि- 
व्यक्ति संगीतके द्वारा की जा रही थी | रसानुभतिकी क्षमता और अभिरुचिका 
परिष्कार अहनिश होता रहत्ता था । 


मात्ता त्रिशला संगीतके रसास्वादनद्वारा मनोविनोद तो करती ही थी, पर 
वे जीवनके गम्भीर रहस्योंको भी अवगत करती थीं। विनोदकी सबसे प्रथम 
और बड़ी आवश्यकत्ता है बन्धनोंसे मुक्ति | यद्यपि धर्म और नीति इस विनोदकी 
प्रवृत्तिको मर्यादित ओर संस्कृत करनेका सतत प्रयत्न करते आये हैं, परन्तु 
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विनोदकी आवश्यकता इसे मुक्त अन्तराल देनेके प्रयत्नमें लगी रहती है। 
इसका अथे यह है कि सौन्द्यंके सुजत और रसके आस्वादनमें ज़नरुचिकी सर्वा- 
घिक अभिव्यक्ति होती है। 


संगीत और सन्तुलन, लुयात्मक आरोह-अवरोह तथा अंगोंका समानुपातिक 
विन्यास आदि सौन्दयके ऐसे गुण हैं, जो मानवमात्रके स्वभाव और रुचिके 
अंग वनते है। सगीतकला केवल अनुरंजनका ही साधन नही है, अपितु धरमंको 
भी मर्यादित और नियन्त्रित करती है। देवाजभ़नाएं संगीत्कलाका शुद्ध स्वरूप 
उपस्थित कर माताके समक्ष दिव्य मंगल प्रस्तुत करती थी | जीवनके स्थूल और 
सूक्ष्म दोनों पक्षोंका उपस्थितीकरण मानवकी मानवताकों उद्बुद्ध करता है। 
जीवनगत स्थूलके सघन अन्तरालमें युग-युगान्तरसे सोये हुए जड-प्रत्यय एव मुमूष- 
सूक्ष्मकी कल्पना स्मृति और प्रत्यभिज्ञाको उद्बुद्ध कर उसके अपराहत्त पौरुष- 
की अनुष्ण अग्निशिखाको प्रदीप्त करतो है। व्यावहारिकताके वर्वर क्षणोमे 
मनुष्यता शील और सीन्दरयंको स्पन्दित करतो है। इस प्रकार देवाड्भनाएँ 
विभिन्न प्रकारके गीत और वादित्र द्वारा माता त्रिशलाका मनोरजन कर उन्हे 
सदेव प्रसन्‍न रखनेका प्रयास करती थी । 


नुत्यकला ; 

नृत्यकलछा भी सौन्दर्योपासनाकी एक सुखद प्रव॒त्ति है।सौन्द्य-जिज्ासाकी इस 
प्रवृत्तिन ही सभ्यता और सस्क्ृतिको जन्म दिया। मानवसभ्यता और सस्क्ृ- 
तिके विकासमें नृत्यकलाका सर्वाधिक योगदान रहा है। भारतीय जीवनमें नृत्य- 
कलाको सत्य, शाइवत, नित्य और अनादि मात्रा है। उसकी आराधना लोक- 
मगल और परमार्थ दोनोके लिये होती है । नृत्यकला अनुरंजनके लिये न होकर 
जोवनके विकासके लिये है। नृत्यका व्यापक अनुराग काम, क्रोधादि विकारोको 
शमन करनेका भी काय करता है। आगिक सकेतोद्वारा भावाभिव्यञ्जनकी 
प्रवृत्ति नृत्यमुद्राओमे देखी जा सकती है। देवाज्भनाएं माता त्रिशलाको अपने 
विभिन्‍न अग-सचालन द्वारा प्रसन्‍न करती थी। नृत्य करते समय देवाज़ नाओकी 
दन्तपक्तिसे नि.सुत किरण मुस्कराती हुई जान पड़ती थी। लूयके साथ 
पाद-संचाऊनकी गति ओर हाव-भावयुक्त विलास रस-धांराका सृ जन करते 
थे। नृत्यमें ललग्न देवियाँ अनेक प्रकारकी गति, तरह-तरहके गीत, नृत्यविशेष 
एवं विचित्र शारीरिक चेष्टाओं द्वारा माताके मनको उत्कंठित करती थी। 
हस्त-पल्लबोंसे वीणा-वादन करतो हुईं विभिन्‍्त शारीरिक चेष्टाओ को प्रस्तुत 
करती थी। ताल और स्वरके साथ मनन्‍्द भौर मधुर रूपमे प्रस्तुत की गयी 
शारीरिक चेष्टाएं जनमानसका अनुरञ्जन करती ही हैं । 
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वस्तुत: नृत्य जीवनके विस्तारका नाम है। यह जीवनका अनुपम और 
अमुल्य बंग है। जीवनका अर्थ है प्रगति एवं प्रवृत्तिकी गाथा तथा कर्मका इति- 
वृत्त। जिस जीवनमें नृत्य और सगीतका विकास न हो, वह भारभूत हो जाता 
है । जीवनमे यदि नृत्यादि कलाएं न हो, तो मानवकी सात्विकता और पशुकी 
पाशविकतामें अन्तर ही न रहे। संगीत और नृत्यकला विहीन जीवन अपूर्ण, 
वेग-रहित और नीरस है। जीवनमें प्रगति लाना नृत्यादि-कलाओंका धर्म है। 
जैसे-जेसे जीवनमें नृत्य और सगीत आदि कलाओंका विस्तार होता जाता है, 
वेसे-वेसे जीवन मूल्यवान्‌ बनता जाता है। अतः कलाकी निर्मता और 
पवित्रताका प्रभाव भी निर्मल एव पावन होता है। सगीत और नृत्य आत्मलीन 
होनेके साधन है। ये जागृतिके कारण है। आत्म-स्वतल्त्रता एवं आनन्द-प्रमो- 
दकी प्राप्ति इन्हीके द्वारा सम्भव है। ९ 

संगीतशास्त्रमे विभिन्न मुद्राओंका उल्लेख आता है। मुखराग एवं हस्ता- 
मिनय भी नृत्यके अन्तर्गत है। नतंक एवं नतंकियाँ मेधा-स्मृति, गुणइलाघा, 
राग, ससर्ग ओर उत्साहसे युक्त होकर गीत-वाद्य-त्ताछके अनुसार पाद-सचा- 
लन कर विविध प्रकारके स्वाभाविक परिभ्रमण प्रस्तुत करती थी। पताक- 
हस्त, त्रिपताक-हस्त, अद्धंपताक-हस्त, कतंरमुख-हस्त, मयूर-हस्त, अद्ध॑चन्द्र- 
हस्त, सूचीहस्त, चतुरहस्त, भ्रमरहस्त, व्याप्रहस्त, कटकहस्त एवं पल्‍लीहस्त 
आदि बत्तीस प्रकारकी सयुक्त हस्तमुद्राओ द्वारा देवियाँ अभिनय करती थी । 
असयुकत हस्तमुद्राओंमे अञ्जलि, कपोत्त, कर्कट, पुष्पपुट, उत्संग, शकट, शख, 
चक्र, सम्पुट, पाश, कीलक, मत्स्य, वराह, गरुड़, नागबन्ध आदि तेइस प्रकार- 
की मुद्राएं परिंगणित है। शजद्भारादि नव रसोको अभिव्यक्त करनेवाले नृत्य 
उपस्थित किये जा रहे थे। इस प्रकार देवाज़ुनाए' सगीतत एवं नृत्य द्वारा 
माताकी आनन्दोपलब्धिका साधन बन रही थी। वे रसाश्रित और भावात्मक 
नृत्य उपस्थित कर माताको प्रसन्न करती थी 


चित्रकला 


गर्भस्थ बालकके सम्यक्‌ पोषण हेतु माताका प्रसन्‍न और आनन्दित मुद्रामे 
रहना आवश्यक माना जाता है। जीवनके विविध अनुभवोंका मूल्य अवगत 
करनेके लिये चित्रकलाकी भी आवश्यकता अनिवायं है। संस्कृतिकी पहचान 
इसीके द्वारा होती है। चित्रकलाका प्रधान कार्य कल्पनाको जागृत कर जीवनको 
पूर्ण बनाना है। इसको मुख्य शर्त यह है कि इसमें जीवनका तटस्थ अनुभव 
ही प्राप्त हो। यथार्थताके सान्निध्यमे जो व्यवहार अनिवार्य बन जाये, उसमें 
उसके लिये जरा भी गुंजाइश नहीं। मनुष्यके आस-पास अपार जीवनलीलाक़ा 
विस्तार रहता है। रेखा, परिबन्धन, आवेग और आलेखन द्वारा विभिन्न प्रकार 
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की भाव-भंगिमाएँ व्यक्त को जाती हैं। देवाड़नाएँ चित्रकला द्वारा माताके 
अन्तर्जीवनकी भूखको मिटानेवाले रसोंका सुजन करती थीं । वस्तुत: चित्र- 
कछा सन्‍्तप्त हृदयोके समाधान और विश्रामके लिये अथवा दैनिक जीवनको 
क्षुद्र बना देनेवाली घटनाओंसे दूर हटाकर आन्तरिक जीवनको उद्दोपन और 
पोषण प्रदान करनेवाली दिव्य जडी है। चित्रकलाकी प्रशस्तिमें सौन्दर्यंकी 
व्यास्या भी अनेक बार उलझती हुई दिखलायी पड़ती है। मनोभावो मे सुसम्पा- 
दन और लीछा-वेविध्यका उद्रेक चित्ताकषंक सौन्द्यंका आग्रह करता है । 

चित्रकछाकी प्रवुत्ति अनादिकालसे मानवसमाजमें पायी जाती है। विभिन्न 
सामाजिक स्तरोंकी जानकारी चित्रकला द्वारा प्राप्त की जाती है। मनोगत 
भावों एवं विभिन्न शारीरिक चेष्टाओ का अंकन भी चित्रकलामें सम्भव होता 
है। चित्रकलाका स्वस्व उसकी भावधारा है और इस भावधाराका अकन 
विभिन्न शेलियो' द्वारा किया जात्ता है। 

देवाज़नाएं चित्रोको करुणाके सत्रमें आबद्ध कर विभिन्‍न सभ्यताओके 
संघर्ष और आधात्तोका अंकन करती थीं। इनके द्वारा नि्मित्त चित्रोमें निम्ना- 
कित्त विशेषताएं उपलब्ध होती थी :-- 

(१) सादुश्यकी उपेक्षा और भावकी प्रधानता, 

(२) रंगानुकूल रेखाओंका चित्रण एवं विभिन्‍त गतिविधिका रूपांकन, 

(३) रंगों द्वारा भारतीय वात्तावरणका सुजन, 

(४) दृष्टि-सरणिकों विषयपर अवलिम्बत न रहने देना, 

(५) गाश्वत सौन्दर्यंका अकन । 

देवादभनाएँ' पट-चित्र, फलक-चित्र और भित्ति-चित्रो' द्वारा माताका मनो- 
रंजन करता हुईं उनकी सुसंस्कृत रुचिका परिष्कार करत्ती थी। बत्ताया गया 
है कि देवियाँ आलस्यरहित होकर रत्नोके चूर्णसे रगावली तैयार कर धूलि- 
चित्रोका निर्माण करती थी। रंग-विरंगे चोकके चारों ओर पुष्प विकीर्ण कर 
रसमय चित्रोका तिर्माण करती थी । वीणा और मृदग आदि वाद्य बजाती हुई 
देवियाँ मबोहर और आकर्षक चित्रों द्वारा माताके मनका आकर्षण करती थी । 

इस प्रकार नृत्य-गोष्ठी, वाद्य-गोष्ठो, संगीत-गोष्ठी, अभिनय-गोष्ठी, चित्र- 
गोष्ठी आदिके द्वारा माता त्रिशलाके मनमें रस-माधुयंका सचार करती थी । 
काव्य-गोष्ठीद्वारा समनोरझ्षन 

गर्भके नवम मासमे साता त्रिशलाके मनोविनोदार्थ देवियाँ विशिष्ट-विशिष्ट 
काव्य-गोष्ठियोंका आयोजन करती थीं। गूढ़ भर्थ, गृढ क्रिया, गृढ़ पाद एवं 
लुप्त मात्रा और अक्षरवाले पद्यों द्वारा माता त्रिशलाको प्रसन्‍न करती थीं | वे 
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कहने लगतीं कि है माता ! क्या तुमने इस ससारपरें एक क्षीण चर्द्रमाको देखा 
है? व्याजस्तुति द्वारा वे माताकी मुखकान्तिका चित्रण करती और बतलातो 
है कि माताको मुखकान्ति जैसे-जेसे बढ़ती जाती है, चन्द्रमा उत्तना ही क्षीण 
होता जाता है। 

देवियाँ माताके मुखकमलका अनेक दृष्टियोंसे काव्यात्मक चित्रण करती थीं। 
वे कभी उनके मुखकमलको भ्रमरसहित चित्रित करतो, तो कभी कमलरहित । 


देवाड़नाएं काव्यका सुजन करती हुई कहती कि--'हे कमलनयनी ! ये 
अ्रमर आपके मुखरूपी कमलको आत्रात कर क्ृतार्थ हो जाते हैं। अतएव वे 
फिर पृथ्वीसे उत्पन्त हुए कमलके पास नहीं जाते हैं। इस प्रकार देवाज़नाएँ 
काव्यपाठ द्वारा माताके मनको आनन्दित करती थी। वे इृष्टभावके स्वरूपको 
काव्य-बन्ध द्वारा प्रस्तुत करती थी। लूघु वर्ण और दोघधे वर्णोका प्रयोग इस 
रूपमें करती थी, जिससे शब्द और अभमें सामंजस्य एवं माघुय॑ उत्पत्न हो 
जाता था | सुकोमल भावनाओ और अनुभूत्तियोका प्रचण्ड वेग उपस्थित कर 
वे माताकों भाव-विभोर बनाती थीं। देवाड्भनाओ द्वारा पठित काब्योंमें 
सगीतात्मकता और भावमयताके साथ सुकोमल भावनाओंका भाण्डार निहित्त 
रहता था | इनके काव्योंमें निम्नलिखित गुण समवेत्त रहते थे -- 

(१) अन्तवृत्तिका प्राधान्य, 

(२) संगीतात्मकता, 

(३) रसात्मकता, 

(४) रागात्मक अनुभूतियोंकी कसावट, 

(५) शब्द-चयन और चित्रात्मकता, 

(६) समाहित प्रभाव, 

(७) मामिकता, 

(८) गेयता, 

(९) मधुरता । 


इस प्रकार देवियाँ काव्य-सुजन द्वारा मात्ता त्रिशलाका मनो-विनोद करती 
थी। गीति-नाटथ एव प्रबन्धों द्वारा अपूर्व रसका चमत्कार उत्पन्न करती थी | 
पहेलियों एवं प्रइतोत्तरोंद्वारा मनोविनोद 

माता त्रिशलाके मनोरंजनार्थ देवियों प्रघन करती है कि इस ससारमे किसके 
बचन श्रष्ठ और प्रामाणिक हे ? 


माता--सर्वज्ञ, हितैषी और वीतरागो तीर्थंकरके वचन ही श्रेष्ठ हैं । 
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देवियाँ--जन्म-मरणरूपी विषको दूर करनेवाला अमृतके समान क्या पेय है? 


माता--तीथंक रके मुखकमलसे निर्गंत ज्ञानामृत ही पेय है। इस ज्ञानामृतसे 
जन्म-मरणकी संसार-परम्परा छिन्‍न हो जाती है। 


देवियॉ--लोकमे बुद्धिमानोको किसका ध्यान करना चाहिये ? 

माता--पण्चपरमेष्ठी, आगम भर आत्मततत्त्वका ध्यान करता श्रेयस्कर 
है | संसार-परिभ्रमणके कारणभूत भात्तं ओर रौद्र ध्यान त्याज्य है । 

देवियॉ--किस कार्यके करनेमें शीघ्रता करनी चाहिये ? 

माता--संसार-उच्छेदक अनन्तज्ञान और चारित्रके प्राप्त करनेमे शीघ्रता 
करनी चाहिये । जो आत्मकल्याणके कारणीभूत रत्नत्रयधर्मको घारण करनेमे 
संमयकी प्रतीक्षा करता है, वह आत्मकल्याणसे दूर रहता है। अत्त: घमंपालनमे 
शीघ्रता करना आवश्यक है । 

देवियाँ--संसारमें सज्जनोके साथ जानेवाला कौन है ? 

माता-दयामय अहिसाधमं हो साथ जानेबाला है, यही जीवोका 
रक्षक है । 

देवियॉ--धर्मके लक्षण कौन-कोन हैं ? धर्मंसाधनसे क्या फल प्राप्त होता है ? 

माता--आत्मतत्त्वकी अनुभूत्ति कर द्वादश तप, रत्नत्रय, महाक्नत, अणुव्रत, 
शील और उत्तमक्षमादि धारण ये धर्ंके लक्षण है। धमंका फल करम- 
निजंरा है। 

देवियॉ--धर्मात्माओके चिह्न क्या है ? 


माता--उत्तम शान्तस्वभाव होना, अहुकार और मसकार न होना, 
शुद्धाचरणका पालन करना, धर्मात्माओंके चिह्न है ! 

देवियाँ--पापके चिह्न ओर फल क्या हैं ? तथा पापी जीवों की पहचान 
क्या है ? 

मात्ता--मिथ्यात्व, क्रोधादि कघाय, अनायतन-सेवन पापके चिह्न हैं| राग, 
हेष, मोह, क्लेशादि पापके फल हैं। अत्यधिक क्रोध, मान, माया और लोभ 


करने-वाला, दूसरोंका निन्दक और स्व-प्रशांसक, आत्तं-रोद्रध्यानधारी होना 
पापियोंके चिह्न हैं । 


देवियाँ--लोकमें विचारवान कौन है ? 
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माता--सर्वज्ञ, हितोपदेशी और वीतराग देव, शास्त्र और गुरुका चिन्तन 
करनेवाला विचा रवान है | 

देवियाँ--परलोकगमन करते समय पाथेय क्या है? 

माता--दान, पुजा, व्रत, उपवास, शील और संयम ही पाथेय है। 

देवियाँ--इस लोकमें किसका जन्म सफल है ? 

माता--मोक्ष-लक्ष्मीके सुखदायक उत्तम भेद-विज्ञानको प्राप्त करनेवाले 
व्यक्षिका ही जीवन सफल है। 

देवियाँ--संसारमे सुखी कौन है ? 

माता--सब प्रकारकी परिग्रह-उपाणजियोस रहित ध्यानरूपी अमृतका स्वाद 
लेनेवाला योगी ही सुखी है, अन्य व्यक्ति नही | 

देवियाँ--संसा रमे किस वस्तुकी चिन्ता करनी चाहिये और क्या उपादेय है ? 


माता--कर्मोकी निजंरा करनेकी और मोक्ष-लक्ष्मीको प्राप्त करनेकी 
चिन्ता करनी चाहिये, इन्द्रियसुखोंकी नही | अतीन्द्रिय सुख ही उपादेय है। 

देवियाँ--किस कार्यके लिये महान्‌ उद्योग करना अभीष्ट है ? 

माता--रत्नत्रय और शुद्धोपयोगको प्राप्त करनेके लिये महान्‌ यत्न करना 
ही अभीष्ट है | 

देवियाँ--मनुष्योका परम मित्र कौन है और अमित्र कौन है ? 

माता--तप, दान, ब्रतत, शीरू, संयम आदिके धारण करनेकी ओर जो 
प्रेरित करे वही परम मित्र है और जो इन कार्योमें विध्त करता है तथा 
हिसा, असयम और प्रमाद आदियें प्रवुत्त करता हो वह अमित्र है। 

देवियॉ--ससारमें प्रशस्य कौन है ? 


मात्ता--थोडा घन रहतेपर भी जो सुपात्रकों दाल देता हो ओर निबंल 
शरीर रहनेपर भी निष्पाप त्तपए्चरण करता हो वही प्रध॑स्थ है। 

देवियाँ--विद्वत्ता क्या है और मूर्खता क्या है ? 

माता--शास्त्रोका ज्ञाता होकर भी जो निन्‍्य आचरण और अभिमानका 
त्माग करता है तथा पापाचरणसे दूर रहता है बही विद्वान है। भिथ्याचरण 
मिथ्याज्ञान और मिथ्याश्रद्धासे पथक्‌ रहना ही विद्वता है। जो ज्ञानी होकर भी 
संयम, तप और त्यागका आचरण नही करता वहो मूर्ख है | सम्यक्‌ आचरणसे 
पृथक्‌ रहना ही मूखंता है । 

देवियाँ--चोर कोन है ? 
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माता--पंचेन्द्रियां चोर हैं। ये रत्नत्रयरूप धर्ंको चुरानेवाली हैं । विषया- 
सक्ति ही जीवके विवेकको चुराती है। 

देवियाँ--शुरवीर कौन है ? 

माता--जो धेयरूपी खड़गसे परीषहरूपी महायोद्धाओंको, कषायरूपी 
शन्रुओंको एवं काम-क्रोधादि रिपुओंको जीतनेवाला ही शूरवोर है । 

देवियाँ--पिञ्ज रमें कौन आबद्ध है ? कठोर दाब्द करनेवारा कौन है और 
जीवोंका आधार क्या है ? 

माता--शुक पिज्जरमे भाबद्ध है, काक कठोर शब्द करता है और जीबोंका 
आधार लोक है। 

देवियॉ--मधुर शब्द करनेवाला कौन है ? पुराना वृक्ष कौन है ? केसा 
राजा छोड़ देने योग्य है? 

माता--मयूर तथा कोयल मधुर शब्द करनेवाले है। कोटरवाला वृक्ष 
पुराना है। क्रोधी राजा छोड़ देने योग्य है | 

इस प्रकार देवियोंने मांतासे विभिन्‍न प्रइन पुछे और नाना प्रकारकी 
प्रहेलिकाएँ उनके समक्ष उपस्थित कीं। देवियाँ माता त्रिशलाकी सेवामे 
अहनिश उपस्थित रहती थी। तीर्थंकर महावीरके गर्भभे आते ही मात्ता 
त्रिशलाका मन अपार वात्सल्य ओर उल्लाससे भर गया । सिद्धार्थ महाराजका 
घर-आँगन देवोत्सवोंका रंगमंच बन गया। सारा कुण्डग्राम उमग, उत्साह 
और पुलकका अनुभव कर रहा था। क्ृषिकी समृद्धि और मेदानोंकी हरीतिमा 
सभीके मनको उल्लसित करती थी । वेशालीका यह उपनगर धन-धायसे समृद्ध 
होता हुआ मेत्री, प्रमोद और प्रेमका आगार बन गया। सब कुछ विलक्षण और 
सुखद दिखलायी पडने लगा | देवागनाए' और परिचारिकाए छायाके समान 
त्रिशलाकी सेवामे उपस्थित रहती थी | 

माता त्रिशलाका मन आमोद-प्रमोद एवं शास्त्र-चर्चा और तत्व-चर्चाके 
कारण अत्यन्त पावन रहता था । माताके पवित्र सस्कारोंका प्रभाव गर्भस्थ शिशु- 
पर भी पड़ने लगा । महाराज सिद्धार्थ भो त्रिशलाकी समस्त सुख-सुविधाओंका 
ध्यान रखते और एक क्षण भी उसे अप्रसन्न नही रहने देते। परिचारिकाए 
अप्रमत्तभावसे रानी प्रियकारिणीकी सेवामे उपस्थित रहती | इस प्रकार वेशाली- 
का उपनगर कुण्डग्राम समृद्धि और सुखसे ओतम-प्रोत हो रहा था । 
खुल गये भाग्य वेशालीके 

नौ माह और आठ दिनकी गर्भावधे समाप्त कर त्रिशलाने विशाला वेशालीमें 


१०४ + तीथकर महावीर और उनकी आचघार्य-परम्परा 


विश्ववस्य वेशालिक तोथंकर महावीरको २७ मार्च ई० पृ० ५९८ को जन्म 
दिया | इस समय समस्त ग्रह उच्च स्थालपर स्थित थे और चन्द्रमा उत्तरा- 
फाल्गुनी नक्षत्रका उपभोग कर रहा था। चेत्रशुक्ला त्रयोदशी चन्द्रवारकी 
राजिका वह अन्तिम प्रहर मांगलिक था, जिसमे वद्धमानका जन्म हुआ | 


तोर्थंकर महावीरके जन्मके समय चतुर्थ काल दुषम-सुषुममे ७५ वर्ष ३ 
महीना अवश्िष्ट थे। बेशालीके भाग्य जग चुके थे | हिसा, असत्य, अन्याय, 
आडम्बर एवं विकृतियोंकी लकूकारा था। वेशालीकी धरा कृतकृत्य हुई। 
प्रकृतिने समस्त वात्तावरणमें मधुरिमा घोल दी । अज्ञानका अवसान हुआ और 
ज्ञानसूयंका उदय। वेशालीका उपनगर कुण्डग्राम आल्हादसे परिपूर्ण था। 
प्राणीमात्र शान्ति ओर सुखको इवांस ले रहा था। समस्त परिस्तर हर्षोन्म्त 
हो आमोद-प्रमोदमे संछरन था । 


तोर्थकर वद्धंमानका शरीर काञजचन आभायुक्त था और मुखमण्डलपर 
अगणित सूर्योकी दीप्ति विद्यमान थी | नवजात शिशुके शरीरसे दिव्य कान्ति फूट 
रही थी और ऐसा अनुभव हो रहा था कि बालकके दर्शनमात्रसे उपनगर 
निरापद, निष्क॑ंटक और समृद्ध बन गया था। प्राणियोके हृदयोके साथ-साथ 
समस्त दिदयाएँ भी प्रसन्न हो गयी थी । आकाश निमंल और प्रकृति मनोरम हो 
गयी थी । देवों ढ्वारा मत्तश्नमरोंसे व्याप्त पृष्पवृष्टि और दुन्दुभिनाद सम्पन्न हुए । 


देवों द्वारा जन्मानिषेक 


तीर्थंकरका जन्माभिषेकोत्सव देवोंने सम्पन्न किया और स्वयं महाराज 
सिद्धार्थने अपने भवनमें दस दिनों तक आनन्दोत्सव मनाया | दोपक प्रज्वलित 
कर प्रकाश किया गया। दान, पुण्य आदि शुभकृत्य किये गये और कारागारोंसे 
बन्दीजनोंको बन्धनमुक्त किया गया | 


सौधमं इन्द्रका आसन कम्पित हुआ और भवनवासी आदि देबोंके यहाँ घठा- 
को ध्वनि हुई | अवधिज्ञानसे देवोंने अवगत किया कि कुण्डग्राममे अन्तिम तीर्थ- 
कर वद्धमानका जन्म हो चुका है। वे हषंमें झूम उठे और समस्त देवपरिवार 
नृत्य-गान करता हुआ कुण्डपुर पहुँचा | ऐरावत हाथी सजाया गया, सबाँरा गया 
और उसके ऊपर विभिन्‍न उपकरण रखे गये। मानवताका श्वृज्भार करनेवाले 
वर्धभानका जन्माभिषेक सम्पन्न करनेके हेतु देव-परिवार चल पड़ा । सौधमं 
इन्द्रने कृण्डपुरमें पहुँचकर राजमहलकी तीन प्रदक्षिणाएँ की और माता त्रिशला 
--प्रियकारिणीकी स्तुति की । 
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॥ 


इन्द्राणी प्रसूत्तिगहमे पहुँची ओर उसने मात्ताकी सान्त्वनाके हेतु मायामयी 
बालक वहाँ सुला दिया ओर तीर्थंकर वर्धभानकों गोदमें लेकर बाहर आयी | 
उसने शिशुको सौधमं इन्द्रको सौप दिया । इन्द्रने ऐरावत्त हाथीपर सवार हो 
समस्त देव-परिवा रके साथ सुमेरु पर्वतकी रत्नमयी पाण्डुक शिलापर शिशुको 
विराजमान किया और क्षीरोदधिके निमंछ जलसे अभिषेक किया । 


अभिषेकके अनन्तर इन्द्राणीने शिशुके देहको पोंछा | जब वह कपोलप्रदेश- 
पर लगे हुए जल-बिन्दुओंको सुखानेमे प्रवृत्त हुई, तो उसे एक विलक्षण दृश्य 
दिखलायी पड़ा । जेसे-जेसे वह जल-बिन्दुओंको पोंछतती वेसे-वेसे जल- 
बिन्दुओंकी संख्या बढ़ती जाती । इन्द्राणीके समक्ष अजीब असमजसत्ताकी स्थित्ति 
थी । अन्तत्त: उसने अनुभव किया कि ये जलबिन्दु नही, अपितु दपंणसे स्निग्ध 
निर्मल कपोलपर स्थित आभूषणोंका प्रतिबिम्ब है। उसने इतना सुन्दर शिशु 
अभी तक देखा ही नही था । उसके नेत्र लज्जासे झुकने लगे । 


अभिषेकके अनन्तर शिशुको वस्त्राभरण पहनाये गये, दिव्य एवं सुगन्धित 
मालाओंसे उन्हें आभूषित किया गया। नम्नीभूत हो सुरेन्द्रने उनको स्तुति की | 
जब इन्द्रकी दृष्टि शिशुके दक्षिण पगपर पड़ी, तो सिहका चिह्न देखकर और 
उसे भावों पुरुषार्थका प्रतोक समझकर उनका चिह्न सिह' स्थिर किया । 


अभिषेकके पष्चात्‌ इन्द्र उन्हे वेशालीके राजमार्गोंसि कुण्डग्राम छाया और 
इन्द्राणीने पृव॑बत्‌ प्रसूति-गृहमे जाकर शिशुकों माता प्रियकारिणीके पाश्व॑मे 
सुला दिया | 


शिशु महावीरके जन्मसे ही राजा सिद्धार्थंका बल-वे भव बढ़ने छगा। उनकी 
कीत्ति व्याप्त होने लगी । सब ओर महाराज सिद्धार्थ एक उदाराशय राजाके 
नामसे प्रसिद्ध हुए। अतएवं महाराज सद्धार्थने अपने समस्त बन्धु-बान्धव और 
इष्ट-मित्रोको आमंत्रित कर वीर बालकका नामकरण-उत्सव सम्पन्न किया। वे 
कहने लगे--“यह शिक्षु महाभाग है । जिस दिनसे महारानी प्रियकारिणीके 
गर्भभे आया, उसी दिनसे घर, नगर और राज्यमें धन-धान्यकी समृद्धि 
हुई है। अतएवं इस बालकका साथंक नाम वर्धभान रखा जाय ।” उपस्थित 
जन-समुदायने राजा सिद्धार्थके इस प्रस्तावका अनुमोदन किया और वीर बालक 

'वर्धमान' नामसे प्रसिद्ध हुआ" । 


१. सिद्धाथंग्रियकारिण्यो. सममानन्‍्ददायकम्‌ । 
वर्धमानाल्यया स्तुत्वा सदेवो वासबोध्यमत्‌ ॥ --हरिवंशपुराण, २।४४. 


१०६ : तीर्थंकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


शेक्षय 


त्तीथंकर बद्धंमान द्वितीयाके चन्द्रमाके तुल्य वुद्धिगत होने छगे। उनकी 
बाललछीलाएँ विलक्षण ओर मनोहारिणी थी। वर्धभानकी शिशु-सुलभ क्रीड़ाओ- 
द्वारा महाराज सिद्धार्थ और महारानी त्रिशला मनोरंजन प्राप्त करते थे । जन्मसे 
ही वे विलक्षण प्रतिभासे सम्पन्न थे, विशिष्ट थे और थे तीर्थंकरप्रकृतिके 
बन्धक । उनका शरीर अनुपम सुषमा और शोभासे युक्त था । रक्त दूधके समान 
* इवेत, पवित्र ओर उज्ज्वल, वाणी मधुर तथा शरीर शख, चक्र, पद्म, यव, धनुष 
आदि एक हजार आठ शुभ हछक्षणोंसे युक्त अलौकिक था | 


प्रियकारिणी पृत्रको पालनेमे झुलाती, दुलराती ओर लछोरियां सुनाती, थी । 
वर्धभानकी शारीरिक विभूतिके साथ आध्यात्मिक विभूति भी बढ रही थी। ज्ञानकी 
दीप्तिसे उनकी काया अनवरत जगमगात्ती रहती थी। एक अखण्ड परमज्योत्ति 
प्रकाशित होती थी। मत्ति, श्रुत और अवधिज्ञानका प्रकाश उन्हें आलोकित 
कर रहा था। सोन्दयं-राशि आविभूंत होती जा रही थी क्रमश: अब बे पालनेसे 
गोदीमे और गोदीसे भूमिपर लडखड़ाकर चलने लगे थे। उनकी क्रीड़ाएँ 
पुरजन और परिजनकी थाती बन रही थी। कूप सजलू ओर तालाब कमलोंसे 
परिपृर्ण होने लगे थे। खेत हरे-भरे और खलिहान धान्य-प्रचुर दिखलायी पड़ते 
थे | घर-धरमे सुख-सम्पदा व्याप्त हो गयी थी। ऐसा लगता था कि धरती स्वयं 
अपना कोष छुटा रही है। लोगोके घरोको धन-धान्यसे भर रही है। ज्योत्तिषी 
और गणक शिशुके शारीरिक लक्षणोंकों देखकर विस्मित-चकित थे। उनकी 
घोषणा थी कि यह बालक धरतोका शांगार है। इसके प्रताप और यशका गान 
मनुष्य ही नही सूर्य-चन्द्र और नक्षत्र भी करेंगे। इसके द्वारा जगत्तमें मंगल- 
दाथिनी क्रान्ति होगी, जो मनुष्यके दुःख-देन्यको मिटाकर अक्षय सुखकी ओर 
ले जायगी । 


तीर्थंकर महायीरकी जन्मपत्रिका और ग्रह-स्थिति 


तीर्थकरके जन्मके समय बृहस्पति, शनि, मगल ग्रह उच्च स्थानमे थे। एक 
भवावतारी या धमंनायकके लिये जिस प्रका रके ग्रह-योगकी आवश्यकता रहती है, 
वह ग्रह-योग इनकी जन्म-कुण्डलीमें निहित था। यहाँ उनकी जन्म-कुण्डली 
अंकित कर ग्रहोंके संक्षिप्त फलादेशका विचार किया जायगा। कुण्डलीके 
फलाध्ययनसे यह स्पष्ट है कि वे आजीवन अविवाहित रहे हैं। सप्तम गृहमें दो 
पापग्रहोंके मध्य राहुके अवस्थित रहनेसे पत्नीका अभाव सिद्ध होता है। उनकी 
जन्मपतन्निका निम्नप्रकार है :-- 


ती॑कर महावीर भौर उनकी देशना . १०७ 








(१) जब व्यक्तिका जन्म 'चर” लूग्नमें हो; गुरु, शुक्र पंचम या नवम भावनमें 
स्थित हों और शनि केन्द्रमें हो, तो जात्तक, तीर्थनायक या अवतारी होता है | 


(२) सप्तम भावमे राहु स्थित हो, इस भावपर पापग्रहकी दृष्टि हो, सप्तमेश 
पापाक्रान्त हो, तो पत्नीका अभाव रहता है"। ऐसे जातकका विवाह नहीं 
होता, इस योगसे उसके संयमी होनेकी सूचना मिलती है। 


(३) तीथंकर महावीरकी कुण्डलोमें शुक्र और चन्द्रमा १२० अशके अन्तराल 
पर स्थित हैं | यह स्थिति उनकी सर्वज्ञता ओर वीतरागताकी सूचक है | चन्द्रमा 
नवम भावमें स्थित है और बुधके गृहमें है ओर बुध केन्द्रमे सूयंके साथ है। 
चन्द्रमा सप्तमेश भी है। अतएव महावीरकी बारह वर्षो तककी साधनाके सूचक 
है। नवमस्थ चन्द्रमा दर्शनशास्त्र, आचारशास्त्र एवं विभिन्न प्रकारके ज्ञान- 
विज्ञानकी अभिज्ञताका सूचक है । जातकका प्रभाव अनुपम रहेगा और यह 
समाजका उद्धारक होगा । 


(४) महावीरकी इस कुण्डलीमें चन्द्रचुड योग है। इस कुण्डलोमे भाग्येश 
बुध केन्द्रमे स्थित है । अत. यह योग चन्द्रचुड़ कहलाता है । इस योगमे जन्म 
लेनेवाला व्यक्ति प्रसिद्ध ज्ञानी, आत्मयोगी एवं धर्मप्रचारक होता है। लोक- 
१. पत्लीमावे यदा राहु. पापयुग्भेन दीक्षित. 

परे; यो्गास्थिता तस्य भूर्फ़प फ्िप्तेशचरात्‌ ७ 
२. लाभे त्रिकोणे यदि शीतरश्मि: करोत्यवश्यं क्षितिपालतुल्यम्‌ । 

कुरुद्यानन्दकरं नरेन्द्र जोत्स्ता हि दोपस्तमनाशकारी ॥ _ --मानसागरी । 


१०८ : तीथकर सहावीर ओर उसकी आचघार्य-परम्परा 





संगमदेवके साथ क्रीडारत राजकुमार 


कल्याणकी भावनाकी सूचना लगनस्थ मंगलसे प्राप्त होती है। रम्न-स्थानमें 
उच्चका मंगल उपसगं और परीषहजयी होनेकी ओर इंगित करता है। 


तीर्भकर महावीरके विभिन्न नाम 


तीर्थंकर महावीरके वद्ध मानके अतिरिक्त अन्य भी कई नाम थे। इनकी 
माताने इन्हे 'विदेहदिन्नर और 'वेशालिक' नाम दिये। पितृवंशकी परम्पराने 
ज्ञातृपुत्र के नामसे उन्हें प्रसिद्ध किया । वे अतिवीर' और 'निम्नेत्थ” भी कहलाते 
थे। उन्तका एक नाम 'सन्मति' था, जिसके साथ एक घटना जुडी है, जो बडी 
रोचक और प्रेरक है। 

तोर्थंकर महावी रकी अवस्था अभी पाँच या छः: वर्षकी थी कि वे एक दिन 
झला झल रहे थे। आकाशमार्गंसे दो चारण-ऋद्धिधारी मुनि जा रहे थे । इन 
मुनियोंमें एकका नाम संजय और दूसरेका विजय था। इन्हे अनेक ऋद्धियों, 
सिद्धियाँ प्राप्त थी। महावीरकों झूलते हुए देखकर इन मुनियोके मतमे शकाएँ 
उत्पन्न हुईं । अतएब वे उनकी परीक्षाके हेतु महावीरके निकट पहुँचे, पर जैसे 
ही उन्होंने उनका दिव्य दर्शन किया, वेसे ही दर्शनमात्रसे उनके मनकी शकाएँ, 
निराकृत हो गयी | शंकाअंके दूर होनेसे उन मुनियोंका मन भक्ति-विभोर 
हो गया और वे तीर्थंकर महावीरकी स्तुत्ति करते हुए कहने लगे कि इस 
बालकका नाम अब 'सन्मति' होगा"। उसी दिनसे इनका नाम सन्मति' पड़ 
गया । 


निर्भवताका प्रतीक : महावीर 

बाल्यकालसे ही महावीर अत्यन्त निर्भय थे। आठ वर्षकी अवस्थामें वे 
अपने समवयस्क साथियोंके साथ उद्यानमे क्रीडा कर रहे थे। सोधम इन्द्रकी 
सभाम महावोरके पराक्रम और वीरताका प्रसग छिड़ा हुआ था। इन्द्रने कहा-- 
बालक महावीर शेशवकालसे अत्य्त साहसी और पराक्रमी है। देव, दानव 
और मानव कोई भी उन्हे पराजित नही कर सकता | 


सगम नामक देवको इन्द्रके कथनपर विश्वास नहीं हुआ, अत्एवं वह 
बद्ध मान महावी रकी परीक्षा करनेके लिये चल पडा | 


१ संजयस्थार्थंसन्देहें संजाते विजयस्थ च । 
जन्मातन्तरमेवैनमम्येत्यालोकमात्रत' ॥। 
तस्सन्देहे गते ताभ्या चारणाभ्या स्वभक्तित: । 
अस्त्वेष सनन्‍्मतिर्देवों भावीति समुदाहृत' ॥ . --उत्तरपुराण ७४।२८२-२८३. 


तीथंकर महावीर और उनकी देशता : १०९ 


महावीर वाटिकामें अपने मित्रोंक साथ आँख-मिचौनी खेल रहे थे। संगमः 
देवने भयंकर विषधरका रूप धारण किया | वह देखनेमें अत्यन्त कृष्ण वर्ण 
और भयानक था। वह प्रकट होते ही फन फेलाकर फुफकारता हुआ उस 
आमलकी वृक्षकी ओर दौडा, जिस वृक्षपर महाबीर अपने साथियोके साथ 
क्रीड़ारत थे । वह भयंकर नाग वृक्षके तनेसे लिपट गया। उपस्थित सभी 
बालक सर्पको देखकर आतकित हुए और वे इधर-उधर भागने लगे, पर 
महावीर डरे नही, वह हिमालयकी भाँति अडिग खड़े रहे। उन्होंने अपने साथियों 
को धेये देते हुए कहा--आप लोग घबड़ायें नही, मै इसे अभी उठाकर दूर फेंक 
देता हूँ । बालकोंके मना करने पर भी महावीरने उस भयंकर नागको पकडकर 
दूर कर दिया और सभी बालक प्रसन्न होकर पुन' क्रीड़ामें जुट गये | 


उपयुंक्त घटनाके घटित होनेपर भी संगमदेवकों संतोष नही हुआ । अतः 
वह समवयस्क बालकका रूप धारण कर उन्हींके साथ क्रीडा करने लगा । इस 
बार तिन्दूशक नामक खेल आरम्भ हुआ | इस खेलमें दो बालक एकसाथ 
लक्षित वृक्षकी ओर दोड़ते और इन दोनोंमेसे जो वृक्षको पहले छू लेता वह 
विजयी माना जात्ता। विजयी बालक पराजितपर सवार होकर मूल स्थान 
पर आता। 


महावीर ओर छद्मवेशधारी सगमदेव एकसाथ दौडे। महावीरने वृक्षको 
पहले छू लिया। खेलके नियमानुसार पराजित सभमको सवारीके लिये 
उपस्थित होना पडा । महावीर उसपर सवार होकर जैसे हो नियत स्थानपर 
आने लगे, देवने सात ताडके बराबर उन्नत ओर भयावह शरीर बनाकर महावीर 
को आतकित्त करना चाहा | इस दृश्यको देखकर सभी बालक भयभीत हुए, 
पर महावीर सोचने रूंगे--अवश्य ही कोई मायावी देव-दानव है, जो मुझे 
डराना चाहता है। उन्होंने उसको पीठपर अत्यन्त दृढ़ मुष्टि प्रहार किया; 
आधघातसे संगमदेव चीख उठा और गेंदके समान फूला हुआ उसका शरीर 
दबकर छोटा हो गया"। महावीरके इस धैयं और पराक्रमको देखकर सगमदेव 


१. देबानामधुना शूरो वीरस्वामीति तच्छू ते । 
देव मंगमको नाम संप्राप्तस्तं परीक्षितुम्‌ ॥ 
दृष्ट्वोचानवने राजकुमारबंहुमि' सह। 
काकपक्षधररेकवयोभिर्बल्यचोदितम_॥ 
कुमार भास्वराकारं द्रुमक्रीडापरायणम्‌ । 
स्‌ विभीषयितु वाझछन्‌ महानागाकृति दघत्‌ ॥ 


११० : तीर्थंकर महावीर और उनकी माचार्य-परम्परा 


नत मस्तक हो गया और उनकी स्तुति कर वहाँसे चछा गया। इसी प्रकार 
इन्होंने मदोन्मत्त हाथीको बशमें करके उसे गजशालामें बाँध दिया। महावीर- 
की इस निर्भयता और पराक्रमसे पूरा वेशाली गणतन्त्र प्रभावित हुआ । 


वेराग्य ओर निष्कामताका अंकुर 


तीर्थंकर महावीरके मात्ता-पित्ता भगवान्‌ पाश्वंनाथकी परम्पराके अनुयायी 
थे | उनके अहिसा, करुणा, दया और संयमशीलता आदि महान्‌ गुणोंके कारण 
उनका जीवन आलोकित था। अतः महावीरकों उनसे इन गुणोकी आद्श 
छाथा प्राप्त हुई। उनका वेराग्य शनै: शने: बढने लगा और आत्मशुद्धिकी ओर 
उनके पग॒ तेजीसे गतिशील होने लगे। संसारके वेभव उन्हे निस्सार और 
स्वादहीन लगने लगे। उन्होंने लोकजीवनमे व्याप्त बुराइयोंका अध्ययन किया 
और उन्हें मनुष्यद्वारा मनुष्यका किया जानेवाला शोषण अनुचित प्रतीत हुआ 
और उनका मन विद्रोह कर उठा | वे वेसे समाजकी रचना करना चाहते थे, 
जिसमे किसी भी प्रकारका भेद-भाव न हो, प्राणीमात्र समान हो और सभीको 
जीनेका अधिकार हो । फलूत उन्होने आठ वर्षकी अवस्थामे ही निम्नलिखित 
नियमोंको धारण किया+- 


(१) जीबोपर दया करना और अहिसक वृत्ति रखना, 
(२) सत्य भाषण करना, 

(३) अचौयंत्रतका पालन करना, 

(४) ब्रह्मचर्य ब्रतका धारण करना, 

(५) इच्छाओंको सीमित करना ! 


विश्वके इत्तिहासमे ऐसा एक भी बालक दिखलायी नही पडेगा, जिसने आठ 
वर्षकी अवस्थामे ही जीवोंपर दया करने, सत्य बोलने, चोरी न करने, ब्रह्मचये 





मूलात्‌ प्रभृति भूजस्य यावत्स्कन्धमेष्टत । 

विटपेम्यो निपत्याशु धरित्री भयविद्धका ।। 

प्रपलायन्त त॑ दृष्टवा बाला: सर्वे यथायथम्‌ । 

महाभये समुत्यत्न मह॒तोक्न्यो न तिष्ठति ॥ 

ललणज्जिह्वाशतात्युग्रमारुह्म तमहि विभी' । 

कुमार क्रीडयामास मातृपरययद्धुवत्तदा ॥। 

विजृम्भमाणहर्षाम्भोनिधि संगमकोइ्मर. । 

स्तुत्वा भवान्महावीर इति नाम चकार स ॥ 

--उत्तरपुराण ७४॥२८९-२९५. 





तीर्थंकर महावीर और उनकी देशना - १११ 


रखने और अपनी इच्छाओंके सीमित रखमेकी बात सोची हो । बाल्यावस्थामें 
ही उन्होंने अपनी प्रवृत्तियोंको परिष्कृत करनेका प्रयास किया | 


महावीरका चिन्तन परिवारकी परिघधिसे आगे बढ़ने छगा। सामाजिक 
जीवनमे उत्पन्न होनेवाली आथिक विषमता, वर्गमेद, दलित और पतितोके 
प्रति निष्ककण भावना आदिको दूर करनेके लिये उन्होंने संकल्प किया | उनका 
जन्म ही आत्मकल्याण और लोकहितके लिये हुआ था | अतएवं लोककल्याण 
उनका इंष्ट था ओर लोककल्याण ही उनका लक्ष्य था| 


किशोराव्रस्यथाकी विचारधारा 


महावीर सोचने लगे कि परम्परागत धरम और घामिक कमंकाण्ड मानवताके 
रूपको विक्ृत कर रहे है। वे मनुष्य-मनुष्यके बीच गहरी खाई उत्पन्न कर रहे 
हैं। वेद, क्मंकाण्ड और ब्राह्मणोंका स्वार्थभूलक व्यवहार समाजको विकृत 
करनेमें सलग्न है। जातिप्रथा कमंकाण्डका मूल है और इस कमंकाण्डपर 
पलनेके कारण तत्कालीन ब्राह्मण-समाज हिसाप्रिय और अहमन्य है। आज 
जातिप्रथामे सडाँध आ गयी है। अतएवं आजके समाजने मनुष्योको विभिन्न 
वर्गोमि विभवत कर दिया है। 


भाषा-तीति भी विकृत हो रही है। जनताकी बोलीसे पृथक संस्कृतमे 
पुरोहित या धर्माचायं अपना प्रवचन करते हैं, जिससे शासक और शासित ये 
दो वर्ग अलग-अलग दिखलायी पडते है। जनताकी भाषामे बोल या लिखकर 
शासकवर्ग अपनी श्रेष्ठता सिद्ध तही कर सकता। अतएव सामान्य जनतासे 
अपनी श्रेष्ठता सिद्ध करनेके लिये ही शासकवर्ग मनमाना शोषण कर रहा है। 
उच्चवर्ग अपनी भाषा विशिष्ट बतलाकर जनतापर शासन कर रहा है। अत 
जनताको धर्म और धर्मके ठेकेदा रोंके शिकजोंसे मुक्त करनेके लिये उन्हे भाषासे 
भी मुक्त करना होगा, जो निहित स्वार्थोकी प्रतीक बन गयी है | 


महत्त्व भाषाका नही, भावोंका है | वास्तवमें वही भाषा श्रेष्ठ है, जो वक्‍ता 
और श्रोताके बीच सेतु बन सके। जिस भाषाको जनता समझ सके उसीमे 
उपदेश देता या वेचारिक क्रान्ति करना युक्ति-संगत है । 

वर्तमानमे नारीकी भी प्रतिष्ठा समाप्त हो चुकी है। न उसे सामाजिक 
अधिकार प्राप्त हैं और न पारिवारिक। शिक्षा और धर्म॑-संस्कारोंको प्राप्त 
करनेके अधिकारसे भी वंचित है। वेदाध्ययन करना या धर्मानुष्ठान करना 
उसको अधिकार-सीमासे बाहर है। अतएवं नारीसमाजका उत्थान करना भी 
इस समय आवश्यक है । 
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| 


यज्ञोंमें की जानेवाली हिंसा बोभत्स और अमानवीय है। पर बलि-प्रधान- 
यज्ञके हिमायतोी ब्राह्मण और उच्च वर्गके अत्याचार एवं दबावके कारण किसी 
व्यक्तिमें इतनी शक्ति नही कि वह उसका तथा अन्य असामाजिक प्रवृत्तियोंका 
विसेध कर सके । न तो आज व्यक्तिगत स्वातन्त्य ही है और न उच्च आचार- 
विचारको प्रतिष्ठा ही प्राप्त है। ज्ञान, कर्म और पाण्डित्यके दम्भने जन- 
सामान्यके हृदयको स्तव्धघ कर दिया है। आजका मनुष्य मनुष्य नहीं, दानव 
दिखलायी पड़ता है। प्रेम, शान्ति और त्यागका वात्तावरण कही भी नहीं है । 


महावीरने तद्युगोत समस्याओपर विस्तारसे विचार किया। उन्होंने सोचा 
कि आज मनुष्य धनका दास बना हुआ है। वह घन और वेभवके बलसे स्वगंका 
आज्ञा-पत्र प्राप्त कर सकता है। ऐसा कोई भी साधन नहीं जो धनके बलसे 
न खरीदा जा सके | यज्ञीय समस्त विधियोंका सयोजन भी घन द्वारा किया जा 
सकता है। अतएवं घन-त्याग या परिग्रह-नियमनकी अत्यन्त आवश्यकता है। 
समाज कल्याणके मार्गसे दूर हट गया है। भोगने त्यागपर अपना अधिकार 
जमा लिया है | मित्रता, विश्वास, निष्कपटता और परम पुरुषार्थी अवहेलता 
हो रही है । वृत्तियोकी शुद्धि परम आवश्यक है। जबतक मनुष्य अपने विवेकको 
जागृत नही करेगा, तबतक उसका जीवन सांस्कृतिक नहीं हो सकता है । 


इस युगमे आध्यात्मिक लोकतन्‍्त्रके स्थापनकी अत्यन्त आवश्यकता है। 
हिसा, अस्त्य, जञाषण, संचय, कुशील-विचार, असहिष्णुता, सचय-शीछता 
आदिका विरोध करना मानवताके अभ्युत्यानहैतु आवश्यक है। 

आज विचार-स्वातन्त्यको स्थान प्राप्त नही है। हृठवाद और दुराग्रह मान- 
बताको पगु बनाय हुए हैं | अपनी संकुचित दृष्टिक कारण विभिन्‍न संभावनाओं 
में आस्था उत्पन्त नही हो रहो है। व्र्ाक्त, वस्तु, क्षेत्र और कालकी सीमाओं- 
का विचार नही किया जा रहा है | जबतक एकान्तवादका विष बना रहेगा, 
तबलक मनुष्य चरम कक्तिको भ्राप्त नही कर सकेगा। वत्त॑मानमें लोगोंकी दृष्टि 
इलनी सकीणण और सकुचित है, जिससे वस्तुकी पूरी सम्भावनाओंपर विचार 
नहीं किया जा सकता है। असहिष्णु और अनुदार व्यक्ति सत्यका साक्षात्कार 
नही कर सकता है। अतएव सापेक्ष कथन ही सत्यके निकट पहुँचाता है। व्यक्ति, 
स्थिति या वस्तुको लेकर सब कुछ एक साथ ओर एक समयमे कहना सम्भव 
नहीं है | शब्द और द्ाब्द-प्रयोक्ताकी अपनी सीमाएँ हे तथा सुनने और समझते- 
वालोंकी भी अपनी सीमाएँ हैं। चाहे कोई कितना ही बड़ा दावा क्यों न करें, 
पर तथ्योंको एक साथ उपलब्ध नही कर सकता, माजिन सदेव ही बना रहता 
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है और इसका बना रहना भी आवश्यक है। आजकी इस संकुचित विचार- : 
धाराको उदार और विस्तुत बनाना आवश्यक है। 


निस्सन्देह महावीर किशोरावस्थासे ही विचारशील थे। वे जीवनके प्रथम 
चरणसे ही समाजकी विक्ृतियोंके लिये चिन्तित्त थे। वे समता, सहिष्णुता, अभय, 
अहिंसा एवं अनासक्ति आदि गुणोंका प्रचार और प्रसार चाहते थे । वे छोक- 
कल्याणकी उज्ज्वल ज्योति जलाकर समाजको आलोकित करना चाहते थे | 
उन्होने किसी विद्यालय या महाविद्यालयमें जाकर विद्याका अभ्यास नही किया 
था | उनकी नेसगिक प्रतिभा अनुपम थी | वे सच्चे कर्मयोगी, महान्‌ दाशंनिक, 
आत्मद्रष्टा और जीवन-द्षेत्रके अमर योद्धा थे। बिव्वमें बड़े-बडे युद्धोके विजेता 
तो बहुत व्यक्ति हुए है, किन्तु कामताओ और वासनाओपर विजय प्राप्त करने- 
वाले महावीर कम ही हुए है । 


महावी रने जीवनके जिस क्षेत्रमे प्रवेश किया उसमें अपने आचरण और 
व्यवहा रोका मान-बिन्दु स्थापित किया। उन्होंने स्वयं लोक-कल्याणके लिये कष्ट 
सहे और अपने पुरुषाथ द्वारा बड़ी-बडी विध्त-बाधाओंकों समाप्त किया | अपने 
पचित्र आचरण और दिव्य-ज्ञानकी ज्योतिसे जन-जनको अनुरंजित किया। 

जिस गुरुडममे धनिक-गरीब, राजा-रक सभी ड्बे हुए थे, उस गुरुडमको 
दूर करनेके लिये उन्होने सकल्प लिया | 


उनके गुणोसे आकृष्ट होकर सहयोगी और समवयस्क ही उनके प्रत्ति नत्त 
मस्तक नही होते थे, अपितु देवता भी उनका चरण-बन्दन करते थे, उनका 
यशोगान करते थे और अपनी समस्याओका समाधान प्राप्त करते थे । 


' अलौकिक शक्तियोंका वरण 


किशोरावस्थामे ही महावीरको अगणित अलौकिक शक्तियाँ प्राप्त हुई । उनमे 
देवी गृण प्रादुभूंत हुए। जनता उन्हें श्रद्धा और आदरकी दृष्टिसि देखती थी। 
कोटि-कोटि मानव उन्हे वीत्राग समझकर उतकी पूजा करते और उन्तके पवित्र 
चरणोंमे अपनी श्रद्धा निवेदित करते थे। उनका पराक्रम मित्रोके लिये अनुकरणीय 
था। उनके शरोरसे न तो दुर्गधित पसीना निकलता और न अन्य किसी 
प्रकारकी अशुचिता ही दुष्टिगोचर होती थी | अद्भुत रूप, समचतुरस्र-संस्थान, 
वज्जवृषभ-ना राच-संहनन, अनन्त बल, अतिशय सुगन्धता एवं एकहजार 
आठ शुभ-लक्षण उनकी शारीरिक आभाको आलोकित्त करते थे | इसमें सन्देह 
नही कि महावोरको नाना प्रकारके अतिशयों और वेभवोंने वरण किया था | 
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इसप्रकार उनका किशो र-काल या कुमा र-काल अलौकिक और देवीय गृणोंसे 
युक्त होकर व्यतोत होने लगा। उनकी प्रत्येक क्रिया विशिष्ट मालूम होती 
थी। वे सामान्य मनुष्योंकी अपेक्षा विशिष्ट विचारशील नेताके रूपमें दिखलायी 
पडते थे। यही कारण है कि उन्हें सभी लोग जापक, त्तारक,बोधक और मोचकके 
रूपमे देखते थे । वे स्वयं सोचते कि मानव-जीवन संगममेरके समान है और 
मानव एक शिल्पकार है। कुशल शिल्पीके हाथों ढ्वारा मानव-जीवन सुन्दरतम 
रूपमें परिणत हो जाता है। यदि मानव कुशल शिल्पकार नही बन पाया, तो 
जीवन-संगममंरका स्वयं कोई मूल्य नही है। संगमर्मरका यह टुकड़ा केवछ 
पाषाण-खण्ड ही रह जायगा, इससे और आगे कुछ नही बनेगा। यदि सौन्दर्यंकी 
अभिव्यञ्जना करनो है, तो कुशल शिल्पकार बनना होगा, तभी जीवब- 
सगमम॑रसे आराध्य आत्मा या भगवान्‌की मूर्ति गढ़ी जा सकेगी। मानव अपनेको 
पहचान छे तो उसे शिल्पकार बननेमें कोई कठिनाई नहीं हो सकती है| 
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पश्चम परिच्छेद 
युवावस्था, संघर्ष एवं संकल्प 

ग्रोष्म ऋतुके पश्चात्‌ वर्षा जिस प्रकार आरम्भ होती है, उसी प्रकार 
कैशोयंके अनन्तर महावीरके जीवनमें भी युवावस्थाका अध्यायआरम्भ हुआ | 
कलीने पृष्पका आकार ग्रहण किया और चारों ओर परष्पका सौरभ फेलने 
लगा। किशोरावस्थाके आसनपर यौवनने अँगड़ाई ली, धूप-छाया एकसाथ 
अभिव्यक्त हुई । कैशोयंकी विदाई और योवनका आगम एक अपूर्व वय-सन्धि 
थी। एक ही प्रांगणमें सब कुछ भव्य और मनोहर प्रतोत हो रहा था। महावीर- 
का व्यक्तित्व विलक्षण था | धरीरमें अखण्ड योवनका साम्राज्य रहनेपर भी 
उनका भन संसारके समस्त प्राणियोंके लिये करुणामें निमग्न था। समत्व उनको 


इ्वांस थी और परिणाम-विशुद्धिपर उनका विशेष ध्यात था। मन, वाणी और 
कमंसे वे सम्यक्लमें प्रवृत्त थे । 


“११६- 


मनीषा प्रखर थी और विवेक उनके जीवनका सावधान प्रहरी था| उचका 
जीवन क्रान्तिका प्रतीक था, मुक्तिका दिव्य छत्द था और शक्तिकी एक 
विद्ञाऊ शोधशाला था। योवनके प्रकट होनेपर भी वे जलमें रहनेवाले कमरूके 
समान संसारसे निलिप्त और निष्पयंक थे | उनका जीवन अनासक्त थां। उनके 
व्यक्तित्वके घरातलपर संसार था, पर तलमें वेराग्यका निवास था | 


विश्यवेह ओर पराक्रम 


“ अखण्ड और सौन्दर्य-राशिने उनके तारुष्यकों कृताथं कर दिया था। 
विलक्षण देह, सुगठित अवयव, ऊर्ंस्वी मन, उद्दौष्त मुख, अंग-अंगके अपुर्व 
पुरुषार्थ एवं युवावस्थाका परिस्फुरण करवट ले रहा था| वस्तुत: महावीरका 
उज्ज्वल नया यौवन, विलक्षण पुरुषार्थ, बहुर्चाचत पराक्रम और अग्रतिम तेज" 
एक नया मार्ग ढुँढ रहा था। युवक महावीर जोवन-सत्यको अपने जीवनमें 
मूत्तिमान करना चाहते थे। वे तरसे नारायण बनकर स्वातन्त्य-उपलब्धिके 
लिये प्रयत्नशील थे | 


मौवनने उनके विवेकको आच्छादित नही किया । वे निधृंम अग्तिके समान 
स्पष्ट और भास्वर बने रहे। उनकी मनीषा अहनिश आत्मोन्मुख होती गयी । 
अहिंसाका रचनात्मक सूत्र उनके हाथमें आकर क्रियात्मक रूप धारण करने 
लगा। जैप्ते-जैसे युवावस्थाका ज्वारमाटा बढ़ता जाता, वेसे-वेसे महावीर 
साधना-पथको ओर बढ़नेका संकल्प करते | अहिसा, सत्य, अचौयं, ब्रह्मचये 
और अपरिंग्रहके अंकुरने अब विराट वटवृक्षका रूप धारण कर लिया था । 
लोक-कल्याण और आत्म-कल्याणका लक्ष्य उत्तरोत्तर वुद्धिगत होता गया। वे 
काम, क्रोध, लोभ, मोहादि अन्तरंग शरत्रुओंसे जूझतेके लिये तैयारों करने 
लगे। 

यह सत्य है कि महावीर राजकुमार थे। राज्य था, वेभव था, सेना थी, 
सेवक थे, सेविकाएं थीं, विलास था और आमोद-प्रमोदके अनेक साधन थे। 
युवक महावीरके चारों ओर लौकिक सुखोंका अम्बार छगा हुआ था। उन्हें 
' सभी प्रकारका आदर-सम्मान प्राप्त था। लक्ष-लक्ष मानवोंका प्यार, श्रद्धा नौर 
स्नेह उन्हें प्राप्त था। उनकी सात हाथ उन्नत काया योवनकी कान्तिसे जग- 
भगा उठो। प्रजा उनके बलिष्ठ और कान्तिमय झरीरको देखकर सोचती थी कि 
एक दिन आयगा जब यही अलौकिक महापुरुष उसके अध्यात्म-माग्गंका विधाता 
बनेगा । इस अलछोकिक महापुरुषका जन्म किसी एक प्रान्त था वर्गके लिये 
नहीं हुआ है, वह तो सम्पूर्ण विश्वके प्राणीमात्रका कश्याण करेगा | 
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महावीर॑का सम्पूर्ण जीवन चिन्तनका क्षेत्र बन गया । इसको सम्पूर्ण साधना 
विजयकी साधना हो गयी। जितेन्द्रिय बनना--आल्तरिक रूपसे आत्म-विरोधी 
तस्वोंपर विजय प्राप्त करना लक्ष्य हो गया। आत्मोदय स्वाधीनताके रूपमें 
परिणत होने लगा। शरीर और मनको परतल्त्रता नष्ट होने छूगी | परम- 
स्वातन्त््य अपने निज स्वभावकी ओर बढ़ने गा । उनके पौरुषेय-पराक्रमसे 
अनन्त पर्यायोंके दुद्ध पं मोह, राग ओर वासनाके विकार धूलिसात्‌ होने लगे। 
बित्तकी चश्चढुता चेतनाको चिन्मयतामे रूपान्तरित हो गयी । उन्होंने अपनी 
गतिशीलताको अन्तष्चेतनाके ऊर्ध्वीकरणमे प्रयुक्त किया | वे जीवनकी अन्तरनि- 
हित शक्तियोंका स्फुरण करने लगे, जिससे राग-विद्वेषको विक्ृत्ियाँ स्पष्ट ज्ञात 
होने छगी । वे भीतर ओर बाहर इतने सुन्दर हो गये कि छिपानेको कुछ भी 
शेष नही रहा । 

यों तो महावीरको संसारका प्रखर ज्ञान था। उनकी शाइवत साधना अनेक 
जन्मोंको थी ओर वे अपने इस अन्तिम पड़ावमे सम्पूणं चराचर जगत्‌की अनन्त 
पर्यायोके ज्ञाता-द्रष्टा बननेको उत्सुक थे । 

यौवनके आनेपर भी उनके जीवनमे कोई महत्त्वपृणं घटना घटित नही 
हुई | अतः घटनाओके घटाटोपमें उनके, व्यक्तित्वकी तलाश करना व्यथं है। 
अगणित भवोंमे तारुण्यके आते ही अनेक घटनाएँ घटित हुई थीं, पर वे सभी 
पीछे छूट गयी थीं। अब तो वे उस पथके नेता थे, जहाँ उन्हें पहुँचना था, 
जो उन्हें स्पष्ट दिखलायी पड़ता था । 

इसमें सन्देह नहीं कि युवावस्थामे व्यक्तित्वको परिर्वातित क रनेवाली घटनाएँ 
घढती हैं और घटनाओंका आकार-प्रकार वेसा ही होता है, जैसो हमारो 
वासना और आकाक्षा | हम प्रत्येक युवकसे लीला-प्रिय होनेकी आशा करते हैं। 
घटनाओं और सन्दर्भोको उनके जीवनके साथ जोड़ना चाहते है । हमारे अपने 
संकल्प-विकल्प ओर विचार-वासनाएँ त्तरुणोंके जीवनमें घटनाओंका सृजन 
करती हैं। हम अपने विचारोंकी प्रतिच्छाया ही युवकोंके जोवनमें देखना चाहते 
है। युवाकी स्वाभाविक और प्रख़र कान्ति हमे सन्दर्भ-कल्पनाके लिये प्रेरित 
करती है| 

युवावस्थाके रहनेपर भी महावीरका व्यक्तित्व एक ओर जहाँ पृष्पकी तरह 
कोमल और सुरभित 30348 था, वहां दूसरी ओर अग्निकी तरह जाज्वल्यमान्‌ भी 
था। उनके व्यक्तित्वमें चन्द्रमाके समान शीतलरूता और सू्थके समान प्रखरताका 


समावेश था | वह गजकी तरह बलिष्ठ थे, तो वृषभकी तरह कमंठ भी 
पराक्रम सिहके समान निःशंक था | ४ पड 
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महावीरके व्यक्तित्वमें सागरके समान गम्भीरता और हिमालयके समान 
उत्तुज़ता विद्यमान थी। झानमें प्रखरता और करुणामें कोमलत्ता प्रादुभृत्र हो 
रही थी। शान्ति ओर क्रान्तिका एकन्र समवाय दुष्टियोचर हो रहा था। 
उन्होंने सम्पूर्ण सृष्टिकि साथ एकात्मकता ओर समरसताका अनुभव किया। 
युवावस्थाके रहनेपर भी उनका जीवन खुली पुस्तक था और आकाशके समान 
स्वच्छ और निर्मल था। उनके तारुण्य और भास्वर लावण्यने जन-जनका मन 
मोह लिया था। उनके दिव्य देहको देखकर मलिन मन भी पवित्र हो उठता 
थाँ। अनन्त शक्तियोंका विकास दिनोंदिन होने लगा था। वे सामाजिक 
क्रान्तिके क्षेत्रमें एक नया अध्याय जोड़ना चाहते थे । उन्तका हृदय विप्लवसे 
भरा हुआ था। अन्याय और अनीतिकी राह चलता हुआ संसार उन्हें खटकता 
था। वे शोषितों, पीड़ितों और संत्प्तोंके बीच अलख जगाना चाहते थे। जन॑- 
सामान्यकी दरिद्रता और जड़ताने उनके हृदयकों झकझोर दियाथा। वे 
विश्वको सह-अस्तित्वके महान्‌ सन्देशकी ओर ले जाना चाहते थे । 


जनताका आह्वान 

निरीह पशुओंका हाहाकार उनकी चेतना और संवेदनाको आम्त्रित कर 
रहा था। दिग्भ्रमित विश्वको वे स्पष्टतः दिश्वा-निर्देश करना चाहते थे । वे 
विगत तेईस तोथँकरोंके धुंबले पद-चिह्नोंको स्पष्टता और गम्भीरता देना 
चाहते थे । धर्म-दर्शनकी परम्पराओंपर जमी हुई रूढ़ियोंकी राखलको साफकर 
अपनी साधनासे उसे निर्धंभ अग्निका रूप देना चाहते थे | 


नारीका करुण-क्रन्दन ओर दलित वर्गकी सवेदनाएँ उनके हृदयको आलो- 
डित कर रही थी। आध्यात्मिकताकी क्रान्ति सशक्त भूमिका तैयार कर रही 
थी। मोह, माया, ममता और अस्मितापर विजय प्राप्त करनेके लिये उनका 
यौवन उत्ताल ततरगे ले रहा था। तप, त्याग और संयम द्वारा वे लोकके 
लोचन-कपाटोंको खोलना चाहते थे। जगत॒के अनिवार्य कोलाहलरूमें भी उन्हें 
आत्माका संगीत सुनायी पड़ रहा था। जंजालोमें भी वे प्राज्जल बने हुए थे | 


युवा महावीर वेशालीके बाल-सरस्वत्ती बने हुए थे। उनके दर्शन-मात्रसे 
जनताके अन्तनंयन उद्घाटित हो जाते थे। वय और विलक्षण मनीषाको देख 
लोग आधइ्चय॑चकित थे। योवनमें धन-सम्पत्ति और अविवेकताके स्थानपर 
महावीरमें त्याग, विवेक और संयमका प्रादुर्भाव हो गया था। यौवनकी 
अमावास्या संयमके कारण पूणिमा बन चुकी थी। न उन्तके मनमें क्रोध था, 
न आकुलता और न किसी प्रकारका भय या आतंक ही था। उनको सरलता 
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और स्वाभाविकता जन-जनके लिये वन्‍्दनीय थी। अतएव थे विष्व-कल्याणके 
हैतु अपना स्ेस्व त्याग करनेके लिये प्रस्तुत थे। 


माताकी ससता 

माता त्रिशला महावीरके अद्वितोंग और अलौकिक शरीरके तारुण्य और 
लावण्यको देखकर लाख-छाख मनसे उनपर बलिहारी हो जाती । वह मन ही 
मन सोचती, क्या ही अच्छा होता, यदि महावीरका विवाह हो जाता और 
राजभवनमें बधूका प्रवेश होता। माताका मन बहुके सोन्द्यकी कल्पनासे 
उल्लूसित होने लगा। वह बेटेके भावी सुखकी कल्पना कर आनन्दित ही नहीं 
होतीं, अपितु कुछ क्षणके लिये उन्मत्त हो नृत्य भी करने छगती। त्रिशलाकी 
ममताका एकमात्र आधार महावीर था। वह अपनी समस्त आकाक्षाओंको 
महावीरके अस्युदय द्वारा ही पूर्ण करना चाहती थी | वहू अपने लाडलेको सुख- 
भोगोंके बीच देखकर अत्यन्त आह्लदितत होतो थी। उसकी कामना थी कि 
वह धूल-धूसरित पोत्रको गोदमें खिलाकर आनन्दित हो | 

त्रिशलाने अपनी यह आकाक्षा महाराज सिद्धार्थके समक्ष प्रस्तुत की। 
सिद्धार्थने महा रानीके प्रस्तावका समर्थन किया | मत्रियोने भी महाराज सिद्धार्थका 
अनुमोदन किया । फलत:ः योग्य कुमारीसे विवाह-सम्बन्ध स्थिर करनेके लिये 
रातदूत दौड़ाये गये । बड़े-बड़े राजा-महाराजा अपनी-अपनी राजवुमारियोंका 
पाणिप्रहण-सम्बन्ध महावी रसे करनेके लिये लालायित थे | 


विबाह-प्रस्ताव 

महावीरकी जन्मग्रॉठके अवसरपर कलिग देशके महाराज जितश्नत्रु अपने 
राज-शिविर सहित कुण्डग्राममे पधारे। इनको षोडसी कन्या यशोदा अनुपम 
सुन्दरी थी। आकाश और धरती भी उसके सोौन्दर्यंका वर्ण न करते थे । यशोदाकी 
आशुतोष छवि कलिगका गौरव थी। मांसलपुष्ट देह, सुवर्णचम्पक-तुल्य वर्ण, 
शिरीषसम मृदुल गात, विशाल नेत्र, पूर्णन्दु-तुल्य मु, कोकिलकठो और मुग- 
नयनी राजकुमारी यशोदाने महाराज सिद्धार्थ और महारानी त्रिशलाके मनको 
जीत लिया । महाराज सिद्धार्थ और रानी त्रिशका राजकुमारी यशोदाको अपनी 
पुत्रबंधू बनानेके लिये अत्यन्त उत्कष्ठित थे*। सिद्धार्थने महारानी त्रिशलासे 





१. यशोदयाया सुवया यशोदया पवित्रया बीरविवाहमड्डलूम्‌ । 
अनेककन्यापरिवारयारुहत्समीक्षितुं. तुझुमनोरथ॑ तदा ॥ 


--हरिवंश पुराण ६६८. 
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कहा--देवि ! विवाह करनेके पूर्व राजकुमार महावीरसे भी सहमति प्राप्त 
करना आवश्यक है। अतः विवाह-सम्बन्धी तैयारियाँ करनेके साथ महावीरसे 
सहमति लेना अनुचित नहीं होगा | 

नगरमें मंगलवाद्य बजने लगे। समस्त राजभवन मंगल-गीतोंसे मुखरित 
हो उठा । सभी ओर नृत्य-गीतके सुमधुर आयोजन होने लगे । महावीर इन 
सबसे अनभिज्ञ थे। उन्हें इसका पता भी नहीं था। आखिर एक दिन अवसर 
पाकर माता त्रिशलाने राजकुमार महावीरसे विवाहकी चर्चा की--“बेटा ! 
कलिंगनरेश जितशत्र॒की पुत्री यशोदा अत्यन्त रूपवती है। में उसे अपनी पुत्र- 
वधू बनाना चाहती है । इस सम्बन्धमें तुम्हारा क्या अभिमत है ?” 


भहावीर माताके प्यार-भरे वचनोंको सुनकर मौन रह गये । उन्होंने कुछ 
उत्तर न दिया। माता त्रिशछा कुमारके सिरपर हाथ फेरती हुई, पुजकारती 
हुई और प्यार करती हुई पुन. बोली--“लाड़ले ! जल्दी बताओ, में तुम्हारी 
सहमति चाहती हूँ | अब मेरी यही अभिलाषा है। आज तक तुमने मेरी सभी 
इच्छाओका आदर किया है। अब मुझे निराश नहीं करोगे ।” 


राजकुमार महावीरने अर्थपृर्ण दृष्टिसे मॉकी ओर देखकर कहा--/'मुझे 
दु.ख है माँ, तुम्हारी यह इच्छा पूर्ण न हो सकेगी | में विवाह-बन्धनमें फेंसकर 
परिवारकी परिधिमें आबद्ध नहीं होना चाहता। आज सामाजिक जीवनमे 
आश्थिक विषमता, वर्गभेद, घृणा, ग्लानि बढ़ती जा रही है। एक ओर सामान्य 
सुविधा-विहीन वह जनता है, जिसे दास या दलित वर्ग कहा जाता है और 
दूसरी ओर वह समाज है, जो ऐडवर्य एवं प्रभुताके मदमे समाजकी इस बड़ी 
इकाईको अपनेसे पृथक कर चुका है। यह प्रभुसत्ता-सम्पन्न वर्ग जनसामान्यका 
शोषण और दुरुपयोग भो करता है। आज दास-दासियोके रूपमे नर- 
नारियोंका क्रय-विक्रय हो रहा है। इस प्रकार सारा समाज अस्त-व्यस्त और 
विश्वुखलित है। अतएवं मैं विवाह-बन्धनमे न बंधकर सत्यका अनुसन्धान 
करूँगा और जीवनकी श्रेष्ठताओंका वरण करूँगा । 

राजमाता त्रिशला आद्वयेच्रकित हो करुण स्व॒रमें बोल उठी--“पुत्र ! 
विवाह न करोगे ? क्‍या में पौत्रके मुख-दर्शनसे वचित रह जाऊँगी ? माताका 
मातृत्व पोत्रकी प्राप्तिपर ही पूर्ण होता है ।” 

राजकुमार महावीर--“माँ ! मैंने लोक और आत्मकल्याणका महाक्नत्त 
लिया है। देख रही हो, आज चारों ओर अधर्म और अज्ञानका अन्धकार व्याप्त 
है। चारों ओरसे पापका धुआँ निकल रहा है। बलि दिये जानेवाले पशुओंकी 
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करुण चीत्कारसे दिशाएँ कम्पित हो रही हैं। माँ ! में अन्धकारको प्रकाशमें 
बदलना चाहता हूँ और सामाजिक एवं सांस्कृतिक क्रान्ति उत्पन्न कर समाजको 
मार्ग-दर्शन कराना चाहता हूँ । में जीवनके निर्मल लक्ष्यको छोड़कर विषये- 
जछाओंमें उलझना नहीं चाहता । साधनामें सबसे बड़ा बाधक परिग्रह है और 
यह परिशग्रह पारिवारिक सम्बन्धोंसे प्राप्त होता है। इसका स्वंधा त्याग करना 
अनिवारय है। विवाह जीवनकी परिधिको सकोर्ण कर देता है। अतः इसका 
त्याग त्तो आवध्यक ही नही, अनिवायं है |” 

“जीवनकी भूलों और अन्बकारके बीच प्रकाशमान सत्यको देखना ही 
अधिक महत्त्वपूर्ण है। अतः में सत्यके अनुसन्वानमे प्रवृत्त होनेका प्रयास 
करूँगा ।/ 

“सत्य प्रसन्नताका जनक है। यह सभ्यताका उत्पादक है और यही जीवन- 
को श्रेष्ठ एव पवित्र बनाता है। सबसे ऊँची महत्त्वाकांक्षा जो किसीकों भी 
हो सकती है, वह सत्य ज्ञानकी है। सत्य ही व्यक्तिको परोपकार करनेका 
अधिकसे अधिक सामथ्य देता है। यही तलूचार भी है ओर ढाल भी है। यह 
आत्माका पत्रित्र प्रकाश है। सत्य खोज करनेसे मिलता है, तपश्चर्यास मिलता 
है ओर मिलता है अनुभवसे ।” ४ 

राजमाता त्रिशला महावीरके उपयुंक्त कथतको सुनकर स्तब्ध हो गयी | 
बह सोचती थी कि पुत्रका विवाह करू गी। राजभवनमे पुत्रबधू लाकर मंगल- 
गीतोंसे उसे मुश्लरित कर दूँगो | फूल जैसी सुकुमारी पुत्रबध्‌ू जब राज-प्रांगणमे 
विचरण करेगी. तो मेरे सभी स्वप्न साकार हो जायँगे। 

महावीरने तो एक ही झटठकेमें मेरे समस्त स्वप्नोके भव्य भवनकों धूलि- 
सातु कर दिया। अतः वह पुनः साहस एकत्र कर कह उठी--“बेटे ! तुम लोक- 
कल्याणमें प्रवुत्त होगे, अधर्म ओर अज्ञानके अन्धकारको दूर करोगे, पर इस 
राज्यका क्या होगा ? इसे कौन सम्हालेगा ?” 

महावीरने संयत स्वरमें उत्तर दिया--“माँ ! सभी वस्तुएं नष्ट होनेवाली 
हैं। जो नष्ट होनेवाली वस्तुएं है, उनकी हमे चिन्ता नहीं करनी चाहिये। 
हमें तो शाइवत सत्यको प्राप्त करता है और इसी उपलब्ध सत्य द्वारा समाजको 
व्यवस्थित करना है। यह जीवनसे पलछायन नही है, अपितु वास्तविक जीवनके 
साथ समझौता करना है।' 


माताका आशीर्वाद 
माता त्रिशला साधारण माता नहीं थीं। यदि महावीर अद्वितीय पुत्र थे, 
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राजकुमारावस्थामें ध्यानरत तीर्थंकर महावीर 
संसार त्यागनेसे लगभग एक वर्ष पूर्व, जब महावीर अपने राज-प्रासादमें 


ध्यान-मग्न खड़े हुए-थे, उस समयकी यह मूर्ति बनायी हुई है । 





तो वह भी अद्वितीय मातृपदपर प्रतिष्ठित थीं। उन्होंने तीर्थंकरकों जन्म देकर 
महान्‌ गौरव प्राप्त किया था। त्रिशलाके हुदयमें धर्मं था, ज्ञान था, श्रद्धा थी 
और जन-कल्याणकी भावना थी। वह अपने पुत्रको प्रणय-सूत्रमें अवश्य 
बाँधना चाहती थी, पर यह नहीं चाहती थी कि महावीर जीवनके सच्चे पदको 
छोड़ दें। अत: जब उसने महावीरके मनमें विवाहके प्रति विरक्ति देखी, तो 
वह भौन हो गयी । उसने अनुभव किया कि महावीरका कथन यथार्थ है । 

वर्तमान समाज घनके आगे झुकना और घुटने टेकना जानता है। आज 
'धनसे शक्ति, सम्मान, प्रतिष्ठा प्राप्त हो रही है। अतः जबतक समाजमें सत्य, 
न्याय और विवेककी प्रतिष्ठा नहीं होगी; तबतक समाज आत्म-निभेर नहीं हो 
सकता है। राजकुमार महावोर सत्य-अनुसन्धानके हेतु यदि विवाह नही करते 
हैं, तो कुछ भी अनुचित नही हे । 


महावोरफा अनुचिन्तन 


महावीरके हृदयमें अनेक अनुभूतियाँ बड़ी तीत्रतासे जागृत होने छंगी | 
वे सोचने लगें कि “कही मैं पुत्रके कत्तंव्यसे च्युत तो नही हो रहा हैँ । माता- 
पिताकी आज्ञा स्वीकार करना मेरा आवश्यक कत्तंव्य है, पर में आध्यात्मिक 
पथका पथिक हूँ । मुझे संयमका पाथेय चाहिये । पिताका हृदय ममताका अतल 
समुद्र है, और माँके वात्सल्यका अन्त नही है। पर ये सब व्यामोह हैं। मोहके 
परिणाम हैं। मोक्ष और मोह दो परस्पर विरोधी तथ्य है। इनमेसे किसी 
एकका ही चयन करना होगा। मोह बन्धन है, त्याग मुक्ति है। मुझे मुक्ति 
प्राप्त करनी है । अत्त. में विवाहके कीचड़मे क्यों फंसूँ ? यदि में बन्धनमे फस 
गया, तो इस विकट परिस्थितिमे मुक्तिका प्रवत्तंन कौन करेगा ? में काम, 
वासना, हिसा, अन्नान, असत्य, पराधीनता और आडम्बरके दुर्भाग्यपूर्ण अनु- 
बन्धपर नेत्र बन्दकर हस्ताक्षर नही कर सकूँगा। आदितीर्थंकर ऋषभदेवसे 
लेकर २३ वें तीर्थंकर पाश्वंनाथ तकको उदात्त परम्परा मेरे समक्ष है। मुझ 
एक वेज्ञानिकके समान सत्यका अनुसन्धान कर कुछ नये अध्याय जोड़ने है । 
आत्माकी स्वतंत्रता उपलब्ध करनो है और वासनाकी दासतासे उन्मुक्त होना 
है। संसारका यह वेभव कब किसका हुआ है? यह सब कुछ क्षण-ध्वंसी है। 
मेघ-पटलके समान क्षणभरमें विलोन होनेवाला है ।” 

“आज व्यापक हपमे प्राणियोंका बध हो रहा है। समाजमें विक्ृतियाँ बढ़ती 
जा रही हैं | स्वाथेने धर्मंको पावनता को खण्डित कर दिया है। चारों ओर 
कपट और मायाचार पनप रहे हैं। मनुष्य-मनुष्यका शोषण कर रहा है। हिंसा, 
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झूठ, चोरो, कुश्षील, परिग्रह, अज्ञान, भ्रम, दुराचार, अविद्वास और आडम्बरकी 
वृद्धि होती जा रही है। यज्ञोंमें निरपराध जोवित पशुओंको झोंका जा रहा 
है ओर उनके दु:सह चीत्कारसे मानवता आक्रान्त हो रहो है। अत्तः मेरा कत्तंव्य 
मुझे आत्म-साधनाकी ओर प्रेरित कर रहा है ।” 


परिणय-बन्धनसे स्पष्ट इनकार 

महावीरके अनुचिन्तनने उनके विचा रोंको परिधुष्ट किया और उन्होंने स्पष्ट 
रूपमें कलिग-नरेश् जितशत्रुकी अनिन्द्य सुन्दरी कन्या यशोदाके साथ विवाह 
करनेसे इतकार कर दिया और घोषित किया कि मै आजन्म ब्रह्मचारी रहकर 
सत्यज्ञान प्राप्त करूँगा और उसका आलोक जन-जन तक पहुँचाऊंगा । मुझे 
समाजके विशाल भवनकी नीवको दृढ़ करना है । मुझे देवताओंके मन्दिर नही 
बनाना हैं अपितु जन-जनके मानस-मन्दिरको सुसंस्कृत करना है। मानवशक्तिके 
होते हुए अपव्ययको रोकना है। प्रत्येक जड़-चेतनका अपना स्वतंत्र अस्तित्व 
है। किसीका किसीपर अधिकार नही"“है। सभी पदार्थ अपने परिणामी स्वभावके 
अनुसार उत्पाद-व्यय-प्रौव्यकी प्रक्रिया द्वारा परिवर्तित होते हैं। 

महावीरका हृदय आध्यात्मिक क्रान्तिके विप्लवसे भर गया और वे सोचने 
लगे कि ससारमें कोई किसीका नही है। सभी आत्माएँ स्वत्तन्त्र रूपसे कर्त्ता 
और भोक्ता हैं। जो जैसा |करता है, उसे वेसा फल मिलता है। फल देनेवाला 
कोई अन्य व्यक्ति नही है। अतः वे अपने मात्ता-पित्तासे आत्म-निवेदन करने 
लगे-- 

“पुज्यवर ! मै आपका पुत्र हे, किन्तु आप ही बतलाइये कि इस संसारमे 
कौन किसका है ? संसारका प्रत्येक पदार्थ क्षणभंगुर है। जीवन अनित्य है, 
दुःलमय है। इस चरम सत्यसे इनकार नहो किया जा सकता है । आत्मा अमर 
और शाषवत है। परिवर्तन तो जगत्‌का शाइवत नियम है। यह चेतन और 
अचेतन दोनोंमें ही होता है, पर इतनी बात अवश्य है कि जड़में पररिवतंनकी 
प्रतीति शीघ्र हो जाती है, जबकि चेतनगत परिवत्तनकी प्रतीति शीघ्र नही हो 
पाती है। यदि चेतनमे परिवर्तन न होता, तो आत्माका दुःखीसे सुखी होना 
और अशुद्धसे शुद्ध होता यह कैसे सम्भव हो सकता है? जीवन और जगतमें 
प्रतिक्षण परिवतंन हो रहा है, यह चरम सत्य है ।” है 

“शरीर अनित्य है। धन और वैभव भी शादवत नही है। मृत्यु सदा 
सिरपर नाचती रहती है। न जाने किस क्षण र्वाँस बन्द हो जायगी। जिस दिन 
बालक जन्म ग्रहण करता है, उसी दिनसे उसके पीछे मृत्यु लग जाती है ।" 
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“जिस शरीरपर मनुष्य अभिमान करता है, वह शरोर भी विविध प्रकारके 
रोगोंसे आक्रान्त है। क्रीड़ाओं और व्यथाओंका भाण्डार है। न जाने कब और 
किस समय कहाँपर उसमेंसे रोग फूट पड़ेंगे। अतएव मुझे ऐसे लक्ष्य तक पहुँचना 
है, जहाँ वेषम्यका प्रदत नहीं । सबकुछ समत्वके वातावरणमें स्पन्दित है ।” 


“में शोषित, पीड़ित और सन्‍्तप्तोंक मध्य भोगरत जीवन-यापन करना 
अपराध मानता हैं| पिताजी ! क्या इस व्यापक दरिद्रता और जड़ताके रहते 
हुए, मुझे समद्धियोंके बीच विलास-मग्न होनेका अधिकार है ? में इस मरत्यं- 
जीवबनसे अमृतत्वको प्राप्त करना चाहता हूँ । यह अमृतत्व ही आत्मतत्त्व है। 
अविनाशी है, नित्य है और शाइवत है। यह आत्मा श्ञान, दर्शन, चारित्रमय 
है । आछोक या प्रकाश-पुञ्ज है ।” 


“मेरे जीवनका लक्ष्य संसारको शान्ति प्रदान करना है। में इन भूले और 
भटके हुए प्राणियोको समन्मार्गमें प्रवृत्त करना चाहता हूं | अहिसा, सत्य और 
अचौय॑ आदिके द्वारा मानवमें मानवताकी प्रत्तिष्ठा करना चाहता हूँ | अत्तएव 
आपका भव्य आशीर्वाद मेरी साधताके पथको आलोकित करेगा ।” 


महाराज सिद्धार्थ महावीरके विचारोंको सुनकर पुलकित हो उठे । उनका 
पितृत्व धन्य हो गया । वे बाल्यकालसे हो महावीरका सम्मान करते थे और 
उनमें पूर्ण व्यक्तित्वका दर्शन करना चाहते थे-। उन्हें विश्वास हो गया कि 
महावीर अविवाहित रहकर ही विश्वका कल्याण करेंगे। उनका कार्यक्षेत्र 
परिवार और वेशाली-गणतन्त्र तक ही सीमित नहीं रहेगा, अपितु वे पुरे विश्वको 
अपने आलोकसे आलोकित करेंगे। अतएव उन्होंने महावीरकों उनके उच्च 
विचारोंपर मौन स्वीकृति प्रदान की | सिद्धार्थंका पितृत्व भावी तीर्थंकरत्वसे 
पराजित हुआ । 


माताकों विछुलुता 

पुत्नको विरक्‍त अवगत कर सिद्धा्थनें तो किसी प्रकार धेय॑ धारण किया, 
पर माताकी विद्वलता अभी भी ज्यों-की-त्यों अक्षुण्ण थो। माताको आशा थी 
कि महावीर अभी विवाहके पक्षमें भले हो न हों, पर भागे वह मेरा आग्रह 
स्वीकार कर लेगा । माताके वात्सल्यको ठुकराना संभव नहीं है॥ अतएव तिद्वाला 
हृदयका साहुस एकत्र कर « पृत्रके विचार-परिवतंनकी प्रतीक्षा करने लगी । . 
बह पृत्र-परिणयके दृद्यका काल्पनिक आनन्द लेती हुई रोमांचित होने छगी। 
वह सोचती-महावीर वयमें कम, परंतु प्रज्ञा और प्रतिभामें ज्येष्ठ है। उन्त 
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जेता समझदार पुत्र किसी सौभाग्यवती मात्ताकों ही प्राप्त होता है। अभी तो 
महावोरका मन कच्चा है, समय आने पर उसे बदलना सम्भव है । 

माता त्रिशलाने एकान्त देखकर एकाघ बार अपने पुत्रसे प्रेमपृ्वक पाणि- 
ग्रहण करनेका अनुरोध भी किया, पर महावीरका दृढ़ संकल्प ज्यों-का-त्यों बना 
रहा। उन्होंने अपनी स्नेहमयी माताकों समझाया और बतलाया कि इस समय 
अस्त मानवताकी रक्षा करना आवश्यक है। महावीरके चिन्तनको ज्ञात कर 
माता त्रिशलाको भी यह निश्चय होने लगा कि महावीर अपने संकल्पपर अडिग 
रहेगा और यह सासारिक बन्धनमे न बँबकर स्वन्त्र रूपसे जन-क्रान्ति करेगा। 
संसारकी कोई भी मोह-माया इन्हे बॉच नहीं सकती है। यह तो वर्गहीन 
समाजकी स्थापना कर आत्म-स्वातन्त्य लाभ करेगा। अतएव पुत्र विवाह न 
भी करे, तो भी मेरी आँखोंके समक्ष बना रहे यही मेरे लिये बहुत है । 


योवन ओर गृह-निवास 


तीथंकर महावीरका जन्म ऐश्व यंप्‌र्ण परिवेशमें हुआ था और उनके चारों 
ओर परिवार एवं बेशाली गणतस्त्रकी समृद्धि व्याप्त थी। युवावस्थाके प्राप्त 
होनेपर उन्होंने विवाह न करनेका दृढ़ सकल्प किया एवं उनके हृदयमे विराग- 
का अंकुर पललवित हुआ । भोगसे योगकी ओर उनकी प्रवृत्ति बढ़ने लगी। यतः 
अतिसमृद्धिमेंसे हो त्यागकी प्रवृत्ति जन्म लेती है। गहरे रागमे विराग पनपता 
है। राजभवनमें नतंकियोके पग-नूपु रकी झंकार सुनायी पडती, परिचारक इच्छा 
व्यक्त होनेके पहले ही भोग-सामग्रियाँ प्रस्तुत कर देते । उत्त रोत्तर भोगके साधन 
बढ़ रहे थे । 

पंचेन्द्रियोंके रमणीय सुख पूर्णरूपेण समवेत थे। न अशन-वसनकी कमी थी 
और न भोग-सामग्रीका ही अभाव था। महावोर प्रातःकारू व्यायाम आदिसे 
निवुत्त हो एकान्त चिस्तनमें समय यापन करते । रमणीया हरितवसता वसुन्धरा 
महावीरके मनको प्रसन्‍त करती | बेशालीके जनपदम ऐसा एक भी व्यक्ति नही 
था, जो महावीरका सम्मान न करता हो । वे सभीकी आँखोके तारा थे । 
काञचन वर्ण ओर गम्भोर मुखमुद्राको देखकर जन-जन उनके चरणोंमें नत- 
मस्तक हो जाते थे । जब महावीर नगर-परिभ्रमणके लिये निकलते तो पौरा- 
जुनाएं' गवाक्षोंसे एकटक दृष्टिसे देखा करती थी | राजकुमार महावी रको सभी 
भोग-सामग्रियाँ प्रचुर रूपमें उपलब्ध थीं | 


बड़े-बड़े सामन्‍त ओर मुकुटधारी नृपत्तिगण उनके चरणोंकी वन्दना करते ये। 
वे अपनी कठिनाइयाँ उन्हें निवेदित करते और विचक्षणबुद्धि महावीरसे अपनी 
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समस्याओंका समाधान प्राप्त करते। राजा सिद्धार्थ महावीरके बढ़ते हुए इस 
प्रमावको देखकर अत्यन्त पुलकित थे । वे पुत्रकी समृद्धको अवछोकित कर 
सुनहले स्वप्न संजोते और बिचार करते कि महावीरका जन्म देशकी जनताको 
दासताके बन्धनोंसे मुक्ति दिलानेके लिये हुआ है। वास्तवमें में धन्य हूँ, जिसके 
घरमें तोर्थकथर महावीरने जन्म लिया है। यह विश्वका ध्मं-नेता बनेगा और 
समस्त व्यवधान, अमंगल ओर मोह-बन्धनोंको शिथिल करेगा | 

* महावीरकों सब कुछ सहज और सुलभ था। बड़ो-बड़ी लावण्यवत्ती 
वाराजुनाएं' अपने नृत्य, वाद्य और संगीत द्वारा उनका मनोरंजन करतो थी, 
पर महावीरका चित्त इनसे अलग था। उनका मन भव-सागरके उस तटपर 
चरम शक्तिका अन्वेषण करता था। वे मोक्ष-साधनके लिये तैथारियाँ कर रहे '्ये। 
अपनी इस साधनाके समक्ष उन्हें सांसारिक सुख अकिचन प्रतीत होते थे। उनके 
अन्तःकरणको राजसी विलास एक क्षण भी नहीं रुचता था । वे अपने पूर्व 
भवोंका स्मरण करते हुए कभी सोचने लगते-- 


जखिन्तनधारा 


“आज जिन विनश्वर ऐश्वर्योंके बीच में हूँ, उनसे कई गुना अधिक वेभव 
भोग चुका हूँ । मुझे अगणित देवाज्भनाओंका सुख मिला, इच्छानुसार अमृतकी 
प्राप्ति हुई, पर तृप्तिका अनुभव कभी नहीं हुआ । सांसारिक समस्त भोगोपभोग 
त्याग-सुखकी तुलनामें नगण्य हैं। अब संयम और त्यागका अवसर उपस्थित हुआ 
है। अतः मुझें आत्म-शुद्धिकी दिशामें प्रगति करनी है। मोह, माया, ममता 
ओर अस्मितापर विजय प्राप्त करनी है। अहंताके पंकसे ऊपर उठकर जीवन- 
को निमंल बनाना है। मुझे उन दिनोंको स्मृति आ रहो है, जब में पुरुरवा 
भीलकी पर्यायमें धनुष-बाण लेकर आखेट किया करता था। उन दिनों मुनि 
सागरसेनने मुझे उपदेश दिया था, उसकी आज भी स्मृति बनी हुई है। 


जटिलू-पर्यायमें मिथ्याशास्त्र पढ़कर मेंने जिन भोगोंका आस्वादत किया 
था और मेरो आसक्तिके कारण मुझे जो नर-नारकादि पर्या्यें प्राप्त हुई थी, 
उनकी स्मृति-रेखा अभी भी अंकित है। विश्वनन्दोकी पर्यायमें मेरे द्वारा किये 
गये पराक्रमपूर्ण कार्य एवं विरक्त होती गयो साधनाकी स्मृति अक्षुण्ण है। 
त्रिपृष्ठनारायणकी पर्यायमें मेने संगीत, चित्र, नृत्य आदि विभिन्न कलाओं 
द्वारा जो मनोरंजन किया था, उसकी भी स्मृति भूलो नहीं है। इस प्रकार 
मैंने विगत अनेक भवोंमें अपार वैभवका भोग किया है। यह सत्य है कि इस 
भोग-परम्परासे आत्म-साधनाकी उपलब्धि सम्भव नही है। वीत्तरागताकी प्राप्ति 
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बड़ी कठिनाईसे होती है आत्मानुभूति सहज नहीं है। आत्माकों विकारोंसे 
बचातेकी आशय । राग-द्ेषके वात्तावरणसे बाहर निकल कर एकबार 
जो श्वांस लिया कि उसकी सुगन्ध स्वयमेव स्वंशक्तिमानकी अनुभूति 
उत्पन्न करा देगी। सुष॒प्त आत्मशक्तिके जागृत होनेपर विका रहूपी शत्रुओंका 
कहीं पता-ठिकाना भी नहीं रहता । जीवनमें एक नयी चमक भा जाती है, नया 
मोड़ उत्पन्त हो जाता है और सच्चे आनन्दकी उपलब्धि होती है। पूर्णताके 
अभावमें सबंशक्तियोंका उदय नही हो पाता | 


महावीर ज्यों-ज्यो वयकी सीढ़ियोंपर चढते गये, त्यों-त्यों भोगासक्तिके 
स्थानपर विरक्ति-भावना वृद्धिगत होती गयी । जिस यौवनावस्थामें सांसारिक 
प्राणी विषय और भोगोके प्रति आकश्ृष्ट होते हैं और क्षणिक सुखके लिये अपने 
जीवनको अपित कर देते है, उसी यौवनावस्थामें महावीर पूर्णरूपसे विरक्ति 
प्राप्त करने लगे | त्तीस वर्षकी अवस्था तक वह गृहस्थ-जीवनमें रहे, पर उनका 
मन एक क्षण भी परिवार, गृह और भोगोंमे आसक्त न हो सका । उनके मनमें 
कई बार तूफान उठा कि वह गृहस्थ-जीवनके बन्धनोंको तोड़कर अपनी लक्ष्य- 
सिद्धिके लिये निकल पडे | प्र किसी न किछ्ी कारणवश उन्हे रुक जाना पड़ा। 
बस्तुत: साधनाकी उपलब्धि सहजमे नहीं होती है। जबतक काहलब्धि 
उपलब्ध नही होती, तबतक चाहनेपर भी साधना-पथ नहीं मिल पाता है। 


महावीरम अद्भुत भरता और वीरता थी । प्रायः देखा जाता है कि लोग 
सन्‍्यास लेनेके लिये घर-द्वार छोडते है। पर घरके बीच रहकर इन्द्रियसुख और 
मोह-ममतासे सघ्ं करना साधारण बात नही है। रोग, दुःख, पापाचार, क्रोध, 
मान, माया, लोभ और अहंकार ऐसे साधन हैं, जो व्यक्तिको एक सामान्य 
परिवेशमे बन्द करके रखते है। महावीरकों वेशालीमे सभी सांसारिक सुख- 
सुविधाएँ प्राप्त थीं, पर उनका मन सदा विरक्त रहत्ता था। अत. वेशालीके सुख- 
साधन उन्हे अधिक दिनों तक अपने बोच रोक न सके। उन्हें राज्य, भवन, 
सुख-सम्पदा, कुटुम्ब एवं बन्धुवर्ग आदि सभी वन्धन प्रत्तीत हो रहे थे। थे इन 
बन्धनोसे ऊपर उठकर स्वयंबुद्ध बननेका प्रयास कर रहे थे। वे अपने जीवन- 
प्रवाहको नयी दिशामें परिवर्तित कर साधक बनना चाहते थे। गृह-बास करते 
हुए भी वे संसारसे विरक्त थे । अब उनके अन्तस्तलमें वेराग्यकी उत्ताल तरंगे 
उठ रही थी। पुरजन-परिजन इन तरंगोंको शान्त करना चाहते थे, पर 
महावीरके संकल्पको परिवत्तित करनेकी क्षमता किसीमें नहीं थी । तप, त्याग, 
संयम और ज्ञानके अक्षय पदको प्राप्त करनेके लिये महावोर प्रयत्नशील थे । 
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युणकों पुकार 

महाबीरका युग एक क्रान्तिकारी युग-द्रष्टा व्यक्तिको पुकार रहा था। 
चारों ओर “नत्राहि मास, त्राहि मास्की ध्वनि गूंज रही थी। यज्ञोंके धूम, 
पशुओंके करुण चीत्कार, नारीपर किये जानेवाले जोर-जुल्म एवं शूद्र और 
दलितोंपर किये गये अत्याचार जोर-जोरसे पुकार रहे थे कि कोई एक आध्या- 
त्मिक क्रान्तिकारी महान्‌ प्रभावशाली व्यक्ति उपस्थित हो और संसारके 
अन्याय एवं अनीतिका विरोध करे। वास्तवमें इस समय युगका आह्वान न 
सुनना मानवताकी अवहेलना करना था| युग संयम और त्यागकी ओर ठक- 
टकी लगाये देख रहा था। अतः छोक-कल्याणके हक संकल्प ग्रहण 
करता आवध्यक था। दुःखी संसार आँखें खोलकर महान्‌ व्यक्तिकी 
प्रतीक्षा कर रहा था। चारों ओर अनेक त्तरहकी प्रतिक्रियाएँ अभिव्यक्त हौ 
रही थीं | प्रत्येक वर्ग और प्रत्येक व्यक्ति अपने-अपने ढंगसे अपनी-अपनी प्रति- 
क्रिया अभिव्यक्त कर रहा था । दीघंकालसे चली आयी सावंदेशिक विषमताको 
दूर करनेके लिये महावीरकी खोज थी | जनकल्याणका मार्ग सभी नहीं प्राप्त- 
कर सकते है। इसके प्राप्त करनेवाले तो कोई एकाध व्यक्ति ही होते हैं। 
अत' महावीरने वेराग्य ग्रहण करनेका संकल्प लिया। युगकी पुकार उन्होंने 
सुनी ओर वे युगनिर्माणके कायेमें प्रवृत्त हुए । 
सचल उठा त्रिश़लाका मातृत्व 

त्रिशलाने जब महांवीरकी आध्यात्मिक जागृतिका संवाद सुना तो उनका 
मातृत्व मचछ उठा। ममता उतावली हो उठी और उसके मनःप्राण शून्य 
हो गये । वह सोचने लगी--“राजसी वेभवमें पछा मेरा लाड़का बीहड़ वन- 
पव॑तोंमें किस प्रकार विचरण करेगा ? प्रीष्मके कड़े सन्‍्तापको कंसे सहन 
करेगा ? जिसने आजतक मखमलको छोड़कर नंगी भूमिपर चरण भी नही 
रखा, वह कंटकाकीणं भूमिमें किस प्रकार गमन करेगा ? शीत्त-ऋतुमें सरिता- 
तटोंपर कैसे विचरण करेगा ? जब मूसलाधार वर्षा होगी, तब वह किस 
प्रकार खुले आकाशमे साधत्ता कर सकेगा ? कहाँ तो मेरें पृत्रकी सुकुमारता 
और कोमलता; और कहाँ कंकरीडी कठोर धरती ? तप्त शिलाखण्डोंपर 
बेठकर आत्मचिन्तन करना, क्या सुकुमार महावीरसे संभव होगा ? हाथियोंकी 
चिंघाड़, सिहोंकी गजंना एवं सर्पोके उत्कट फूत्कारोंको यह कैसे सहन कर 
सकेगा ? मेरा हृदय आशकासे दहल रहा है और मेरा रोम-रोम काँप रहा है।” 

माता त्रिशलाकी विचारधारा और तीज्नतासे आगे बड़ी। वह चिन्तन 
करने लगी कि “जिसके सुकोमल पगतलोंमे प्रकृतिने स्बय महावर लगाया है, 
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जिस लाड़लेने स्वप्नमें भी संघर्ष नहीं किया है, वह इन विषम परिस्थितियोंसे 
जझेगा ? राजसी कोमल शेय्यापर शयन करनेवाला मेरा पृत्र कठोर 
चदट्टानपर किस प्रकार शयन करेगा ? कहाँ बीहड़ वन और कहाँ सुख-सुविधा- 
सम्पन्न राजभवन | आजतक मे जिसके मुखको निहारकर पुलकित होती रही 
और इसी आश्ञामें जीवित रही कि मेरा प्यारा पुत्र महावीर मेरी मनोकामना 
पूर्ण कर मेरे जीवतको सफल करेगा। अब उसके संन्यासी बन जानेपर में 
जीवनको नीरस घडियोंको किस प्रकार विताऊँगी? में पुत्रके वियोगको एक 
क्षणके लिये भी सहन करनेमे असम हूँ। यह. में मानती हूँ कि महावीरपर मेरा 
उतना ही अधिकार है, जितना कोटि-कोटि मानवका | महावोर मेरा ही पुत्र 
नहीं है, वह जन-जनका प्यारा लछाडला है।” माता त्रिशछाके सोचनेकी 
तीक्रताने उसे मृच्छित कर दिया । 

परिचारिकाए जल लेकर उपस्थित हुईं और चन्दन-मिश्रित शीतल जलके 
सिचन करते ही त्रिशलाकी मूर्च्छा दूर हो गई। 

चेतनाके लौटते ही पुत्र-बात्सल्य उमड़ पड़ा। उसे सारा संसार रुक्ष, 
करकंश और कठोर प्रतीत हुआ । सारा दृश्य ममंस्पर्शी था। माता लड़खड़ाती 
हुई उठी और संत्तप्त हृदयसे महावीरको, ढूँढ़ने लगी। महावीर दृढ़ सकल्‍्प 
लेकर वेराग्यकी ओर कटिबद्ध थे। उनके अन्तरंगमे वीतराग्रताकी उत्ताल 
तरंगें उठ रही थी ओर यह संसार उन्हें स्वार्थों का जलता हुआ पुञ्ज 
दिखलाई पड़ रहा था । 


लौकान्तिकों द्वारा चरण-वन्दन 


महावोरकी विरक्तिको अवगत कर छोकान्तिक देव आये और उन्होने प्रभुके 
चरणोंकी वन्दना करते हुए स्तुति कौ-- 

“प्रभो ! आप धन्य हैं और धन्य है आपका अमर सकल्प । आपने जिस जीवनके 
वरणका संकल्प किया है, उससे समस्त लोकोंका कल्याण होगा । आप तप, 
त्याग, संयम ओर ज्ञानके अक्षयपदको प्राप्त करेंगे | स्वज्ञ ओर हितोपदेशी बन- 
कर विश्वका कल्याण करेगे । हम सभी आपके वेराग्यको प्रशंसा करते है | आपने 
जन-कल्याणके लिये जिस साधना-पथका अनुसरण करनेका सकल्‍्प लिया है, 
वह महनीय है। इस-समय विश्वको आप जेसे साधक धर्म-मेताकी आवश्यकता 
है। निःसन्देह महापुरुषके जीवनमें एक ऐसी स्थिति आती है, जब वह विषय- 
वासनाओ और भोगोंसे सर्वथा विरक्त होकर यथार्थ सत्यको प्राप्त करनेके लिये 
व्यग्न हो उठता है । आत्म-संयमकी उच्च भावनाक्षोंमें रमण करना उसे प्यारा 
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लाता है। धन, सम्पत्ति, राज्य, भोग-विछास आदि बस्तुएँ तो बाह्य साधन हैं 
ओर अपूण हैं, क्योंकि वे स्वयं नाशवान हैं ! अतएवं हम आपके त्याग, संयम 
और सत्यानुष्ठानकी प्रशंसा करने एवं आपके वेराग्यका अनुमोदन करनेके लिये 
यहाँ उपस्थित हुए हैं। आप मत्ति, श्रुत ओर अवधि ज्ञानके धारी, विवेकी 
एवं आत्म-शोधक हैं । आपकी साधनामें सफलताकी तनिक भी आशंका नहीं है । 
आप अपने संकल्पको अवश्य पूरा कीजिये। 


साताको सांत्वता 


इन्द्रको जब अवधिज्ञानसे तीर्थंकर महावीरको विरक्तिका समाचार ज्ञात्त 
हुआ, तो वह उल्लासमे पगा कृण्डग्राम आ पहुँचा और उसने कई प्रकारसे हों 
त्सवोंका आयोजन किया । देव विभिन्न प्रकारके उत्सवोंका आयोजन करते 
हुए महावी रके वेराग्यकी इडाघा करने लगे। आगत देवोंने माता त्रिशलाको 
विद्धल देखा तो वे मातृ-हृदयकी प्रशंसा करते हुए सांत्वनाके स्वरमें कहने लग्रे- 


“जगदम्बे | त्ीथंकरकी माता होकर आपने महान्‌ पुण्य अजित किया है। 
आपका पुत्र परम तेजस्वी और विश्वका कल्याणकारक है। आप इतना 
बिलाप क्यो करती हैं ? चिन्ता छोड़िये। शीत्त, आतप और वर्षाका कष्ट सहन 
करनेका उसमे अपूर्व सामथ्थं है। ये वत्भवृषभनाराचसहननसे युक्त हैं। धीरजके 
धनी है और समस्त उदात्त गुणोसे सम्पन्न हैं। इन्हे सर्वोच्च पद त्ीर्थकरत्व 
प्राप्त करना हैं। यह ऐसा पद है, जिसके समक्ष संसारके समस्त पद और वेभव 
तुच्छ माने जाते है। महावीर स्वय तो मुक्ति प्राप्त करेंगे ही, पर वे अन्य साधकोके 
लिये भी तीथंका निर्माण करेगे | विश्वेंखलित और विघटित होते हुए समाजका 
स्थिरीकरण भी इन्हीके द्वारा सम्पन्न होगा। तुम्हारी कुक्षि धन्य है। तुमने 
एक लोकोद्धा रक विभूतिको जन्म दिया है। ससार शत्ताब्दियों त्तक तुम्हारे चरण- 
वन्‍्दन करेगा। देवि ! तुम्हारे समान सोभाग्यशालो नारियाँ कित्तनी हैं? 
अतएबव वास्तविक परिस्थितिको ज्ञात्तकर शान्त हो जाइये” | 


देवोंकी इस सांत्वनाप्रद वाणीको सुनकर माताका मन कुछ हल्का हुआ । 
फिरभी पुत्र-वियोगकी कल्पना इन क्षणोमें भी उसे विद्धल बना रही थी | उसे 
विष्वास नही हो पाता था कि उसका लाड़ला महावीर वनकी उन भयावनी 
स्थितियोंका सामना कर सकेगा ? राजसी वात्तावरणमें पालित-पोषित और 
सम्बद्धित महावीर तपदचर्यामें होनेवाले कष्टोंको सहन कर सकेगा ? त्रिशलाका 
मातृत्व उसे विह्नल कर रहा था | आँखोमे सावन-भादोके बादल घिरे हुए थे। 
मन ममतामें उफन रहा था और महावीर दीक्षा-कल्याणककी तैयारी कर रहे 
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ये। अब उन्हें एक क्षण भी वेशालीमे निवास करना असह्य प्रतीत हो रहा 
था । देवोंने बिलखते हुए मातृत्वको सांत्वना दी और महावीरकी शक्तियोंका 


परिनज्ञान कराया । 


चरण चल पड़ 

मार्गशी्ष कृष्णा दशमी २९ दिसम्बर ई० पु० ५६९ की तिथि भारतीय इति- 
हासमें स्वर्णाक्षरोमें अंकित है ।" इस दिन कुण्डग्रामका राजमार्ग जयघोषोंसे 
गूंज रहा था और महावीर कामनाओं एवं विषय-वासनाओपर विजय प्राप्त 
करनेके लिये कृतसंकल्प थे। उनके साहस और शौयंपूर्ण चरण आत्मचिजयकी 
ओर बढ़ रहे थे। देशोंपर विजय प्राप्त करनेवाले तो बिश्वके इतिहासमें अनेक 
महापुरुष मिलते है, पर कषायो और विषय-वासनाओको जीतनेवाले महामानव 
कम ही होते हैं। महावीर विषय-वासनाओकी कटीली झाड़ियोंकों काटनेके लिये 
गतिशील थे | कोटि-कोटि मानव श्रद्धा और विश्वाससे अवनत हो चरण-स्पर्श 
कर रहे थे। वे मानवको दुःखोंसे त्राण देनेके हेतु उच्चत थे । 


वास्तवमें इन्द्रियोंकी दासता और विलासिता दुदंभनीय शत्रु हैं। बड़े-बड़े 
शक्तिशाली शत्रुओको पराजित करनेवाक़े अनेक योद्धा होते हैं। पर रोग, 
शोक, कदाचार ओर काम जेसे अन्तरंग दुद्दंमनीय शन्रुओंको तो तीर्थंकर 
महावीर जेसे विरले महामानव हो पराजित कर सकते हे | 

महावीर राज्य-भवन, सुख-सम्पदा और कुटुम्ब-वर्गको त्यागकर दिगम्बर- 
दीक्षा ग्रहण करनेके लिये सन्नद्ध हो गये। समस्त कुण्डग्राममे शोक और 
उल्लासकी लहर व्याप्त हो गयी । शोक इसलिये कि उनके प्राणप्रिय राजकुमार 
उन्हें छोड़रर जा रहे थे और उल्लास इसलिए कि उनके श्रद्धापात्र महावीर 
उन विषय-वासनाओसे युद्ध करनेके लिए जा रहे है, जिन्हे अबत्तक लोग 
अजेय, अविजित समझते आ रहे थे। एक भोर जनताके नेत्रोसे अश्रुधारा 
प्रवाहित हो रही थी, तो दूसरी ओर जनताके कण्ठसे जयनाद भी निकल रह 
था । हुं और विषादके समागमका अद्भू त दृश्य था। 


कुण्डग्राम-वासियोने महावीरके दीक्षा-कल्याणककी पूरी तैयारी की । इस 
उत्सवमें देव भी सम्मिलित हुए। समारोहमें परिजन-पुरजन और प्रजाजन 
एकत्र हुए । सबने महावीरको विदा दी। सभीके नेत्र आँसुओसे गीले हो रहे 


१ मग्गसिरबहुलदसभी अवरण्दे उत्तरासु णाघवणे । 
तदियव्ववणम्मि गहिंद महृब्बदं वदजुमाणेण ॥ 
“+-तिलो० प० ४।६६७ 
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थे । और हृदयमें प्रवल आकर्षण था। नेत्रोंस गिरतो अंश्रुधारा और जनतता- 
का निरछल प्रेम भी महावीरके चरणोंको बाँधनेमें असफल रहा। धन्य 
का चरण । उनके उन चरणोंमें कित्तनी गति थी। कितनी संचरण-शक्ति 
। 
जनता डबडबाई आँखोंसे महावीरके मुखको देखती रही और महावीर 
मोह-बन्धनोंको तोड़कर “चन्द्रप्रभा' पालकीपर जा बैठे । 


आत्म-स्वातन्थ्यकी बेला 


देव और मानवोंके बीच विवाद आरम्भ हुआ कि त्रिकोकीनाथ महावीरकी 
इस चन्द्रप्रभा पालकीको पहले कौन उठायेगा? देवोंने अपने तर्क उपस्थित किये 
और मानवोने अपने तके। मानवोने कहा जो महावीरके साथ दीक्षित हो सकता ' 
है, वही उन्तकी इस पालिकोको अपने कंधोपर_ उठानेका अधिकारी है। संयम- 
ग्रहण करनेमें असमर्थ देव कतराने लगे और मानव-मंगलके वे क्षण अत्यन्त 
भाग्यशालो बन गये। आरंभमें मानवोंने कंघोंपर पालकीकों उठाया; अनन्तर 
देव-देवेन्द्र पुलकित हो “चन्द्रप्रभा' पाछकीको उठाये हुए “खण्डवन'की ओर 
बढने छगे | इसे 'नायखण्डवन' या 'ज्ञात-खण्डवन' भी कहते हैं। वेशाली गण- 
तन्त्रने आत्मस्वान्श्यकी बेलाका अनुभव किया। 


तुमुल जयघोषोंसे गगन, घरा, दिग्दिगन्त गूँज उठे । वेशालीसे ज्ञातखण्ड- 
वन तक सम्पूर्ण प्रदेश जीवन्त था। आध्यात्मिक जागृतिकी लहर एक छोरसे 
दूसरे छोर तक व्याप्त थी । जीवनकी समस्त उज्ज्वलूताएँ लोक-कल्याणके लिये 
प्रवृत्त थी। 


पालकी-बाहकोंने उद्यानमें पहुँच कर महिमामय अशोकवृक्षके नीचे पालकी- 
को उतारकर रख दिया। महावीर पालकीसे नीचे उतरे और अशोकवुक्षके 
नीचे स्थित मणिजटित स्फटिक-शिलापर आसीन हो गये और उत्तर दिशाकी 
ओर मुखकर अपने समस्त वस्त्राभूषणोंको त्यागकर दिगम्बर वेश धारण 
किया । अब वे यथाजात शिशुवेषमें दिखाई पड़ रहे थे। कितना हृदय-द्रावक 
ओर प्रभावक यह दृश्य रहा होगा, जिसमें एक राजकुमार अपने विशाल वेभवको 
ठुकरा कर अपरियग्रही विरक्‍त बन रहा हो । दिग्‌बधुओंने दिगम्बर महावीरको 
आरती उतारी ओर देव-मानधोंने दीक्षा-कल्याणक सम्पन्न किया | महावीरने 
सिद्धपरमेष्ठीको नमस्कार कर पंच-मुष्टियों द्वारा अपने राजसी, सुकोमल, स्निग्ध 
केशोंका लुड्चन किया । उन्होने शरीरके मोहपर पूर्ण विराम लगा दिया और 
आत्म-लोचन एवं आत्म-शोधनमें प्रवृत्त हुये। 


सीथैकर महावीर और उनकी देशना : १३३ 


हे था गा 35. 


भट्दाईस मूलगुणोंकी धार 


समस्त बाह्याभ्यन्तर परिग्रहका त्याग कर महावीरने अट्टठाइस मूलगुणोंके 
पालन करनेकी महाप्रतिश्ञा की | वे ज्ञान-ध्यातमें लीन हो संयम-आराधना- 
में संलग्न हो गये । 

महावीरने ( १ ) अहिसा, ( २) सत्य, (३ ) अस्तेय, ( ४ ) ब्रह्मचण और 
(५) अपरिग्रह इन पाँच महाक्नत्तोंके पालन करतेकी प्रतिज्ञा की | अनंतर 
उन्होंने पंच-समितियोंको स्वीकार किया। प्रमादजन्य पापोसे बचने और 
मनको एकाग्र करनेके लिए समितियोकी आवश्यकता होती है। महावीर 
द्वारा स्वीकृत समितियाँ निम्न प्रकार है'-- 

(६) ईर्या-समित्ति--जीवोंकी रक्षाके हेतु सावधानीपृवंक चार हाथ 
आगेकी भूमि देखकर चलना | 

(७ ) भाषा-समिति--हित मित और प्रिय वचन बोलना । 

(८ ) एषणा-समिति--सावद्य रहित पवित्र भोजन ग्रहण करना । 

(९) आदान-निक्षेपसमिति--वस्तुओ [साथु द्वारा स्वोकार्य पिछी, शास्त्र 
और कमण्डलु) के रखने और उठानेमें प्रमादका त्याग कर सावधानी रखना। 

(१०) ब्युत्सगं-समिति--जीव-जन्तु रहित भूमिपर मर-मृत्र त्याग करना। 

तीर्थकर महावीरने पाँच महाव्रत और पाँच समितियोके पालन करनेका 
संकल्प कर निम्नांकित गुणों--सद्वृत्तियोंके पाछन करनेकी भी प्रतिज्ञा की-- 

(११) स्पर्शन-निरोध--प्रिय और इच्छित वस्तुके स्पर्शका निषेध । 

(१२) रसना-निरोध--अभीष्सित वस्तुके रसास्वादनका त्याग । 

(१३) प्राण-निरोध--इच्छित गन्धके सूघनेका निषेध । 

(१४) चक्षु-निरोध--इच्छित वस्तुके अवलोकनका त्याग | 

(१५) श्रोश्नननरोध--रागात्मक इच्छित सगीत्तके श्रवणका त्याग | 

(१६) सामायिक--समभावका पालन | 

(१७) चतुविशतिस्तव--तोर्थकरोंका स्तुति-पाठ । 

(१८) वन्दना--देव-गुरुको नमस्कार | 

(१९) प्रतिक्रण--दोषोका शोधन ओर प्रकटीकरण | 

(९०) भ्रत्याध्यान-अयोग्यके त्यागका नियमन और ब्रत-पालन | 

(२१) कायोत्सगं--नियत कालके लिये देहसे ममत्व त्यागकर खड़े होना । 

(२२) कैश-हुड्चन--नियत कारुमें उपवासपूर्वक अपने हाथसे केश्षोंका 
लुड्चन करना--उखाड़ना | 

(२३) अचेलकत्व--वस्त्रादि द्वारा शरीरको नही ढेंकना । 
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(२४) अस्तान--स्तांन, अज्जनादिका त्याग करना | जे 
अिको लिति-शयव-त्शुद्ध एकान्त स्थानमें एक का रे 


]लद से २६ अंक गि#+देतीत आदि नहीं करता: 
लि-मोजिसे--अपनी अज्जुलिमें संब् 















२८) एकभक्त या एक समयका भोजन--सूर्योदर्य और सुद्णि'. 
हैं, घड़ी अर्थात्‌ एक घंटा बारह मिनट समय छोड़कर एकबार मौजिन करना । 
0 महालीरने साधुके इन अट्टाइस मूलगुणोंकों स्वीकार किया और साधना 
अजतरा अपने गप आत्म-वेभवको प्रकाशित करनेका प्रयास किया । महावीरमे 
जीव॑ंनकी ममतासे ऊपर उठकर मोह और विकारका त्याग किया। युवा 
योगिराट्‌ महावीरने दिगम्बररूप धारणकर यह बता दिया कि वे जितैन्द्रिय , 
हैं । विकारोंपर उन्होने विजय परपप्त करनेके लिये कमर कस छी है| निमंलता':* ६ 
और घरलता उनके रोम-रोममे समा गयी है। वे हिमालयके समान दुढ़-प्रतिन्न 3* 
होकर उपवासमें प्रवृत्त हुए। वह कुण्डग्रामके ज्ञातृखण्ड उद्यानसे चलकर 
आओज श्र: 2 या कल राजाके यहाँ प्रथम आहार 





+ ३ 
| ४०5 7 कक 4 
”' कई हैं। बरांग हक 
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ग्लाकार के तमश्चरण, वषवास एवं कैवल्यकडिध 

फरते हुए छेरक ने करा है -- आागम ग्रम्थाँ अ 

का खझुप्त होता है । इसे वर्ण से महावीर केआिन 
जीवम' वा उज्जवल पक्ष अंकित हो जाता है / यहाँ आंशम 


$ ब्ाल्थों नें उनका भभिन्राय श्वेताम्बर राहित्य से है कवकॉकि 


हलक में इस प्रकार के कथन नहीं' बाये गाते 


के परिमार्न के छिये यह स्पण्टी कली 


“अकाशक ) 





है पष्ठ परिच्छेद 
तपरचरण, वर्षावास एवं केवल्य-उपलब्धि 


अन्तरंग और बहिरंग परिग्रहका त्याग करते ही महावीरकों मनःपर्यय- 
, गानकी प्राप्ति हो गयो। वे इस ज्ञानको प्राप्तकर ग्रामानुग्राम विचरण करने 
5लछगे। उनकी सतत साधना बढ़ती जा रही थी। सोते-जांगते, उठतै-बैठते, 
* चलते-फिरते आदि सभी अवसरोंपर उनका मन चिन्तनसे विरत नहीं था । वे 
अपने आपको सभी ओरसे समेटकर आत्म-अनुभवमें लीन हो रहे थे और 
सवंस्वका विसजंनकर विश्व-मंगलकी कामनासे ओत-प्रोत थे । 
वे ग्रीष्मकी तपती हुई दुपहरियामें खुले आकाशमें अग्ति-वर्षा करते हुए 
टसूयंके नीचे उतप्त पाषाण-शिछापर तपस्था करने बेठ जाते और अविचल भावसे 
दीघंकालू तक तपस्यामें छीन रहते । वर्षा-कतुमें जब घनघोर वर्षा, भयंकर 


“ १३६ ० 


ट्रम्प 


तूफान और बादलोंकी गढ़गड़ाहटका आतंक व्याप्त रहता था, उस समय वे वृक्षके 
नीचें अविचल भावसे खड़े हुए तपद्चर्यामें लीन रहते भे , 


थारों ओर हरी-हरी घास उग आती। तालरू-तलेयाँ बलसे परिपूरित हो 
जातीं। मकक्‍्खी और मच्छरोंकी भरमार,हो जाती, ऐसे संमयमें भी महावीर ,, 
अनावृत्त कायामें संयमको साधनामें छीन रहते। शीत-ऋतुमें बर्फीली हवाएँ 
चरतीं, घरसे निकलना पश्ु-पक्षियोके लिये भी असम्भव था। ऐसे समय निर्व॑स्त्र 
रहकर महावीर नदीके शोत्त-लहरीयुक्त-'त्तटपर ध्यानावस्थित रहते । पव॑तकी 
किसी उपत्यका, गुफा अथवा सूनसान, निरजंन और भयंकर स्थानोंमें जाकर वे 
तपस्या करते । इस प्रकार महावीरकी साधना उत्तरोत्तर उग्तत्तर होती गदय्नी । 


महावीर विहार करते समय किसी भी स्थानपर तीन दिनोसे अधिक नहीं 
ठहरते थे । साधनाके दिनोंमे उन्होने अगणित्त स्थानोकी यात्राएँ की, अगणित्त 
मानवोंसे भेंट की और अग्रणित प्रकारके उपसर्ग सहन किये। तपरवयकि 
दिनोंमें जब वर्षा ऋतु आती, तो वे किसी एक स्थानपर रहकर चातुर्मास 
व्यतीत किया करते थे। उन्होने साढ़े बारह वर्षोके लम्बे तपश्चरण-कालमे 
कितने ही स्थानोंमें चातुर्मास किये | 

महावी रके चातुर्मासोंके स्थानोंके साथ बड़े ही प्रेरक सन्दर्भ जुड़े हुए हैं । 
इन-सन्दर्भोसि एक ओर तत्कालीन समाजकी कायरता, कदाचार और पापाचार 
अभिव्थक्त होते ७, तो दूसरी ओर तीर्थंकर महावीरके अदम्य साहस, . 
घेय॑, सहनशीलता, दया एवं क्षमाके चित्र भी प्रस्तुत होते हैं। यहाँ महावी | 
वर्षावासोके सम्बन्धमे कुछ जानकारी प्राप्त कर लेना अप्रासंगिक नहीं होग 


आग्म-यन्थोंमें वर्षावासोंका वर्णन प्राप्त होता है। इस वर्णनसे महावी 
मानवीय जीवनका: उज्ज्वल पक्ष अकित हो जाता है । 


प्रथम वर्ष-साधना * सहिष्णुता ओर साहस 


ज्ञातृलण्डवनसे एक मुहूर्त दिन शेष रहनेपर महावीर कर्मार ग्रामरे 
पहुँचे और कायोत्सगं धारण कर ध्यानमें संलग्न हो गये। इसी समय 
एक ग्वाला अपने बेलों सहित वहाँ आया ओर महावीरसे बोला--“मैं 
गाय दुहकर अभी गाँवसे वापस आता हूँ। मेरे ये बेल चर रहे हैं, इनकी 
निगरानी रखियेगा ।” वह उत्तरकी प्रतीक्षा किये बिना ही गाँव चला गया । 
महावीर तो ध्यान-मग्न थे। उन्हे ग्वालेकी बातका कुछ भी ज्ञान नहीं था। बेल 
घास घरते हुए वनमें बहुत दूर चले गये। ग्वाछा जब घरसे वापस आया और 
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उंस स्थानपर बेलोंकों चरता हुंआ न पाया, तो उसने महागीरसे पूछा-“मेरे 
बशकेकेकीचले गये ?” महावोरने कुछ भी उत्तर नहीं दिया। उसने क्रोधाविष्ठ हो 
महावीरको बहुत बु रा-भछा कहा । पर जब उनसे कुछ भी उत्तर नही मिला, तो 
'उसने समझा कि इल्हें माडूम नही है। अतः वह बेलोंको ढू ढनेके लिये जंगछकी 
है और चल दिया । रातभर वह बेलोंकी तलाश करता का पर बेल उसे नहीं 
िले। प्रातःकाल होने पर उसने बेलोंको महावीरके पास बेठे रोमन्‍्थन करते 
हुए पाया। ग्वाला बेलोंको महावीरके पास प्राप्तकर क्रोधसे जल-भुन गया 
और अपमानके स्वरमें बोला--“बेलोंको जानकारी होते हुए भी आपने मुझे 
नहीं बतलाया । मालूम होता है कि आप मुझे लंग करना चाहते थे, इसीलिये 
रात्तभर मुझसे परिश्रम कराया गया ।” यह कहकर हाथमें छी हुई रस्सीसे उसने 
महावोरको मारनेका प्रयास किया । तभी किसी भद्र पुरुषने आकर ग्वालेको 
रोका और कहा 'कि “अरे, यह क्‍या कर रहे हो ? क्या तुझे मालूम नही कि 
जिन्होंने कल ही दीक्षा छी है, वही ये महाराज सिद्धार्थंके पुत्र महावीर है । इन्हे 
तुम्हारे बेलोंसे क्या प्रयोजन ? ये तो आत्म-ध्यानो है और कर्म-कालिमाको 
दूर करनेके लिये प्रयत्नशोल है। अतएव इन्हे मारना-पीटना या अपडब्द 

कहना स्ंथा अनुचित्त है।” 
ग्वालेने नतमस्तक होकर महावीरसे क्षमा-याचना की और वह बेलोंको 

लेकर चला गया | 


सभताकी झोपड़ी कहाँ ? 


भप्रतिबन्ध विचरण करते हुए महावीर मोराक-सन्निवेशमें पधारे । यहाँ 
दुर्जयन्त नामक तापस-कुलपतिका आश्रम था। आश्रमके समीप कछ-कल 
निताद करते हुए निर्र प्रवाहित हो रहे थे। शांत वात्तारण था और कुलपति 
महावीरके पिताका मित्र था। उसने दूरसे हो महावीरको आते हुए देखा। 
कुलपतिने महावी रका स्वागत किया ओर अपनी कुटियामें विश्राम कराया | 

प्रातः:काल महावीर जब चलने लगे, तो कुलपतिने उन्हे भावभीनी विदाई 
दी और इसी कुटियामें चातुर्मास करनेका निवेदन किया। तीथंकर महा- 
वीर ग्रामानुग्राम विचरण करनेके उपरान्त पुनः मोराकसन्तिवेशमें आये और 


कुलपतिको उसी कुटियामें चातुर्मास करनेका निश्चय किया। 


वर्षा-ऋतु प्रारम्भ हो चुकी थी, पर वर्षाकी कमीके कारण पर्याप्त मात्रामें 
वहाँ घास उत्पन्न नहीं हुई थी। गायोंका पेट नहीं भर रहा था। भतः 
भूखी गायें अपती क्षुधाकों शाल्त करनेके लिये झोपड़ीकी घास खानेको 
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आने छगीं। महावीर तो मौन रूपमें आत्म-साधनामें संकूमन थे, उन्हें 
झोंपड़ीकी क्या चिन्ता थी ? 


एक दिन कुरूपतिके साथ उनके सभी शिष्य बाहर गये हुए थे। गायोंने 
उस दिन जी भरकर झोंपड़ीकी घास खायी और जब संध्या समय कुलपत्ति 
वापस लौटा, तो उसने देखा कि झोंपड़ीका अधिकांश भाग उजाड़ दिया गया 
है। गायें उसकी घास खा चुकी हैं और महावोर ध्यानस्थ है। इस स्थितिको 
देखते ही कुलपतिको क्रोध उत्पन्न हो गया और महावीरको डाटने लगे--- 
“पक्षी भी अपने धोंसलेका ध्यान रखते हैं, आप तो मनुष्य है, आपको अपनी 
इस झोंपड़ीकी रखवाली करनो चाहिये थो। अरे, जिस झोंपड़ीमें रहते हो 
उसकी रक्षा भी तुमसे सम्भव नहीं। तब तुम कया साधना करोगे ?” 


अभी वर्षावासके प्रारम्भ होनेमें कुछ दिन अवशिष्ट थे। अत्त: महावीरने 
वहाँसे विहार कर दिया और मनमे दुढ़ सकल्प लिया कि जो स्थान सस्वामिक 
हो, वहां नही ठहरना और निर्जन स्थानमें ध्यान एंवं आत्म-शोधनका सम्पादन 
करना है। अब मोन रूपमे ही विचरण करू गा। 


सिट गये शुक्ू, बन गये फूल 


महावीर मोराक-सन्निवेशसे ग्रामानुप्राम विचरण करते हुए अस्थिग्राम 
पधारे | यहाँ ग्रामके बाहर रात्रिम शलिपाणि यक्षके चेत्यमें 5हरे | जनताने 
उनसे अनुरोध किया--“ प्रभो ! यहाँंका निवासी शूलपाणि महादुष्ट है। यदि 
रात्रिमे कोई भी भूला भटका यात्री इस चेत्यमें आकर ठहर जाता है, तो यह 
यक्ष उसे मार डालता है। आपको जो हड्डियोंका पह।ड़ दिखलायो पड़ रहा 
है, वह इसी यक्षके कुकर्मोंका फल है। अतएवं आप हमारी प्राथ्थंना स्वीकार 
कीजिये और यहाँ रात्रि व्यतीत करनेका कष्ट न कीजिये । आप त्यागो-तपस्वी 
हैं। अत्त: दूसरा स्थान उपलब्ध करनेमे आपको कठिनाई नही है। यहाँ रहकर 
व्यर्थ प्राण मत दीजिये। जो इस यक्षके फेंदेमें फंस जाता है, वह जीवित नही 

जा सकता | 

... लोगोने यक्षके भय और आतंककी अनेक घटनाएँ सुनायी तथा इस प्रकार- 
के दृश्य उपस्थित किये, जिनसे कोई भी विचलित्त हो सकता था। 

महावीर साहस और शूर-वीरताकी मूर्ति थे। उन्होंने सोचा कि--“सम्यक्‌ 
दृष्टिको न कोई भय है ओर न कोई भयजन्य किसी प्रकारकी पीड़ा ही । 
में तो इती चेत्यमें रहकर चातुर्मास व्यतीत करूँगा और ध्यान द्वारा सभी 
प्रकारके उपसर्गोंको जीतूँगा।” महावीर कायोत्सगं-मुद्रामें ध्यानस्थित हो 
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गये । जब आधी रात्रिका समय व्यतौत हुआ और यक्षने देखा कि एक नस्ल 
संन्यासी उसके चैत्यमें निर्भय होकर ध्यानारूढ़ है तो उसका क्रोध बढ़ गया और 
वह नाना प्रकारके रूप बना-बनाकर महावीरको असह्ाय और असंख्य यातनाए 
देने छगा।। पर महावोरपर इन सबका कुछ भी प्रभाव नही पड़ा । उसने 
अपदाब्दोंके साथ मार-पीट भी की, पर अन्तमें हताश हो वह तीर्थकर महावीरके 
चरणोंमें गिरकर क्षमा-याचना करने लगा और स्तुत्ति करता हुआ अन्तहित 
हो गया | 

बताया जाता है कि उपसगंके दूर होनेपर तीर्थंकर महावीरको राक्रिके 
अन्तिम [प्रहरमें कुछ क्षणके “लिये नीद आयी और इसी समय उन्होंने कुछ 
स्वप्न देखे । इसके पश्चात्‌ तो महावीर समस्त जीवन भर जागृत ही रहे और 
बारह वर्षोके तपश्चरणमें एक क्षणकों भी न सोये | 


महावीरका अनुपपत साहस और त्याग अतुलनीय था। उनकी अनवरत 
साधना द्वारा कर्मंपाश शिथिल हो रहे थे। अविचल तपने कमकी शांखलाओंको 
जजेर कर दिया था। महावीरका रोम-रोम एक दीप्त आत्म-ज्योतिका सिहासन 
बना हुआ था। चारों ओर एक प्रभामण्डलू उनके भावी तीर्थकरत्वका तुर्य-नाद 
कर रहा था। 

अपने इस प्रथम चातुर्मासमें महावीरने पन्द्रह-पन्द्रह दिनके आठ अद्धमासी 
उपवास किये ओर पारणाके लिये केवल आठ बार उठे | 


बताया जाता है कि तीर्थंकर महावीरके निमित्तसे शुकहृपाणि-यक्षके शान्त 
हो जानेके कारण अस्थिग्रामका ताम वद्धंमाननगर रख दिया गया, जो आज 
भी 'वर्दवान के नामसे पश्चिम बंगालमें प्रसिद्ध है। महावीरकी साधना अनुपम 
थी। उन्होंने एक वर्षके साधत्ता-कालमें ही अनेक ऋद्धि-सिद्धियाँ प्राप्त कर 
लीथीं। 
ट्वितीयवर्षकी साधना : सर्पोद्बोधन 

प्रथम चातुर्मास समाप्त कर महावीरने अस्थिग्रामसे विहार किया और बे 
वे मोराकसल्चिवेश पहुँचे। वहाँ कुछ दिन तक ठहर कर उन्होने वाचलाकी 
और प्रस्थान किया । जब वे मार्गमे कुछ आगे बढ़े तो गाय चरानेवाले ग्वालोंने 
उनसे प्रार्थंथा की कि “यह मार्ग निरापद नहीं है। इसमें भयंकर एक दृष्टिविष 
नामक सप॑ रहता है। वह पथिकोंको अपने दृष्टिविषसे मार डालता है। 
उसके विषेले फूत्कारसे आकाझमें उड़ते पक्षी भी धरतोपर आ गिरते हैं। 
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इतना ही नहीं उसके तीग्र विषके कारण आस-पासके वृक्ष.और छत्ताएँ भी सुख 
कर ढूँठ बन चुकी हैं।” 

इस समस्त सन्दमंको सुनकर महावीरने,-विचार किया कि “एक ओर चंड- 
कौशिक है, तो दूसरी ओर निरन्तर हो:रही,विनाश-छीछा है | अतः उन्होंने 
निश्चय किया कि इस चंडकौशिक[या दृष्टि-विषको उदबोधित कर सन्मार्ग पर 
लगाना आवश्यक है। इस विषधरके विषको अमृतमें परिवर्तित करना मेरा काम 
हैँ ।” अतएव महावीर निर्भ होकर वनके उसी- मास विहार करने लगे। 
जिसमें नागराज दृष्टिवेष निवास करता था। दुष्टिविषने तीर्थंकर महावीर- 
को ज्यों हो देखा, फुफकार मारने लगा, विषकी ज्वालाएँ उगलने छगा | 
महावीर उसके बिलके पास ही स्थिर और भडिग होकर खड़े रहे । नागराजने 
देखा कि:फुफकारका प्रभाव नहीं पड़ रहा है, तो उसने महावी रके पैरके अंगूठेको 
जोरसे डेंस लिया | उसे अनुभव हुआ कि इस व्यक्तिके रक्तमें रक्तका स्वाद नहीं, 
अपितु दुग्धका स्वाद आ रहा है। उस सर्पने कई बार महावीरको डंसा, पर 
महावीर अविचल भावसे ध्यानस्थ रहे । 

दोनो ओरसे बहुत्त समयत्तक संघपं चलत्ता रहा। एक ओरसे क्रोधरूप 
महादानव रह-रहकर विषकी ज्वालाएँ उगलता था, तो दूसरी ओरसे क्षमाकी 
अमृत्त-पिचकारी छूट रही थी। दृष्टिविष.विषका वमन करते-करते थक गया 
ओर पराजित होकर महावीरके चरणोंके पास लोटने लगा । प्रभुने अपने क्षमा- 
अमृतसे उसके विषकी ज्वाला सदाके लिये शान्त कर दी । 

दृष्टिवेष महावीरके मौनरूपसे सम्बोधित होकर मन-ही-मन विचारने लगा- 
“वास्तवमे मनुष्यका अहित्त कषायावेशके कारण हो होता है। मैंने क्रोध-कषाय- 
के कारण अपनी कितनो योनियोंको यो ही नष्ट किया है। आत्माका सच्चा मंगल 
रत्लत्रयके द्वारा ही सम्भव है। मेने इस महानुभावके पगतलमें कई बार दशन 
किया है। इसके शरीरसे निकलनेवाला रक्त दूधके समान स्वादिष्ट और मोठा 
है| इनके मौत सम्बोधनसे मेरा कल्याण सुनिश्चित है ।” 

दृष्टिविष महावीरका मौन उद्बोधन प्राप्तकर सचेत हुआ और अपना मुख 
नीचेकी ओर करके कुँएमें छटक गया | उसने फुफकार मारना बन्द कर दिया 
और सल्लेखना ब्रतमे सलग्न हुआ । अन्तमें अहिसाकी साधना द्वारा दृष्टिविषने 
अपने देहका त्यागकर सद्गति प्राप्त की । 


इस प्रकार महावीर निर्भय हो ग्रामानुग्राम बिहार करते हुए ब्वेत्ताम्बी , 
नगरीमें पधारे। यहाँके राजा प्रदेशोने भगवानका स्वागत्त किया और भक्तिपृ्वंक 
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_अम्यकाणनपाइक, 


उनके चरणोंकी वन्दता की। राजा प्रदेशी महावीरके द्शन-वन्दनसे बहुत 
प्रभावित हुआ और धर्माराधनकी ओर प्रवृत्त हुआ | 
सुरभिपुरमें ज्योतिविदकी भविष्यवाणी और चक्रबतित्वके लक्षण 

श्वेताम्बी नगरीसे चलकर महावीरने सुरभिपुरकी ओर विहार किया । कुछ 
दूर चलतेके अनन्तर मार्गमें गंगा नदी मिली | इसे पार करनेके लिए महावीर- 
को नावपर बेठना पड़ा। नाव जब नदीके मध्यमें पहुंची, त्तो भयंकर तृफान 
आया । नाव भेंवरमें पड़कर चक्कर काटने रगी | तूफानकी तेजीको देखकर 
सभी यात्रियोंको ऐसा अनुभव हुआ कि अब प्राण-रक्षा होना कठिन है। अत्तः 
वे त्राहि,' 'त्राहि' करने लगे। महावीर नावके एक किनारे बेठे हुए सुमेशवत्‌ 
ध्यानस्थ थे | उनके मनमे न किसी प्रकारकी आशका थी और न॒भयके चिह्न 
ही। महावीरका साहस अतुलनीय था| तूफानके कारण उठती हुई लहरें शनेःशम्ै' 
शान्त होने लगी। गगाकी प्राय: समस्त आकुलित जलराशि स्तब्ध हो गयी । 

एकाएक तूफानके शान्त होनेसे नावमें सवार लोगोंको ऐसा प्रतीत हो रहा 
था, मानों किसी चमत्कारी व्यक्तिने जादू कर दिया हो | भयकर तूृफानका आना, 
भंवरोंका उठना, नावका डगमगाना, उनका सहसा शान्त हो जाना और नावका 
तटपर सकुशल पहुँच जाना आश्चर्यको बार्त थी । नावमे बेठा जन-समुदाय इसे 
महावीरका चमत्कार मान रहा था और उनका जयनाद कर रहा था। 

महावीर नावसे उत्तरकर थूणाक-सन्निवेशकी ओर चल दिये। मार्ममें 
अंकित उनके पदचिह्वोंको देखकर एक सामुद्रिक-वेत्ता आश्चर्यमे डूब गया 
और सोचने छगा कि ये चरणचिह्न तो किसी चक्रवर्त्तके हो हो सकते है। 
अतः वह उन पदबिल्वोंका अन्वेषण करता हुआ वहाँ पहुँचा, जहाँ महावीर 
ध्यानस्थ खड़े थे। उसने सिरसे पैर तक महावीरपर दुष्ट डाली। वह उनके 
सर्वज्जमे चक्रवत्तीके चिह्न देखकर चिन्तामें पड़ गया | वह सोचने छगा-- 
“इस महापुरुषमें चक्रवर्तीके सभी शुभ लक्षण विद्यमान हैं। शंख, चक्र, गदा 
आदि चिद्धोंके साथ हाथको ऊध्व॑ रेखाका उन्नत होना एवं गुरु ओर भौमके 
पर्वततोका समतल रूपमें उत्कृष्ट होना चक्रवत्तित्वका सूचक है ।.इस महापुरुषमें 
ऐसा एक भी लक्षण कम नहीं है, जिससे इसे चक्रवर्ती न माना जाय | निमित्त- 
शास्त्रमें धमंतेता, चक्रवर्ती एवं भाग्यशालियोंके जिन लक्षणोंका वर्णन मिलत्ता 
है, वे सभी लक्षण इसमें विद्यमान हैं। क्या कारण है कि यह पुरुष साधु बनकर 
2236 परिभ्रमण कर रहा है ? निमित्तशास्त्रकी दृष्टिसे यह अत्यन्त विचार- 

य है । 
ज्योतिषिद अपनी इस शंकाका समाधान प्राप्त करनेके लिए इधर-उधर 
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तलाश करने लगा । किसी भद्गपुरुषने बतलाया कि ये अपरिमित रुक्षणवाले 
धमंचक्रवर््ती तीर्थंकर महावीर हैं। इनके शुभ लक्षणसे स्पष्ट है कि ये जन- ' 
क्रान्तिके नेता, आत्मशोधक और मोक्षमार्गके नेता होंगे। थे नाना प्रकारके 
उपसरगग और परीषहोंके विजेता, इन्द्रिय-निम्नही एवं जनकल्याण-कर्ता होंगे । 
सामान्य-चक्रवर्त्तीकी अपेक्षा इनमें अपरिमित गुणाधिक्य है। वह महावीरका 
बन्दन-अचेनकर अपने स्थानको चला गया। 
« महावीर थृणाक-सल्निवेशसे विहार करते हुए नालन्दा पधारे। वर्षाकाल 
प्रारम्भ हो जानेके कारण उन्होने वहीं चातुर्मास व्यतीत करनेका निदपचय किया | 
नालन्वा : आत्मशोधन 

नालन्दामें एक मासका उपवास स्वीकारकर भहादीर ध्यानावस्थित हो 
गये। उनकी साधना मूक रूपमें चलने लगी। इसी समय वर्षवास व्यत्तीत 
करनेके उद्देह्यसे मखली-पुत्र गोशालक वहाँ आया । इसकी महावीरसे मेंट हुई। 


उपवासकी अवधि समाप्त होनेपर महावीर चययके लिए निकले और वहांके 
विजय सेठके यहाँ उनका निरन्तराय आहार हुआ दानके प्रभावसे नालन्दामें 
गन्धोदककी दर्षा और पुष्पवृष्टि हुई, सुगन्धित वायु चलने लगी, देवोंने दुन्दुभि- 
बादन किया और 'यह दान आश्चरयंकारी है' की ध्वनि की | नालन्दावासी इन 
पञ्च आधश्चर्योको देखकर महावीरका जयनाद करने लगे | गोशालक भी बहुत 
प्रभावित हुआ और महावीरको चमत्कारी साधु समझ उनका शिष्यत्व स्वीकार 
करनेका उसने निश्चय किया | 


गोशालकका शिष्यत्व 


जब चयसिे महावीर लौट आये तो गोशालकने उनसे प्राथंना की कि आप 
मुझे अपना शिष्य बना लीजिए। महावीरने कुछ भी उत्तर नही दिया और 
पुनः एक मासके उपवासका नियम ग्रहणकर ध्यानस्थ हो गये । उपवास समाप्त- 
कर पारणाके हेतु नगरमें परिभ्रमण किया तथा आनन्द श्रावकके यहाँ उनकी 
पारणा हुई | अतन्तर वापस लोटकर उन्‍होंने पुन: एक मासका उपवास यहण 
किया । उपवास समाप्त होनेपर वे पारणाके लिए चले और यहाँ सुनन्‍्द श्रावकके 
घर उनकी पारणा सम्पन्न हुई । 

महाबीरने चतुर्थभासके अप्रम्भभे पुनः एकमासका उपवास करनेका 
सकलल्‍प लिया | 

चातुर्मास पूर्ण होते ही महावीरने तालन्दासे विहार किया, वे कोल्छाग- 
सबन्निवेश पहुँचे | महावीरने जब नालन्दासे विहार किया, उस समय गोशालक 
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सिक्षाके लिए गया हुआ था। भिक्षासे वापस लौटनेपर उसे महायीरकै विहार- 
का समाचार मिझा, अतः वह उनकी त्तलाश:करता हुआ कोल्लाग-सब्िबेश 
पहुँचा । इसके पश्चात्‌ गोशालक छः चातुर्मासों तक उनके साथ रहा | महावीर 
मौन रूपमें साधना करते रहे | 
तुतोयवर्ष-साधना : विकार-शसमन 

साधनाका लक्ष्य मोक्ष या निर्वाण-प्राप्ति है। जीवन-मरणके दु'खसे मुक्त 
होना ही साधनाका केन्द्रबिन्दु है। इस साधनाके दो रूप हैं-(१) बाह्य साधना, 
(२) अन्तरंग साधना । बाह्य साधनामे शरीर ओर इन्द्रियोंको तपाकर साधित 
किया जाता है ।आन्तरिक साधनामें मनको साधित कर,वायुके समान मनकी 
चंचल गतिको वश कर केन्द्रबिन्दु आत्मापर स्थिर किया जाता है। साधनाका 
सम्यक्‌ होना आवश्यक है ओर सम्यक्‌का अर्थ है साधनाका आत्मभिमुखी 
होना | जब साधना आत्माभिमुखी हो जाती है, तब स्व-परका भेदज्ञान प्रकट 
हो जाता है। 

महावीरकी तृत्तीयवर्ष-सम्बन्धी साधना आत्माकी साधना थी, वे आत्म- 
विकासका प्रयास कर रहे थे। वे शुभ डुपमे अपने रागका ऊध्वंमुखी विकास 
करते हुए पूर्ण वीतरागी बननेके हेतु प्रयत्नशील थे । 

महावीर कोल्लाग-सब्निवेशसे विहार करते हुए ब्राह्मणगाँव पहुँचे | यहाँ- 
पर महावीरकी पारणा निरन्‍्तराय सम्पन्न हुई; कितु गोशालूकको भिक्षामें वासी 
भात मिला, जिसे लेनेसे उसने इनकार कर दिया और भिक्षा देनेवाली स्त्रीकी 
मत्सेना करते हुए वोला--“वासी*भात देते हुए तुझे लज्जा नही आती । किसी 
साधुको कैसी भिक्षा देनी चाहिए, यह भो अभी त्तक ज्ञात्त नही है। साधुकी 
साधना भोजनके अभावसें चल नही सकती है, अतएव साधुको पुष्ट ओर हित- 
कर अहार देना चाहिए। में तुम्हारा अज्ञानतापर पश्चात्ताप कर रहा हुं और 
तुम्हे अभिशाप देता हूँ कि आजसे साधुओको शुद्धाह्मर देना, अन्यथा तुम्हारा 
नाश हो जाएगा ।' 

इस प्रकार कहकर भिक्षा बिना लिये गोशालक चल दिया। गोशालकंने 
यहाँ रसना-इन्द्रियको जीतनेका संकल्प किया | 


ब्राह्मणगांवले चलकर महावीर चम्पानगरी गये और तोसरा चातुर्मास 
यहींपर व्यत्तीत किया । इस वर्षावासमें महावीरने दो-दो मास उपवास किये। 
कर्मनिर्जराके हेतु आट्वाइस मूलगुणोंका पालन करते हुए वे आत्म-शोधनमे प्रवृत्त 
हुए। महावीरके वज्भवृषभनाराच-संहनन और समचतु रस्न-संस्थानका सौंदर्य 
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द्विगुणित हो गया तथा उनके आध्यात्मिक जीवनकी सुगन्ध अनन्तगुणेरूपमें 
वृद्धिगत होने लगी। अहिसा और सत्यको साधना उत्तरोत्तर निमंल होने लगी । 
कषाय-भाव उनकी आत्मासे पृथक्‌ होने लगे। विरोघोके प्रति भी उनके 
हृदयमें करुणाकी सतत धारा प्रवाहित होने लगी । 
पानवताफा श्पृंगार 

पथ-श्रमित होती हुई मानव-सभ्यतताको उन्होंने सजाया और सेंवारा । दान, 
शील, त्तप और भावरूप चतुविध धर्मकी साधना द्वारा मानवताकी प्रतिष्ठा की । 
उनके जीवनमें किसो भी प्रकारकी गोपनीयता नहीं थी । उन्तका जीवन पूएण- 
तया सरल और समरस था । वे अपनी अध्यात्म-शक्तियोका सर्वोत्कृष्ट विकास 
अपने निजी पुरुषार्थ द्वारा करनेमें संछग्न थे। फलतः उपवास, ध्यान एवं 
आत्म-चिन्तनकी प्रक्रिया अहनिश बढ़ रही थी | महावीरकी साधना गग-द्ेषके 
जीतनेमें प्रवुत्त थी। 
चतुरवर्ष-साधना : क्षमाकी आराधना 

अनवरत साधनाके फलस्वरूप महावो रने क्षमाका पूर्ण अभ्यास कर लिया 
और उनके करम-पाश शिथिल होने लगे। अविचल तपने कर्म-श्ृंखलाको 
जजरित कर दिया। दीक्षाके चतुर्थ वर्षमें उन्होंने अपने तपको और अधिक 
तेज बनाया । एकायताके कारण उनकी समस्त आकुलताएँ शान्त हो चुकी 
थीं। वे शीत, ग्रीष्म और वर्षामें समानरूपसे तपश्चरण करते हुए आत्म- 
साधनामें रत थे। 
गोशालक : घटित घटनाओंके बीच 

तपस्वी महावीर चम्पानगरीसे चलकर ग्राम-ग्राम, नगर-नगर घूमते हुए 
कालायस-सन्निवेशमें पहुँचे । वहाँ पहुँचकर एक खण्डहरमे ध्यानावस्थित हो 
उन्होंने रात्रि व्यतीत की । एकान्त स्थान समझ गाँवके मुखियाकरा व्यभिचारी 
पुत्र किसो दासीको लेकर वहाँ व्यभिचार करनेकी इच्छासे आया और 
व्यभिचार करके वापस जाने लगा | गोशालक इस दुश्यको देख रहा था। भत्तः 
उससे न रहा गया और उसने उस दुराचारिणी स्त्रीका हाथ पकड़ लिया । 

जब मुखियाके पुत्रने देखा कि गोशालक उसकी प्रेमिकाका हाथ पकड़े हुए 
है, तो उसे गोशालकपर बड़ा क्रोध आया और उसने गोशालूककी खूब पिटाई 
की । महावीर ध्यानावस्थित ये, उनका इस प्रकारकी धटनाओंकी ओर ध्यान 
न था | गोशालक पिटते समय महावीरकी सहायत्ताकी आकांक्षा कर रहा था, 
पर ध्यानी महावीर अपने आत्म-चिन्तनमें विभोर थे। गोशालक मन-ही-मन 
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महावीरपर क्रूड हो रहा था और सोचता था कि गुरुका कत्तंव्य है कि वह 
कष्टके समय शिष्यकी रक्षा करे। ये गरु तो मेरा कुछ भी उपकार नहीं करते। 
न तो भोजन-चर्यामें इनसे सहायता मिलती है और न अन्य किसी संकटके 
समय ही । अतएव इस प्रकारके ग॒रुका त्याग कर देना ही श्रेयस्कर है । 

गोशालकका मन महावीरसे बगावत कर रहा था, पर संकोच और 
हूज्जावश उनका साथ छोड़नेमें भी असमयथ था। 

दूसरे दिन महावीरने कालायस-सन्निवेशसे पत्रकालयकी ओर विहार 
किया । यहाँ पहुँचकर महावीर एकान्त स्थानमें ध्यानारूढ़ हो गये ओर उन्होंने- 
सामायिकद्नत ग्रहण कर लिया। वे सोचने लगे--“जीव और पुद्गल भिन्‍न 
भिन्न द्रव्य हैं। अनादिकारूसे इनकी विजातोय अवस्थारूप बन्धावस्था हो रहो 
है। इसीसे यह आत्मा नाना योनियोंमें परिभ्रमण करती हुई परका कर्त्ता बनकर 
अनन्त संसारी हो रही है। बन्धावस्थाका जनक आख्रव है। यह आख्रव 
मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योगरूप है। पुद्गलछ-कर्मोके विपाक- 
कालमें जो जीवके राग-हष-मोहरूप अज्ञानमय भाव होते हैं, वे ज्ञानावरणादि 
कर्मो के आनेमें निमित्त हें। वे ज्ञानावरणादि कमंपुदूगल जीवके राग-देष- 
मोहरूप अज्ञानमय भावोंके निमित्त हैं। इस तरह पुद्गलकमं और जीवके 
राग-देषादि अशुद्ध भावोंमें निमित्त-मैसित्तिकभाव बना चला आ रहा है। 
अतएव निमित्तके हटानेमें सम्पूर्ण पुरुषार्थ करना है, जिससे नेमित्तकों 
(राग-द्रेधादि अशुद्ध भावों) की परम्परा समाप्त होकर सम्यग्दशंनादि शुद्ध 
भावोंकी ही सदा परम्परा चले | यत सम्यग्दृष्टिके आस्रव और बन्ध नहीं है, 
अत: ज्ञानी जीवके अज्ञानभावोंकी अनुत्पत्ति है।” 


महावीर आत्म-चिन्तनमे संलग्न थे कि पहले दिन कालायस-सन्निवेशमें 
घटित घटनाकी यहाँ भी पुनरावृत्ति हुई। प्रेमिकाका हाथ पकड़नेके कारण 
गोशालक यहाँपर भी पीटा गया और उसकी बुरी अवस्था की गयी | 
निप्रंन्थता : कल्याणका मार्ग | 

पत्रकालयसे चलकर महावीरने कुमाराक-सन्निवेशकी ओर विहार किया। 
यहाँपर चम्पक-रमणीय उद्यानमें महावीर ध्यानारूढ़ हुए और सामायिकमें प्रवृत्त 
हो गये । इस उद्यानमें कुछ साधु ठहरे हुए थे, जो वस्त्र और पात्रादि रखते थे । 


गोशालकने इल साधुओसे पूछा--“आप किस प्रकारके साधु हैं, जो 
वस्त्रादि रखते हैं ?” 
साधु--/हम नियन्‍्थ हैं? 


१४६ : तोर्थंकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


गोशालक--/ इतना परिग्रह रखनेपर आप कैसे सिग्रन्थ माने जा सकते 
हैं? मालूम पड़ता है कि अपनी आजीविका चलानेके लिए आप छोगोंने ढोंग 
रच रखा है। निय न्यत्व और परिय्रहत्वका तो शारवतिक विरोध है। आप 
लोग देखिए, सच्चे निय्र न्‍थ तो हमारे धर्माचायं हैं, जिनके पास एक भी वस्त्र 
और पात्र नहीं है। निय्र न्‍थ सबंपरिय्रहके त्यागी होते हैं, इनके पास तिल, 
तुषमात्र भी परिग्रह नहीं रहता । हमारे गुरु महावीर साक्षात्‌ त्याग-तपस्याकी 
मूत्ति हैं। इनका आदश ही साधुओंके लिए अनुकरणीय हो सकता है | 

इस प्रकार सग्रन्थ साधुओंकी भरत्संना कर गोशालक महावीरके पास 
आया और सम्रत्थोंके साथ हुई चर्चा-वार्ताका उल्लेख किया | पर महावीर तो' 
आत्म-चिन्तनमें रत थे। उन्हें इन बातोंसे कया मतलरूब ? उनके लिए तो 
आत्म-साधना मुख्य थी ओर अन्य सब गोण। अतः निराकुल साधनाकी वृद्धि 
करनेमे महावीर सतत प्रवृत्त रहते थे । 

इस प्रकार चतुर्थ-वर्ष कठोर तपश्चरण ओर आत्मानुसंघानमे व्यत्तीत हुआ। 
साधना ओर शमामृत 


महावीर कुमा राक-सन्निवेशसे चछकर चो राक-सन्निवेश गये। इस सन्निवेशमें 
पहरेदार चोरोंके भयसे अत्यन्त सतक रहते थे। किसी भी अपरिचित व्यक्तिको 
इस ग्रामकी सीमामें प्रविष्ट नहीं होने देते थे। जब महावीर इस ग्रामकी 
सीमामें पहुँचे तो पहरेदारोंने उनका परिचय जानना चाहा, किन्तु महावीर 
मौन थे, उन्होंने अपना परिचय प्रकट नहीं किया | इसपर आरक्षकोको सन्‍्देह 
हुआ और उन्होंने उनको चोरोंका गुप्ततर समझकर पकड़ लिया तथा नाना 
प्रकारके कष्ट दिये। कष्ट सहन करते हुए भी महावीर अडिग थे। उनके हृदयमें 
शान्ति और समत्ताका अमृत्त चू रहा था। 

आरक्षक महावीरको जितनी अधिक ताडना देते, महावीर उत्तने हो 
अधिक प्रसन्न दिखलायी पड़ते । समताभावपूवंक कष्ट सहन करनेसे कर्मोकी 
- प्रकृतियाँ नष्ट हो रही थी। इनके मनमें न किसीके प्रति राग था और न द्वेष 
ही। वोतरागताका अनुभव करते हुए आनन्दित हो रहे थे। 

अचानक सोमा और जयन्ती नामक परिश्राजिकाओंको महावीरका परिचय 
प्राप्त हुआ | वे दोनों घटनास्थलपर पहुँची और आरक्षकोंको समझ्ाती हुई 
कहने लगीं--“देवानुप्रिय ! तुम इन्हें नहीं जानते, ये धमंचक्रवर्त्ती सिद्धा्थपुत्र 
महावीर हैं। अपती साधनाको सफल करनेके लिए मौनरूपसे विचरण कर 
रहे हैं। जब कोई इन्हे कष्ट पहुँचाता है, तो ये शमामृतका पान करते हैं । 
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ये जितेन्द्रिय और संयमी हैं। वज्वृषभनाराच-संहनन होनेके कारण इनकी 
सहनशक्ति अपार है। इन जैसा त्यागी संन्‍्यासी कोई दूसरा नहीं । आप लोग 
इन्हें कष्ट देकर पापका बन्ध कर रहे हैं। न ये स्वयं चोर हैं, न चोरोंके गुप्तचर 
ही हैं। अतः आप इनको छोड़ दीजिये और अपने किये गये अपराधोंके लिये 
क्षमा-याचना कीजिये ।” 

आरक्षकोंने महावीरको बन्धन-मुक्त कर दिया और उनके चरणोंमें गिरकर 
क्षमा याचना की | 

बीतरागी महावीरने चोराक-सश्निवेशसे विहार किया ओर पृष्ठचम्पामें 
पहुँचे। यहीपर इन्होंने चतुर्थ वर्षावास व्यतीत किया। इस चातुर्मासमें 
महावीरने पूरे चार मासका उपवास रखा और अनेक योगासनों द्वारा तपश्चरण 
किया। चातुर्मास समाप्त होते ही पारणाके हैतु कयंगछाकी ओर विहार किया। 
पद्चमवर्ष-साधना : कयंगलामें घटित घटनाएँ 

तीर्थंकर महावीर निराकुल भावसे क्षुधा-तृषाके परिषह सहन करते हुए 
आत्मामृतका पान कर तृप्त होते थे । एकाग्रता और ध्यानके कारण उनके रोम- 
रोमसे आत्म-ज्योत्ति प्रस्फुटित हो रही,थी। वे कयंगलाके बाहरी उद्यानमे 
स्थित एक देवालयमें ठहरे। उसके एक भागमें स्थित होकर कायोत्सगं कर 
ध्यानस्थ हो गये । संयोगवश उस देवालयमें रात्रि-जागरण करते हुए कोई 
धामिक उत्सव मनाया जा रहा था। अतः सन्ध्याकालसे ही नगरके स्त्री-पुरुष 
एकत्र हो गये। गायन-वादन और नृत्यकी योजना को गयी। देवालयमें 
शोरगुल होने लगा और वहांका शान्त वातावरण अशान्तिमें परिणत हो गया | 

गोशालकको देवालयका यह धूम-धड़ाका अच्छा नही छगा और वह उन- 
लोगोंकी निन्‍दा करने लगा | महावीर तो समत्वको साधना करते हुए आत्म- 
ध्यानमे लीन रहे । उन्हें आज समायिकमे इतना आनन्द आया कि वे तन-बदन- 
की सुध भूल गये ।ग्रामवासियोंने गोशालक द्वारा जब अपनी निन्‍्दा सुनी, तो वे 
क्रोधस आग बबूला हो गये भर उन्होने उसी समय गोशालकको देवालयसे 
निकाल बाहर किया | गोशालक रातभर बाहर शीतसे काँपत्ता रहा और ग्राम- 
वासियोको गालियाँ बकता रहा। वस्तुतः कयंगरामें कुछ पाखण्डी निवास करते 
थे, जो सपत्नीक और आरम्भ-परिग्रही थे। इन्हीं छोगोंने धामिक उत्सवकी 
योजना की थी। इस उत्सवमें गायक और वादक भी दूर-दूरसे एकत्र हुए थे। गोशा- 
लककी अबस्था शीतके कारण बिगड़तो जारही थी और वह बड़बड़ता हुआ 
शीत्तजन्य बाधाको सहन कर रहा था। उपस्थित व्यक्तियोंमेंसे किसीको उसपर 
दया आयी और वह बोला--“यह देवायंका सेवक है । इसे कष्ट पहुँचाना उचित 
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नहीं। यह सत्य है कि यह क्रोधी है, असहिष्णु है और चंचल है । इसे अपने 
कियेका पर्याप्त फल मिल चुका है। अतएवं अब इसे वापस भीतर बुला लेना 
चाहिये और जोर-मो रसे वाद्य बजाने चाहिये, जिससे इसकी बड़बड़ाहट सुनायी 
न पड़े ।” 

किसी प्रकार गोशालकको ज्राण मिला और उसने राजिका अवशेष भाग 
व्यत्तीत किया । महावीर तो ध्यानस्थ थे ही; आत्मानन्दकी अनुभूत्ति होनेके 
कारण उन्हें बाह्य परिवेशका बोध न था। 


अगिनिकृत उपतगंजय 


प्रात.काल होते ही महावीरने कयंगरासे श्रावस्तीकी ओर विहार किया । 
चर्याका समय होने पर गोशालकने नगरमें प्रवेश करमेको कहा । यहाँ चर्याक्ें 
समय ऐसी घटना घटित हुई, जिससे गोशालकको विध्वास होगया कि--“भवि- 
तब्यता दुनिवार है|” 

शने:-शने: घटनाएँ इस प्रकार घटित होरही थीं, जिससे गोशालकको निय- 
तिवादपर अदटूट विश्वास होता जारहा था | 

श्रावस्तीसे तीर्थंकर महावीर हल्यदुयग्रामकी ओर चले। वे नगरके बाहर 
एक वृक्षके नीचे ध्यान-स्थित होगये । रात्रिमें वहाँ कुछ यात्री ठहरे हुए थे और 
उन्होंने शीतसे बचनेके लिये अग्नि जलायी थी। प्रात्त'काल होनेके पूर्व ही यात्री 
तो चले गये, पर आग बढ़ती हुई महावीरके पास जा पहुँची, जिससे उनके पेर 
झुऊस गये। महावीरने यह बेदना शान्तिपुवंक सहन की और आगके बुझ जाने- 
पर उन्होंने नंगला गाँवकी ओर विहार किया । यहाँ गाँवके बाहर महावीर 
तो वासुदेवके मन्दिरमें ध्यानस्थ हो गये, पर वहाँ खेलनेवाले लडकोंको 
गोशालकने डरा-धमका दिया। लडके गिरते-पड़ते घरोकी ओर भागे और 
उन्होंने अपने अभिभावकोंसे जाकर गोशालकको घटना निवेदित कर दी | 

अविभावक क्रोधानिभूत हो गये और उन्होंने वहाँ आकर गोशालकको 
खूब पीटा । महावीर तो ध्यानस्थ थे, उन्हें इस घटनाकी कोई भी जानकारी 
न थी। पिटता हुआ गोशालक अविभावकोंको तो बुरा-भला कह ही रहा था, 
पर महावीरको भी कायर और डरपोक समझने रूमा । वह महावीरकी सहन- 
शीलताको समझ नहीं पा रहा था। उनकी सिहबृत्तिका उसे यथार्थ 
बोध न था। 

तंगलासे विहारकर महावीर आवत्तंग्राम पहुँचे और वहाँ नगरसे बाहर 
बने बलदेवके मन्दिरमें रातभर ध्यानस्थ रहे । दूसरे दिन वहांसे प्रस्थान कर वे 
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चोराक-सप्िवेश पहुँचे और वहाँ भी नगरके वाहर उद्यानमें स्वंसावद्यका त्यौग- 
कर सामायिक करने छगे। महावीरकी साधना उपवासपवंके रूपमें चल रही 
थी, पर गोशालक भिक्षाचयकि लिये नगरकी ओर चला। नगरवासियोने 
उसको बेश-भूषासे उसे गुप्तवर समझा और उसकी खूब मरम्मत की | 


सम्बेहुजन्य उपसर्य॑ 


चोराक-सल्नलिवेशसे महावीर जब कलूम्बुका-सन्तिवेशकी ओर जारहे थे, 
तो मार्गमें सीमा-रक्षकोंने उनसे पुछा कि तुम छोग कौन हो ? मौन साधक 
महावीरने तो कुछ भी उत्तर नही दिया और गोशालक सोचने लगा कि में 
उत्तर देते ही पीटा जाऊंगा और अब पिटते-पिटते मेरी अवस्था बहुत खराब 
हो रही है, अतएवं महावीरकी तरह मौन रहना ही मेरे लिये भी श्रेयष्कर है | 

सीमा-रक्षकोंको उन दोनोंपर सन्देह उत्पन्न हो गया और उन्हे शन्रुका 
गृप्तचर समझा । फलत. उन दोनोंको पकड़कर वे नगराधिपतिके पास ले गये । 
रहस्य अवगत करनेकी दृष्टिसे सीमा-रक्षकोंने उन्हें नानाप्रकारकी यात- 
नाएँ दी। 


जब महावीर नगराधिपतिके समक्ष पहुँचे, तो उसने महावीरको पहचान 
लिया और बन्धन-मृक्त कर वह बोछा--“प्रभो ! क्षमा कोजिये। भाषकों न 
पहचाननेके कारण ही यह अपराध हुआ है। आप 'त्यागी-सयमी श्रमण है । 
जन-कल्याणके लिये ही आपने राजसिहासनका त्याग किया है। मेरे अहोभाग्य 
हैं कि मे आपका दर्शंनकर कृतार्थ हो रहा हूँ । मेरे सेवकोंने जो आपको अव- 
मानना की है, उसके लिये मुझे पश्चात्ताप है। प्रभो! आपकी साधना 
सफछ हो। 


अनायंदेश-विहार 


अभी प्रचुर कममोंका क्षय करना अवशिष्ट था । कमं-लिजंराके हेतु साधना- 
को ओर अधिक तीब्ता प्रदान करनी थी । अत्तएवं तपस्वी महावीरने अनाय॑- 
देशोंकी ओर विहार करनेका विचार किया। यतः इन देशोंमें उपसर्ग और 
परीषह सहन करनेके लिये अनेक अवसर आते हैं। उपादानमें प्रबल शक्तिके 
रहनेपर भी निमित्त कमेनिजंरामें सहायक होता है। महावीर इस तथ्यसे अब- 
गत थे कि शत्र-मित्रमें समताभाव रखनेकी परीक्षा विपरीत परिस्थितियोंमें 
ही सम्भव होती है। विपरीत परिस्थितियोंसे युद्ध करना सामान्य बात नहीं । 
अतएव विरोधी परिस्थितियोंमें क्रविचलित्त बना रहना ही साधनाकी सफलता 
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है। इस प्रकार विचारकर महावीरने लाढ़ देशकी ओर विहार किया। यहांपर 
अनायों द्वारा की जानेवाली अवहेलता, निन्‍दा, तज॑ना और ताड़ना आदि अनेक 
उपसर्योको सहनकर कर्मों की निजंरा की। इस देशकी भूमिमें महावीरको 
निवास करने योग्य स्थान भी नही मिलता था। अत्तः वे कंकरीली, पथरीली 
विषम-भूमिमें ही ठहरते थे। वहाँके लोग उनपर कुत्ते छोड़ देते तथा और भी 
नानाप्रकारसे कष्ट पहुँचाते थे। आहार भी बड़ी कठिनाईसे उपलब्ध होता 
था। अतएवं महावीरको कई दिनों तक लम्बा उपवास रखना पड़ता था। 
झुब वे वहांसे छोट रहे थे, तो मार्गमे उन्हे दो चोर मिले, जो अनायं-भूमिमें 
चोरी करने जा रहे थे । महावीरके दर्शनको उन्होंने अपशक्रुन समझा और 
भविष्यमे आनेवाली विर्पत्तियोका अनुमान किया | अत्तएव इस अपशकुनको 
निष्फल करनेके विचारसे उन्होंने महावोर॒पर आक्रमण किया। महावीर 
समत्ताभावपूर्वक उपसगंकों सहन करते रहे। उनकी साधनाने चोरोंके आक्र- 
मणको कुण्ठित कर दिया। 

आय-प्रदेशमें पहुँचकर महावीर मलयदेश्षमें विहार करते रहे और उन्होने 
अपना पतञ्चम वर्षावास मलयकी राजधानी भद्धिलनगरीमे सम्पन्न किया। इस 
चतुर्मासमे महावीरने अनशनादि तप करते हुए विविध आसनों द्वारा ध्यान 
किया । चातुर्मास समाप्त होनेपर वे भट्टिलनगरीसे पारणाके हेतु ब्यहर निकले 
ओर कयलि-समागमकी ओर विहार किया। वस्तुत्तः महावीरने इस पंचम 
चातुर्मासमें भी चार महीनेका उपवास ग्रहण किया था और अनन्तर नगरीके 
बाहर उन्तकी पारणा हुई थी। 


बष्ठवर्ष-साधना . उपसर्ग-पर-उपसर्ग 


महावीर कयलि या कदली-समागमसे जम्बूखण्ड गये और वहांसे तम्बाय- 
सब्निवेशकी ओर प्रस्थान किया। ग्रामके बाहर सामायिक ग्रहणकर महावीर 
ध्यानस्थ हो गये | यहाँ पाश्व॑ंसन्‍्तानीय ननन्‍्दीषेण आचार रात्रिमें किसी चोराहे- 
पर ध्यान कर रहे थे । कोट्टपालका पुत्र पहरा देता हुआ उस चौराहेपर पधारा 
और नन्दिषेणको उसने चोर समझकर भालेसे मार डाला । गोशालकने इस 
घटनाकी सूचना नगरमे दी और वह भ्रमण करता हुआ महावीरके पास लौट 
आया । गोशालककी चर्चा पार्श्वापत्य अनगा रोसे भी हुई और उसने मुनि आचार- 
विचारकी रूपरेखा प्रस्तुत की । 

तम्बायसन्निवेशसे तीर्थकर महावीर कृपिय-सन्निवेश गये । यहाँपर आप- 
को गुप्तचर समझकर राजपुरुषोने पकड़ लिया और उनसे उनका परिचय जानना 
चाहा | जब महावी रने कुछ भी उत्तर नही दिया और वे मौन रूपमे स्थित रहे, 
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तब राजपुरुषोंको उनपर और अधिक आशंका हुई। महावीर जैसे-जैसे अपनी 
सहनशोलता दिखाते जाते थे, वेसे-वेसे राजपुरुष उन्हें कष्ट देते जाते थे | 

महावीरके बन्दी बनाये जानेकी घटना नगरमें व्याप्त हो गयी । अत्तः 
विजया और प्रशल्भा नामक दो परिव्राजिकाएं तुरन्त घटना-स्थलपर पहुँचीं। 
उन्होंने महावीरको पहचानकर राजपुरुषोंसे कहा--“ब्या तुम लोग सिद्धार्थ- 
राजकुमार अन्तिम तोर्थकर महावीरकों नही पहचानते ? महावीरकी साधना- 
से भनुष्योंकी तो बात ही वया, देव-दानव भी प्रभावित है। ये त्तीथंकर- 
प्रकृति-धारी निम्नन्‍्थ महावीर हैं। इनकी उम्र तपश्चयसि इन्द्रादि भी अत्यन्त 
प्रभावित हैं। महावीर स्वावलस्बनके धनों हैं। इन्हें स्वयं अपनेपर 
विश्वास है। अतएव ये किसी परोक्ष शक्तिकी सहायता नही चाहते हैं ।” 

यरिव्राजिकाओंके इस कथनको सुतकर राज्याधिकारी कॉप उठे। उन्हें 
अपनी अज्ञानजन्य भूलका अनुभव हुआ और वे क्षमा-प्रार्थंना करते हुए कहने 
लगे--“प्रभो ! अज्ञान और प्रमादसे हो अपराध होते हैं। हमने आपकी 
जो अबमानना की है, उसके मूलमे अज्ञान ही है। आप दयामूत्ति है और 
क्षमाके घनी हैं । अतएवं हम छोगोके अपराधको क्षमा कर दीजिये ।” 

महावी रने मौन रहकर उत राजपुरुषोको क्षमा कर दिया और वे पुनः 
निद्वन्दरभावसे विहार करने लगे | १ 


कृपियसे महावीरने वेशालीकी ओर विहार किया | गोशालक यहाँसे महा- 
वीरके साथ नही गया और उनसे बोला--''भगवन्‌ ! न तो आप मेरी रक्षा 
करते हैं और न आंपके साथ रहनेमें मुझे किसी प्रकारका सुख मिलता है। 
प्रत्युत कष्ट ही भोगने पड़ते हैं और भोजनकी भी चिन्ता बनी रहती है। अत्त- 
एव अब में आपके साथ नही चल सकूँगा |” यह कह कर गोशालक राजगृहकी 
ओर चला गया। महावीर शान्त और मौनभावसे गोशालकका कथन सुनते रहे । 
वे बेशाली पहुँचकर एक कम्मारशाला--लोहारके कारखानेमें ध्वान-स्थित हो 
गये | दूसरे दिन कम्मारशालाका स्वामी लोहार वहाँ आया | वह छह महीनेकी 
लस्बी बीमारीसे उठा था । जब का रखानेमे कामपर गया, तो पहले-पहल नग्न 
दिगम्बर व्यक्तिक दर्शनको अमंगल और अशुभ समझा। अत्तएव वह हथीड़ा 
लेकर महावीरको मारनेके लिये दौड़ा। इसी समय संयोगवश कोई भ्द्र पुरुष 
आा गया और उसने तीर्थंकर महावीरका परिचय उस लोहारको दिया। 


विमेलक यक्षाका चिन्तन 


हे वेशालीसे चछकर महावीर ग्रामाक-सन्निनेशकी ओर आये | यहाँके उद्यान- 
में विमेलक यक्षका चेत्य था। यक्षके कार्योका आतंक सर्वत्र व्याप्त था। महा- 
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वीरने यक्षके चैत्यमें सामायिक ग्रहण किया और आत्म-स्थित हो गये। यक्षवर 
महाबीरकी शान्त और सौम्य मुद्राका बहुत प्रभाव पड़ा और वह उनकी 
स्तुति करने लगा। 

महावीर ग्रामाकसे शालिशीषं पधारे और वहाँके उद्यानमें कायोत्सगं करने 
लगे। माघका मास था। कड़ाकेको सर्दी पड़ रही थी और तीर्थंकर महावीर 
दिगम्बर-मुद्रामें ध्यानस्थ थे । इस समय महावीरके चारों ओर दिव्य कान्तिपुञ्ज 
अवस्थित था । उनके रोम-रोमसे शान्तिका प्रवाह निकल रहा था । 


कटपुतनाका उपसर्ग : असंख्यातगुणी कासंनिजरा 
इसी समय वहाँ कटपूतना नामक एक व्यन्तर देवी आयी और तीर्थंकर 
महावी रकी इस श्ञान्त मुद्राको देखकर द्वेषसे जल उठी | क्षणभरम उसने परि- 


व्राजिकाका वेश घारण किया और विखरी हुई जठाआमें पानी भरकर महावीरके 
ऊपर छिड़कने लगी त्था उनके कधोंपर चढ़कर प्रचण्ड हवा करने रूगी | 


भयंकर शीतऋतु, जलवर्षा और तोक्ष्ण पवनने इस समय भीषण और 
असाधारण उपसर्ग उपस्थित किया। महावीर मौन भावसे साधनामे सुमेरुवत्‌ 
दृढ़ रहे । कटपूततना महावीरकी अपराजिता चीतरागताके सम्मुख नतमस्तक 
हो गयी । उसने अपना पराजय स्वीकार किया और महावीरकी तपर्चर्याकी 
प्रशसा करते हुए उनके चरणोका वन्दन किया । 


महावीरका जीवन तपोमय था । वे दुर्लघ्य पवेत, अन्धकारपुर्ण गुफाओं, 
निर्जन नदी-तट, बीहड वन एवं सुनसान इमद्ान भूमिमें आत्म-साधना क रनेमें 
तत्पर रहते थे। वास्तवमें महावीरका आत्म-परिष्करण अदभुत था। वे 
मोह-भगके हेतु समस्त पदार्थोसे आसक्ति तोड़नेमें संछग्न थे । सावंभोम समत्व 
ही उनका आभाधार था| उनके समक्ष सिह-मृग, मयूर-सपं, मार्जार-मूषक जेसे 
अन्तविरोधी भी शान्‍्त थे। वीतरागताके प्रभावने उनकी जन्मजात शत्रुताको 
समाप्त कर दिया था । सवंत्र प्रेम, शान्ति और सौख्यका साम्राज्य व्याप्त था 

शालिशीषंसे महावीरने भहिया नगरीकी ओर विहार किया और वही छठा 
वर्षावास ग्रहण किया। महावीरले चातुर्मासभरका उपवास-ब्रत किया और 
अखण्डरूपसे आत्म-चिन्तनमें निरत रहे । 


गोशालूक भी छह महीने तक अकेला अमण करता हुआ शालिशीरषमें 
महावीरसे आ मिला । महावीरने चतुर्मास समाप्त होनेपर भद्दिया नगरीके बाहर 
पारणा यहण की और वहाँसे उन्होंने मगघ-भूमिकी ओर विहार किया । 
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सप्रमयर्ष-साधना : आत्म-दर्शन 


आत्म-साधक योगीष्वर तीर्थंकर महावीर क्षुधा-तृषा, शीत-उष्ण आदि 
परीषहोंको सहन करते हुए आत्म-दर्शनकी ओर उन्मुख हुए । उन्होंने निश्चय 
किया कि आत्माके शुद्ध स्वरूपको समझे विना साधककी साधना सफल नहीं 
हो सकती है। मानव-जीवनका सर्वोच्च लक्ष्य मुक्ति प्राप्त करना है। मुक्ति 
भव-बन्धनोंसे विमुक्त होनेका नाम है। इसके लिये तत्त्वज्ञानकी नितान्त 
आवद्यकता है। जबतक कर्मका आवरण है, तबतक साधकके जीवनमें 
पूर्ण प्रकाश प्रकट नहीं हो पात्ता है। भतः भीत्तरके प्रसुप्त ज्ञान एवं 
विवेकको जागृत करनेको आवश्यकता है। मोक्ष जीवनकोी पविश्रताका 
अन्तिम परिपाकरस और लक्ष्य है। विवेक एवं वेराग्यकी साधना 
करते हुए कदम-कदमपर साधकके बन्धन टूटते रहते हैं और मोक्षकी 
प्राप्ति होती है । 


मानव सदा परस्परके प्रतिशोध और विद्वेषके दावानलमें झुलसता रहता 
है । यही कारण है कि वह आत्म-बोध, आत्म-सत्य अथवा आत्म-ज्ञानको प्राप्त 
तही कर पाता है। जब तक व्यक्ति विश्वकी समग्र आत्माओंको समान भावस 
नही देखता, तब त्तक उसे भात्म-दर्शन नही हो पाता है। यह आत्म-दर्शन कही 
बाहरसे आनेवाला नही है, यह तो हमारो आत्माका धम है, हमारी चेतनाका 
धर्म है, एवं शाश्वत तत्त्व है | हमें जो कुछ पाना है, वह कही बाहर नही है, 
वह स्वयं हमारे भीत्तर स्थित है। आवश्यकता है केवल अपनी आत्म-शक्तिपर 
विश्वास करनेकी, विचार करनेकी और उसे जीवनकी धरतीपर उत्तारनेकी । 
आत्म-दर्शन मनुष्यको प्रसुप्त शक्तिको प्रबुद्ध करता है, आत्माका पूर्ण विकास 
करता है और आत्म-स्वरूपका पूर्ण उद्धाटन करता है। अतएव मुझे अपनी 
साधना द्वारा आत्म-दर्शन करना है। यो तो मैंने सामायिकका अभ्यास किया 
है, पर अभी समग्र आत्म-साधना शेष है। जब त्तक पूर्ण वीतरामता और 
निष्कामताकी उपलब्ध नही होती, तक तक मेरो साधना अनवरत रूपसे 
चलती रहेगी। 


नृपतिदारा चरण-बन्दन 


महावीर शीत और उष्णाकालमें मगघभूमि में विचरण करते रहे । जब 
वर्षाकाल निकट आया, तो उन्होंने आलम्मिया नगरीमें सप्तम वर्षावास ग्रहण 
किया। इस वर्षावासमें भी महावी रने चातुर्मासिक तप ओर विविध योग-क्रियाओं- 
की साधना की। वर्षावासके समाप्त होनेपर उन्होंने पारणाके हेतु कुण्डाक- 
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सन्निवेशकी और विहार किया । इस सन्निवेशमें महावीरने वासुदेवके मन्दिर- 
में स्थित हो ध्यान लगाया और कुछ दिनों तक साधना कर मदहना-सन्तिबेशकी 
ओर विहार किया। यहाँ वे बलदेवके मन्दिरमें ध्यानस्थ हो गये । साधुके भट्ठा- 
ईस मूलगुणोका पूर्णतया पालन करते हुए यहाँसे छोहागंछा नामक राजधानी- 
में पधारें। यहाँके राजा जितशत्रुपर उन दिनों शत्रुओंकी वक्र दृष्टि थो, अत- 
एब राजपुरुष बहुत सावधान रहते थे। कोई भी व्यक्ति अपना परिचय दिये 
विना राजधानोमें प्रवेश नहीं कर सकता था। महावीर और गोशालकके यहाँ 
"पहुँचते ही पहरेदारोने उन्हे रोक दिया और परिचय माँगा | ये दोनो मौन 
रहे | फलस्वरूप राजपुरुषोने इन्हे बन्दी बता लिया। 
जिस समय महावीर और गोशालक राजसभाम छाये गये, उस सूमय 
वहाँ अस्थिकग्रामवासी नैमित्तिक उत्पल भी उपस्थित था। महावीरको 
देखते हो वह खड़ा हो गया और चरण-वन्दन कर बोला--“अरे गुप्तचरो, 
तुम इन्हे नहीं पहचानते ? ये चोबीसवें तीर्थंकर महावीर हैं। चक्रवर्तीके 
लक्षणो्स भी बढकर शारीरिक लक्षण इनमें विद्यमान हैं। इन जेसा तेजस्वी, 
पराक्रमी, आत्म-द्रष्टा अन्य नहीं है। आप लोगोंने इन्हे बन्दी बनाकर महान्‌ 
अपराध किया है। 
उत्पल द्वारा परिचय प्राप्त करते हो जितशत्रने महावीर और 


गो»लकको बन्धन-मुक्त कर दिया और चरण-वन्दन करते हुए उनसे क्षमा 
प्रार्थना की । 


अष्ट्रभवर्ध-साधना : आत्मोदयकी ओर 


श्रमण-जीवनका मृलोहं श्य प्राणियोंको श्रेयोमार्गंकी ओर प्रवृुत्त करना है । 
यहो वह मार्ग है, जिसके द्वारा आत्माको अनन्त एवं यथार्थकी उपलब्धि हो 
सकती है | आत्मा कमेजालमें आबद्ध होनेसे ही चिरकालतक संसारमें परिभ्रमण 
करती रहती है। वह अपने शुभाशुभ कमके परिणामस्वरूप ही नाना योनियों- 
में परिभ्रमण करती है। यथार्थज्ञानके अभावमें वह भोतिक सुखको ही सच्चा 
सुख मानकर उसीमे यथार्थ आनन्दकी मिथ्या अनुभूति करती है। अतएव 
भोतिक सुखकी नश्वरता सुनिश्चित होनेपर भी व्यक्ति आत्मोदयसे विमुख 
रहता है | 

ध्यातव्य है कि प्रत्येक आत्मा अनन्त-गुणोका अक्षय अमृतकूप है, जिसका 
न कभी अन्त हुआ है और न कभी अन्त होगा। विवेकज्योत्ति या आत्मोदय 
होनेपर आत्मा उस परमात्मा-स्वरूप अमृतरसका पान करने लगती है, जिसे 
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प्राप्तकर शादैवत सुंख उपलब्ध होता है। आत्मा उस धनकुबेरके पुत्रके समान, 
है, जिसके पास कभी घनकी कमी नही होती, चाहे वह अपने उस अक्षय भंडार- 
का दुरुपयोग ही क्यों न करे । 

आत्मोदयका तात्पये आत्माके अनन्तगुणोंके विकाससे है । आत्मामें अनन्त- 
ज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख और अनस्तवीय॑ विद्यमान हैं। इन गृणोंकी अभि- 
व्यक्ति ही आत्मोदय है। महावीरने अष्टम वर्षकी साधनामें आत्मोदय प्राप्त 
करनेके हेनु अगणित उपसर्ग सहन किये तथा शीत, उष्ण, क्षुधा, तृषा, दंश- 
मशक आदि विभिन्न परीषहोंकों समतापूर्वक सहन किया !। उन्होंने अपन 
स्वरूपमें रहकर अक्षय आनन्दका अनुसन्धान किया। आत्माके अतिरिक्त 
विश्वके किसी बाह्य पदार्थमें मुखक्ी परिकल्पना करना भयकर भ्रम है। सत्‌ 
ओऔर चित तो प्रत्येक आत्माके पास व्यक्तरूपमें सदा विद्यमान हैं, पर आननन्‍्द- 
गुणकी अभिव्यक्तिकी कमी रहत्ती है। अत्त. जो आत्मोदय प्राप्त कर लेता है, 
वह सच्चिदानन्द बन जाता है । 


घोर उपसगंजय 


लोहागंलासे महावीरने पुरिमतालपु रकी ओर विहार किया ।। यहाँ नगरके 
बाह्य उद्यानमें कुछ समय तक निवात्त किया। यहाँ भी महार्वीरकों अनेक 
प्रकारके उपसगगं सहन करने पड़े। वग्गुर थावकने यहां महावीरका सत्कार 
किया तथा विभिन्न प्रकारसे उनकी स्तुति की । महावीर मौनरूपमे अपनी 
साधनामें संलग्न रहे । 

पुरिमतालसे उन्नाग, गोभूमि होते हुए महावीर राजगृह पधारे और 
आठवाँ वर्षावास राजगृहमें ही सम्पन्न किया । इस वर्षावासमे उन्होंने 
चातुर्मासिक तप एवं विविध योगक्रियाओकी साधना द्वारा आत्मोदय प्राप्त किया। 


महावीर आसन-साधनाके साथ आतापना--सू्येरध्मियोका ताप लेते, 
शीतको सहन करते और दिगम्बर रहकर आत्म-साधना करते थे | विभूषा एवं 
परिकमं--शरी रकी सभी प्रकारकी साज-सज्जाओंका त्याग करते थे । 


यथाशक्ति इन्द्रियोंके विषयोंसे बचते; क्रोध, मान, माया और लोभसे 
बचते; मन, वाणी और शरोरकी प्रवृत्तियोंका संगमन करते एव एकान्त स्थानमें 
ध्यानस्थ होते थे । मनकी सहज चंचलत्ताको ध्यान द्वारा नियन्त्रित करते थे । 

अष्टम चातुर्मासके दिनोंमें महावीरने चित्तशुद्धिका पूर्ण अभ्यास किया | 
उन्होंने भ्रमणशीकू भनको विषयोसे पृथक्‌ कर आत्मस्वरूपपर ही केन्द्रित 
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किया । मन जैसे-जैसे शान्‍्त और निष्कम्प होता गया, त्यों-त्यों स्थिरता बढ़ती 
गयी । 

जब चातुर्मास समाप्त हुआ तो महावीरकी सावधि योग-साधना भी समाप्त 
हो गयी और पारणाके हैतु उन्होंने राजगृहसे विहार किया । 


, नवसवधं-साधना : सामायिक-सिद्धि 


महावीर बिहार करते हुए राजगृहसे लाढ़ देशकी ओर गये और वहाँसे 
बज्भूमि, शुद्धभूम एवं सुम्हभूमि जेसे आदिवासी प्रदेश्षोमें पहुँते। यहाँपर 
महावीरको ठ5हरने योग्य स्थान भी नहीं मिला। न यहाँ कोई चेत्य ही ऐसा 
था, जिसमें रहकर ध्यान कर सके और न ऐसा कोई शल्य मन्दिर ही था, 
जिसमें सामायिककी सिद्धि कर सकें। अतएवं महावीरने ग्राम और नगरके 
बाहर उद्यानमें खड़े होकर सामायिक किया। 

महावी रकी सामायिक-क्रिया आत्मोपलाब्धिका साधन थी | दुष्टजन महा- 
बीरकी हँसी उड़ाते, उनपर धूलि-पत्थर फेंकते, गालियाँ देते, अवमानना करते 
ओर शिकारी कुत्ते छोड़ते थे । पर इन समस्त कष्टोंको सहन करते हुए भी वे 
अपने सामायिकमे पृर्णतया तल्‍लीन रहते। उनके परिणामोंमें शान्ति थी। 
क्रोधादि कपायोका प्रादुर्भाव नही होने देते। प्रतिकल परिस्थितियोमे भी 
अपनेको नियन्त्रित रखते थे । 


उपवास-पर-उपवास 


चातुर्मास आनेपर महावीरने एक वृक्षके नीचे नवम चतुर्मास ग्रहण किया। 
चार महं।नेका उपवास स्वीकार कर सामायिककी सिद्धिके हेतु वे का्योत्सर्ग 
और ध्यानमे प्रवृत्त हुए। इन्द्रिय भौर मतको दीवालोको भेदकर आत्माके 
सान्निध्यमे रहना आरम्भ किया। शरीरकी चचलूता और शरीरके 
ममत्वका पूर्ण विसर्जन किया । प्रवृत्ति और ममत्व ये दोनों शरीर एंव मनमें 
तनाव उत्पन्न करते है त्तथा इन्हीके द्वारा अनेक प्रकारकी शारीरिक एवं 
मानसिक व्याधियों उत्पन्न होती है। अतएवं महावीरने उक्त दोनोंका 
निरोध किया । 


महावीर इहलोक-भय, परलोक-भय, अन्राण-भय, आकस्मिक-भय, मृत्युभय 
आदि सात प्रकारके भयोंसे रहित थे। अत्तः दुष्टजनोंके उपद्रवका उनके ऊपर 
कुछ भी प्रभाव नही पड़ता था। वे जितेन्द्रिय और सामायिक-संयमी थे । 
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महावीर छः महीने तक अनाय॑ भूमिमें भ्रमणकर वर्षाकालके अनंतर आये- 
भमिमें लोट आये । 
दक््षमवर्ध-साधना : संयसाराषता 

संयमका अथ है इन्द्रियों और मनका दमन करना तथा उन्हें आत्म-वशीभूत 
करना और हिसा-प्रवृत्तिति बचता। संयम अहिसारूपी विशाल वृक्षको एक 
शाखा है । अहिसा साध्य है और संयम साधव। संयमके अनुष्ठानसे ही 
अहिसाकी साधना सम्भव होती है। संयम दो प्रकारका है--इन्द्रिय-संयम 
और प्राणी-संयम । इन्द्रियों और मनको अपने-अपने विषयोंमें प्रवत्त करनेसे 
रोककर आत्मोन्मुख करना इन्द्रिय-संयम है ओर षट्कायके जीवोंकी हिसाका 
त्याग करना प्राणी-संयम है। वस्तुत्तः व्यक्ति, समाज एवं राष्ट्रके जीवनमें सुख- 
शान्तिका हेतु संयम ही है और इसीके द्वारा अहिसाकी प्राप्ति होती है। जीवनमें 
अहिसाकी प्रतिष्ठा संयमसे हो सम्भव है। अतएव महावीरने अपने दसवें 
वर्षंकी साधनामें संयम और समता-प्राप्तिके लिये पूर्ण प्रयास किया । 


महावीर और गोशालकने अनायंभूमिसे ,निकलकर सिद्धार्थपुर जाते हुए 
कूमंग्रामकी ओर प्रस्थान किया । 


तपस्वरूप : परिष्कार 


कूमंग्रामके बाहर वेश्यायन नामक एक त्तापस तपस्या कर रहा था। वह 
घूपमें अधोमुख होकर तपस्यामें रत था। इस तपस्वीकी जटाएं' बहुत 
बड़ी-बड़ी थी और उनमें श्रसजीव विद्यमान थे। गोशालक वेच्यायनके इस 
दृश्यको देखकर महावीरसे कहने ऊगा--“प्रभो! इस प्रकारकी तपस्यासे 
संयमकी प्राप्ति केसे हो सकती है ? और संयमके अभावमें अहिसाकी साधना 
सम्भव नही ? अत. इस तपस्थाकों आत्म-कल्याणकारिणी कहा जायगा ? मुझे 
तो यह तपस्वो ढोंगी जेसा प्रतोत हो रहा है। इसकी जटाओंसे जूए गिर रहे 
हैं। अतः इस तपस्याको केवल शारीरिक कष्ट ही माना जा सकता है। आत्म- 
शुद्धिके लिये तो उपवास, ध्यान, संयम आदिकी आवश्यकता है। तपस्थाका 
अर्थ इच्छा-निरोध है। मनुष्यकी इच्छाएँ अपार, असीम और अनन्त हैं। अतः 
इच्छाओंकी पूति सम्भव नहीं है। इच्छापूर्तिके लिये असंयमके पाप-पथपर 
चलना अनिवाय होता है |” 


“तपोनुष्ठानसे मनुष्य संयमशील बनता है ओर संयमशीलतासे अहिसाकी 
प्रतिष्ठा होती है। जिस व्यक्तिके अन्तरमें अहिंसा, संयम और तपकी त्रिवेणी 
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प्रवाहित होती है, उसकी आत्मा निर्मल, निष्कष और निविकार हो जाती 
है। देव भी उसके चरणोंमें नमस्कार कर अपनेको धन्य मानते हैं ।” 


गोशालक द्वारा इस प्रकार संयमकी व्याख्या सुतकर और इसे अपने ऊपर 
आक्षेप मानकर वेश्यायनने क्रद्ध होकर अपनी तेजोलेब्या गोशालकपर छोड़ी । 
पर तोथंकर महावीरके अहिसा-प्रभावसे गोशालककी रक्षा हो गयी और 
बेश्यायनकी तेजोलेश्या व्यथं सिद्ध हुई। 

गोशालक महावोरका साथ छोड़कर श्रावस्ती चला गया और वहाँ 
आजीवक मतकी उपासिका कुम्हारिन हालाहछाकी भाण्डशालामें रहकर 
तेजोलेश्याकी साधना करने लगा | गोशालकने छह महोनोंकी निरन्तर साधनाकि 
पश्चात्‌ तेजःशक्ति प्राप्त को। इतना हो नहीं, उसने निमित्तशास्त्रका भी 
अध्ययन किया । अब वह सुख-दु.ख, लाभ-हानि, जीवन-मरण आदि सभो 
बातोको बतलानेमे निपुण हो गया । 

तेज.शक्ति और निमित्तज्ञान जैसी «प्रभावक शक्तियोंने गोशालकका महत्त्व 
बढ़ा दिया। उसके भक्त और अनुयायियोंकी सख्या प्रतिदिन बढ़ने लगी | साधा- 
रण भिक्षु गोशालक अब एक आचाय॑ बन गया ओर आजीवक-सम्प्रदायका 
प्रवत्तंक कहलाने लगा। 


बालकोंका उपद्रव और समता 


सिद्धार्थपुरसे तपस्वी महावीर वेशाली पधारे। एक दिन वेशालीके बाहर 
ये कायोत्सगं-ध्यानमें स्थित थे । उस समय नगरके बालक खेलते हुए वहाँ आाये 
और महावीरको पिशाच या भूत समझकर सताने लूगे। बालकोंने महावीर- 
के ऊपर ढेल फेकें, गालियाँ दी और अनेक प्रकारसे कदर्थनाएँ की, पर संयमा- 
राधक महावीर अपनी साधनासे विचलित न हुए । उन्होने इस उपसर्गको बडो 
समत्ता और ज्ञान्तिके साथ सहन किया। बालकोंका उपद्रव प्रत्तिक्षण बढता 
जाता था। वे घूल और मिट्टी भी उनके ऊपर फेंक रहे थे। इसी समय राजा 
सिद्धार्थंथा मित्र बनराज शंख भी अकस्मात्‌ वहाँ पहुँच गया। उसने 
बालकोंके उपद्रवको रोका और स्वयं महावीरके चरणोंमे गिरकर उनसे 
क्षमा-याचना की | 
कायोत्सगं-मुद्रा 

वेशालोसे महावीरने वाणिज्य-ग्रामकी ओर प्रस्थान किया और वाणिज्य- 
ग्राम पहुँचकर ग्रामके बाहर कायोत्सगं-पुद्र/में ध्यान आरम्भ किया । संयमकी 
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साधनाके कारण महावीरको विभिन्न प्रकारको ऋद्धियाँ प्राप्त होने लगीं, पर वे 
इन सभी ऋद्धियोंसे अनासक्त थे | उन्हें प्रत्येक उपसगंको दूर करनेका सामथ्ये 
उपलब्ध था। किन्तु उन्होंने कमी भी अपने सामथ्यंका प्रयोग नहीं किया । 
साधक माहावीर संयम और उपवासको सिद्धि द्वारा कर्मोंको निजना करना 
चाहते थे | वे अन्य व्यक्तियोंको जोतनेकी अपेक्षा अपनेको जीतना अधिक 
उपयुक्‍त मानते थे। 


जब वाणिज्यग्रामके निवासी श्रमणोपासक आननन्‍्दको महावीरके पधा रने- 
का पत्ता चला, तो उसने आकर उनकी वन्दना की । वहाँ से विहारकर महा- 
वीर श्रावस्ती पधारे और यहींपर उनका दशवाँ वर्षावास सम्पन्त हुआ । गोशा- 
लक तो चातुर्मास आरम्म होनेके पहले ही महावीरका साथ छोड़कर चला 
गया था। 


इस दशम वर्ष-साधनाकी उपलब्धि संयमकी सिद्धि थी। वे आत्मसिद्धिके 
लिये निरन्तर प्रयासशील थे। चैतन्यके ऊध्वंगमनकी वृत्तिको ही थे धर्ंकी 
जननी मानते थे | 


एकादशवर्ष-साधना : आत्मानुभूति 


जीवनकी यात्रामें आत्माकी अमरता ही परमर्बिन्दु है और यही है जीवनका 
अन्तिम लक्ष्य, क्योंकि इसीको मुक्ति-यात्रा कहा जाता है। आत्माकी अमरता- 
विभावपरिंणतिरहित अवस्था वीतराग हुए बिना प्राप्त नहीं होती । न 
तो रागी मुक्त होता है और न बिरागी ही। दोनो ही ससारके बन्धनमें बन्धते 
हैं। वीत्तरागता रागी और विरागीसे ऊपरकी स्थिति है। रागका अर्थ है रगना 
या किसी वस्तुमें आसक्त होना। विरागीका अथ्थ है--रागकी कुछ न्यूनता । 
रागी आसक्त होता है, तो विरागी कम आसकक्‍्त होता है। उसका पूर्णतः राग 
छुटता नहीं। किन्तु वीतराग इन दोनोसे परे है। उसकी आँखोमे कोई रग 
नहीं है, वह पूर्णतया रंग-मुक्त है। जो वस्तु जैसी है, बीतरागको वेसी हो 
दिखलायी पड़ती है। वीतरागकी दृष्टिमें कोई वस्तु न सुन्दर है और न 
असुन्दर । यतः वीतरागताकी प्राप्ति अमृतकी प्राप्ति है । 


महावीरने श्रावस्तीमें चातुर्मास समाप्त कर सानुलट्टीय-सन्निवेशकी ओर 
विहार किया | यहाँ इन्होंने भद्र व महाभद्र और सवंतोभद्व तपस्याओंको करते हुए 
सोलह उपवास किये। उपवासके अन्तमे, इन्होंने आनन्द उपासकके यहाँ पारणा 
को और दृढ़भूमिकी ओर विहार किया। मार्म॑में पेढ़ार उद्यानके चैत्यमें जाकर 
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तेछा उपवास ग्रहणकर एक शिलापर ध्यानस्थित हो गये। महावीरके इस _ 
निशचल और निनिमेष ध्यानको देखकर लोग प्रशंसा करते हुए कहते कि-- 
“ध्यान और थधैय॑में तीथंकरका कोई समकक्ष नहीं है। वे भात्माके अमृतत्व- 
को प्राप्त करनेके लिये अहनिश ध्यानकी साधना करते हैं। मनुष्य तो क्या, देव 
भी उन्हें विचलछित नहीं कर सकते हैं। उपसगग और परीषहोंका ऐसा विजेता 
इस कालमें अन्य नहीं है ।” 


संगमदेवका परोक्षण और विभिन्न उपस्तर्ग 


संगम नामक देवने विचार किया कि महावीरको ध्यानसे विचलित कर में 
उनकी परीक्षा करू गा । ऐसा कौन व्यक्ति है, जिसे में विचलित न कर सकूं,। 
मेरे समक्ष किसीका भी धैर्य अटल नहीं रह सकता है। अतः में जाकर 
महावी रको ध्यानसे च्युत करता हूँ। यह निश्वयकर सगमकने पेढ़ाल उद्यानमें 
स्थित पोलास चेत्यमें जाकर महावीरको ध्यानसे विचलित करनेका उपक्रम 
किया । उसने विविध प्रकारके कष्टदायक बीस उपसर्ग किये, पर महावीरका 
हृदय इन उपसगगोसि रंचमात्र भो क्षुब्ध नही हुआ । 

पोलास चेत्यसे चलकर महावीरने बालुकाकी ओर विहार किया। वहाँसे 
सुभोग, सुच्छेत्ता, मलय और हस्तिशीषं आदि ग्रामोंमें विहार करते हुए 
तोसलि पहुँचे। संगमकदेवने इन ग्रामोंमें भी महावीरको विभिन्न प्रकारके 
कष्ट दिये। मारन-ताड़नजन्य बाधाए' पहुँचायी, पर महावीर अपनी साधनामें 
अविचलित रहे। 

एक समय महावीर तोसलि गाँवके उद्यानमे ध्यानारूढ़ थे। संगमकदेव 
साधुरूप धारणकर गाँवमें गया और एक भवनमें सेघ छगानेका कार्य करने 
लगा। ग्रामवासियोंने उसे चोर समझकर पकड़ा और मारने लगे। संगमक 
कहने लगा--“मुझे मत्त मारो | में तो निरोह और निरपराधी हूँ। अपने गुरु- 
की आज्ञाका पालन करनेके लिये ही मुझे यह काय करना पड़ा है। जेसा गुरु 
कहते हैं, वेसा में करता हूँ। गुरुका आदेश चोरी करनेके लिये हुआ और में 
' यहाँ आकर सेध लगाने लगा |” 

लोगोंने पूछा तुम्हारे गुरु कहाँ हैं? और क्या करते हैं ? उसने कहा--“वे 
उद्यानमें हरे हुए हैं और नेत्र बर्दकर ध्यान कर रहे हैं ।” 

ग्रामवासी उसके साथ उद्यानमें गये, तो महावीरकों संगमकके बताये हुए 


नियमानुसार ध्यानस्थ देखा। अज्ञानी नागरिकोंने चोर समझकर महावीरपर 
आक्रमण किया और बांधकर नगरमें ले जानेकी तैयारी की। उन छोगोंने 
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महावी रको विभिन्‍न प्रकारकी यातनाएँ दीं। उ-हूं मारा-पीदा ओर बांधकर नगर- 
में ले जाने लग। महावी' इस सबको सहन करते हुए भी सौन थे । वे पूर्वो- 
दयका कमं-विपाक समझकर सब कुछ समतापुर्वक सहन कर रहे थे। इसी समय 
भूतिलक नामक एक इन्द्रडालिक बहाँ आया । वह महावोरको पहचानता था । 
अत: उसने ग्रामवासियोके समक्ष महात्रीरका परिचय प्रस्तुत किया। जब 
ग्रामवासियोंका यह ज्ञात हुआ कि ये महाराज सिद्धार्थके पुत्र महावीर हैं, और 
कैवल्यसिद्धिके लिये ग्रामानुप्राम विचरण करते हुए _तपश्चरण कर रहे है, तो 
बे अपने क्ृत्योके लिये लज्जित हुए। ग्रामीणोने साधु-वेशधारी उस व्यक्तिकी 
भी तलाश को, जो उन्हें महावीरकें पास ले गया था। पर उसका कही पता 
नही चला । अस्तमे ग्रामवासी इस निष्कर्षंपर पहुँचे कि इस घटनामे कोई 
रहस्य अवय्य है । 


मोसलि-नरेश द्वारा चरण-वन्दन 


तोसलिसे तीर्थंकर महाबोर मोसलि पधारे और वहाँ उद्यानमे ध्यानस्थित, 
हो गये । यहाँ भी सगमकने महावीरपर चोर होनका अभियोग लगवाया 
जिससे राजपुरषों द्वारा उन्हे अनेक प्रकारके उपसगगं दिये गये। राजपुरुष 
महावीरको पकड़कर मोसलि-नरेजके पार्स ले गये। राजसभामे राजा सिद्धार्थ 
का मित्र सुमागध नामक राष्ट्रिय बेठा हुआ था। इन्हे देखते हो वह कहने 
लगा--“यजनु | यह चोर नही है | यह ता सिद्धार्थके राजकुमार महावीर है। 
ये अपनी आत्म-शक्तियोकरा विकास करनेके लिये तपश्चरण कर रहे है। इन 
जैसा धोरतपस्वाी और परीपहजयी अन्य कोई नहीं है। अत्त: इनपर चोर 
होनेंका सन्देह्‌ करना बिल्कुल निराधार है ।' 

सुमागधके इल बचनोंकों सुनकर मोसलि-तरेशको पश्चात्ताप हुआ और 
उन्हें बन्धन-मुक्त कर एनके चरणोमे गिर गया। 

संगमक इतनी जल्दी अपना पराजय स्वीकार करनेको तैयार नही था | 
अतः उसने उपसगं देनेकी अपनी प्रक्रियाको और अधिक तीत्र बनाया | जब्न 
महावीर तोसलि उद्यानमें ध्यानस्थ थे, उस समय सगमकने इनके पास चोरी- 
के अस्त्र-दास्त्र रख दिये। इन अस्त्र-शस्त्रोंकोी देखकर लोगोंने इन्हें चोर- 
सभझा और तोसलि-पतिके पास इन्हे पकड़कर ले गये। 


अदुभुत चमत्कार : फांसोका फंदा टूटा 
तोसलि-पतिने महावीरसे कई प्रकारके प्रइन पुछे, पर महावीर मौन 
रहे | अब तो उसे ओर उसकी सलाहुकार-समितिको यह विश्वास हो गया कि 
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यह अव्य हो कोई छत्मवेशधारी चोर है। अतएव उसने भहांवीरको फाँसी 
देनेका आदेश दिया । अधिकारियोंने उन्हें फांसीके तस्तेपर चढ़ा दिया और 
तुरन्त गलेमें फाँसीका फंदा लगाया । पर तख्ता हदाते ही फाँसीका फंदा दृट 
गया । दूसरी बार फाँसो लगायी, फिर भी बह टूट गया। दस प्रकार सात बार 
महावीरके गलेमें फांसी डाली गयी और सातों हो बार फाँसीका फंदा टटता 
गया | इस घटनासे कर्मचारी भयभोत और आतंकित हुए । अत्तः वे तोसलि- 
नरेशके पास इन्हे ले आये और पूर्बोक्त घटनाका स्पष्टीकरण प्रस्तुत किया । 
ततोसलि-नरेश महावीरके इस प्रभावसे प्रभावित हुआ ओर क्षमा-याचना करते 
हुए उन्हें मुक्त कर दिया । ग 

संगमदेवने अभी भी पराजय स्वीकार नहीं किया । अतः वह इन्हें उपसर्ग 
देनेके लिये और अधिक गतिशील हो गया । त्तोसलिसे महावीर सिद्धार्थयुर गये 
और वहाँ भी सगमकदेवके षड्यन्त्रके कारण इन्हे चोर समझकर पकड़ लिया 
गया। इसी समय कौशिक नामक एक अद्वब्यापारी वहाँ आया। वह 
महावीरको पहचानता था। अत' उसने इनका परिचय देकर इन्हें बन्धन- 
मुक्त किया । सिद्धार्थपुर्से महावीर वृजगाँव (गोकुल) पहुँचे। 


वृजग्राममें उस दिन कोई उत्सव था । घर-घर क्षोरात्न बना था| महावीर 
भिक्षावर्याके हेतु वृजगाँवमें पहुँचे। सगमक वहां पहलेसे ही उपस्थित था। 
बह अहारको अनेषणीय करने छगा | जब महावीरकों सगमके षड़यंत्रका पता 
लगा, तो वे तुरत ही उस गाँवसे बाहर चले गये | सममकने महावीरको ध्यान- 
विचलित करनेके लिये अनंकानेक उपसर किये, पर वह उन्हे विचलित्त न कर- 
सका | 

संगमकको महावीरपर उपसगे करते हुए लगभग छहमास व्यतीत होने 
जा रहे थे। वह उन्हें ध्यानच्युत करनेके लिये अगणित विध्न भी कर चुका 
था, पर वह अपने इस दुष्कृत्यममे सफल नहीं हो पाया । 


, संगमदेवका पराजय और चरण-वंदन 


उसने अवधिज्ञान द्वारा महावीरकी मानसिक वृत्तियोंकी भो परीक्षा ली । 
पर उसने अवगत किया कि महावीरका मनोभाव अधिक सुदृढ़ है । वे आत्माके 
अमरत्वके निकट पहुँच रहे हैं। सयम और शीलको अह॒निश्व वृद्धि हो रही है। 
अतः अपनी पराजय स्वीकार करते हुए महावीरसे निवेदन किया--“प्रभो ! 
आपके सम्बन्धमें जो कहा गया था, वह अक्षरश: सत्य है। आप सत्यप्रति् हैं 
और उपसगं-विजेता है । विदवमें कोई भी ऐसी शक्ति नही है, जो आपको आत्मा- 
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राधनसे विचलित कर दे। में अपना पराजय स्वीकार करता हूं और दिये गये 
कष्टोंके लिये आपसे क्षमा-याचना करता हूँ। आप वास्तवमें घन्य हैं। आपका 
साहस ओर धेयं अतुलनीय है और आपको साधना अनुपम है।' 

तीथंकर महावीरके घेयंसे हार मानकर संगमक वहांसे चला गया। दूसरे 
दिन महावीरने उसी वृजगाँवमें भिक्षा-चर्याके लिये प्रवेश किया | पुरे छह 
महीनोंके बाद इन्होंने एक वृद्धाके यहाँ निर्दोष क्षीरान्‍्नका भोजन ग्रहण 
किया । 


वृजग्रामसे महावीर आलम्भिया आदि प्रसिद्ध नगरियोसे होते हुए भ्ावस्ती 
पहुँचे और वहाँ नगरके उद्यानमें ध्यानस्थित हो गये । 


खमत्कारकों नमस्कार 


इन दिलों श्रावस्तीमें स्कन्‍्दका उत्सव चल रहा था । नगरनिवासी उत्सवमें 
इतने व्यस्त थे कि महावी रकी ओर किसीने लक्ष्य ही नही किया | समस्त गाँव- 
स्वन्दके मन्दिरके पास एकत्र था। यहाँ एक प्रभावक घटना घटी । भक्‍तजन 
देवमृतिको वस्त्रालंकारोंसे सजाकर रथमें बेठाने जा रहे थे कि मूर्ति स्वयं चलने 
लगी। भक्‍तोंके आनंदका पार न रहां। वे समझे कि देव स्वयं रथमे बेठने जा 
रहे हैं। हषके नारे लगाते हुए सब लोग मूर्तिके पीछे-पीछे चलने लगे। मृत्ति 
३35 देह पहुँची ओर महावीरके चरणोंमें गिरकर वंदना करने लगी । उपस्थित 
जन हष-ध्वनिं की और महावीरको देवाधिदेव मानकर उनका 
बहुमान किया ओर महिमा व्यक्त की । 


निधिध्त पारणा सम्पन्न 


श्रावस्तीसे बिहारकर महावीर कोशाम्बी, वाराणसी, राजगृह, मिथिला 
भादि नगरोंमें परिभ्रमण करते हुए वेशाली पधारे और यहीं ग्यारहवाँ वर्षा- 
वास सम्पन्त किया | वेशालीके बाहर काममहावन नामक एक उद्यान था। 
इसो उद्यानमे महावीर चातुर्मासिक तप ग्रहणकर ठहरे। 

वेशालीका नगरसेठ प्रतिदिन महावीरके चरण-वंदन करने जाता और 
आहार ग्रहण करनेको प्रतिदिन प्राथंना करता । पर महावीर आहारके निमित्त 
नगरमें नहीं जाते। श्रेष्ठिने सोचा महावीरका मासिक तप होगा और महीना 
पूरा होने पर आहारके हेतु पघारेंगे । पर महावीर आहारके लिए नही उठे । 

सेठने द्विमास-क्षपणकी कल्पना की और दूसरे मासके अंतमें त्रिमासिक को । 
महावीर तीसरे महीनेकी समाप्तिपर भी भिक्षात्र्याके छिये नहीं निकले । अब 
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उसने अनुमान किया कि महावीरकां चातुर्मास-क्षपण हौगा। अतः चार महौनेके 
उपवासको समाप्त कर वे भिक्षाचर्याके लिये प्रस्थान करेंगे। वह अपने धर 
आकर चातुर्मासके अंतमें महावीरकी प्रतीक्षा करने लगा । मध्याह्लकाल महावीर 
चयके लिये निकले और पिण्डेषणाके नियमानुसार वेशालीमें भ्रमण करते हुए 
उन्होंने एक गृहस्थके घरमें प्रवेश किया | गृहस्वामीने, जो कुछ रूखा- 
तेयार था, उसीसे महावोरको पारणा करायी। महावीरने अत्यन्त संतोष 
और शान्तिके साथ पारणा ग्रहण की। जब नगरसेठने सुना कि महावीरकी 
पारणा अन्यत्र हो गयी, तो वह अपने भाग्यको दोष देने रूगा। 

महावीरकी पारणा निविष्न सम्पन्न होनेके कारण पज्चादचर्य॑ प्रकट हुए, 
जिससे वेशाली-निवासी अत्यन्त प्रसन्न थे । 

इस प्रकार तीर्थकर महावीरने इस एकादश वर्षको साधनामें कर्मोंकी 
असंख्यातगुणी निज॑रा की । उन्होंने साधुके अटद्ठाईस मूलगुणों, तोन गुप्तियों, पांच 
समितियों आदिका पूर्णतया निर्वाह करते हुए त्याग, वेराग्य और सयमानुष्ठान 
किया। महावीरने आत्म-संयम और उच्च भावनाओंमे रमण करनेको पूरी 
चेष्टा की। आत्म-शुद्धिके लिये प्रयत्तशीर रहना ही जीवनका प्रधान उद्देश्य 
था। महावीरकी यह साधना आत्मशुद्धिका प्रमुख साधन थी। 
हवद्वर्ष-साधना : विचित्र अभिप्रह 

संवर और कमं-निर्जराके हेतु महावोर विचित्र अभिग्रह ग्रहण कर चर्याके 
लिये निकलते थे और जब अभिग्रह पूरा नही होता, तो वे सनन्‍्तोषपुर्बंक लौटकर 
साधनामे संलग्न हो जाते। उनके भीत्तर दिव्यप्रकाशके उदयका आरम्भ हो 
चुका था। अतएव वे अपनी समस्त शक्तियोंके विकास हेतु प्रयत्नशील थे। वे 
हिमालयके समान दृढ़ होकर उपवास आरम्भ करते और अनेक प्रकारके उपसर्ग 
आनेपर भी वे उनसे विचलित न होते। मय और रोपसे दूर अविचलभावसे 
यंत्रणाओंको सहन करते रहते थे । 

महावीर क्षमाके अवतार थे | दुराचारियों, अत्याचारियों और अधमियोंको 
क्षमा प्रदानकर उन्हे सच्चे पथपर लगाते थे। बे अनायोंमें सदृष्यवहार और 
सम्यक्त्वके विकासके हेतु श्रमण करते ओर उन्हें भी सन्‍्मा्गपर अग्नसर होनेकी 
प्रेरणा देते थे । 

वेशालीसे महावीरने सूसुमारपुरकी ओर विहार किया। इस नगरके 
परिसरमें महावीरने अशोकवुक्षके नीचे कायोत्सगं किया। यहाँसे महावीर 
भोगपुर और नन्दियाम होते हुए मेंढ़ियग्राम पघारे। यहाँ एक गोपने 
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महावीरको कठिन उपसर्ग दिया और महावीरने बड़ी समताके साथ उस 
उपसगंको सहन किया। 

मेंढियग्रामसे महावीर कोशाम्बी पधारे और पौष कृष्णा प्रतिपदाके दिन 
चर्याविषयक यह अटपटा अभिय्यह किया कि--“मुण्डित सिर, पेरोंमें बेड़ियाँ 
पहने हुए, तीन दिनकी भूखी, उबाले हुए उड़दके बाकुले, सूपके कोनेमे लेकर 
भिक्षाका समय बोत चुकनेपर द्वारके बीचमें खड़ी हुई तथा दासत्वको प्राप्त हुई 
यदि कोई स्त्री आहार देगी, तो मे ग्रहण करू गा, अन्यथा नही ।” 


उक्त प्रतिज्ञा कर महावीर प्रतिदिन कौशाम्बीमें चर्याके लिये जाते | घूमते- 
धूमते चार महीने उन्हें बीत गये, पर अभिग्नहू पूरा न हुआ। 

एक दिन महावीर कौशाम्बीके अमात्य सुगुप्तके घर चर्याके हेतु पधारे। 
अमात्य-पत्नी नन्‍दा भक्तिपू्व॑क प्रतिग्रहण करने लगी, पर अभिग्रह पुग न 
होनेसे महावीर चल दिये। नन्‍्दा पश्चात्ताप करने लगी। दासियोंने निवेदन 
किया--“थे देवाये तो प्रतिदिन यहाँ आते है और कुछ भी लिये बिना यहांसे 
चले जाते हैं ।” दासीके इस कथनसे नन्दाने निए्चय किया कि अवश्य ही 
महावीरका कोई दुर्गग अभिग्रह है, जिसकी पृरत्ति न होनेसे आहार ग्रहण 
नहीं करते । 

जब अमात्य घर आया, तो उसने नन्दाकों उदासीन देखा । पूछा--“क्या 
बात है ? मलिन और चितित्तमुख व्यो दिखलाई पडती हो ?” 

नन्‍्दा-- आपका अमात्यपन किस कामका, जब कि चार महोनोसे योगि- 
राज महावीर आहार ग्रहण नहीं कर रहे हैं। पता नही उत्का क्या अभिग्रह 
है? और उसको पूर्ति क्यों नहीं हो रही है ? यदि आप महावीरके अभिग्रहका 
पता नही लगा सकते, तो आपका चातु्य किस कामका ?/ 


आश्वासन देता हुआ सुगृप्त बोला--“तुम चिता मत करो, में उनके 
अभिग्नरहकी जानकारो प्राप्त करूंगा, जिससे महावो रकी पारणा हो जाय ।' 


राजा-रानोकी चिन्ता 


जिस समय महावीरके अभिग्नरहकी चर्चा हो रही है, उस समय वहाँ 
प्रतिहारी विजया भी उपस्थित थी। उसने सब बातें सुन ली और राजभवनमें 
जाकर रानी मृगावतीसे लिवेदल किया। रानी भी इस घटनासे आकुल हुई 
ओर राजाको उलाहना देती हुई बोली--“आपका इतना समृद्ध राज्य है और 
इस राज्यमें एक-से-एक बढ़कर मेधावी और प्रतिभाशाली व्यक्ति है। गुप्तचर- 
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विभाग आपका कार्य करता है। महावीर कई महीनोंसे कोई अभिग्नह लेकर 
राजधानोमें चर्याके हेतु भ्रमण करते हैं। पर अभिग्रह पूर्ण न होनेसे वे आहार 
ग्रहण किये विना ही छौट जाते हैं । क्या आपके व्यक्ति उत्तके अभिम्रहका पता 
नही छगा सकते ? आपने कभी यह सोचा भी नहीं कि महावीर आहार क्‍यों 
ग्रहण नहीं करते ? आपके इतने बड़े राज्यकी साथंकता तभी है, जब आप 
अभिग्नहकी जानकारी प्राप्त करे। आज नगरनमें सवंत्र यही चर्चा है।' 


राजा शतानीक--'देवि ! चिता मत करो! मे शास्त्रज्ञ विद्वानोको 
बुलाकर आहार-सम्बन्धी सभी अभिम्रहोंकी जानकर नगरमे घोषणा करा दूँगा 
कि सभा भव्य उक्त अभिग्रहोको एकत्र करनेका प्रयास करे । ! 

राजाने समार्पण्डित तथ्यवादोका बुलाया और कहा--/“महाशय ! धमे- 
शास्त्रोंमें साधुकी चर्याका जो आचार बणित हू, आप उसे सुनाइये । साधु 
भोजनके लिए जाते समय किस प्रकारके अभिग्रह ग्रहण कर सकत्ता है, यह भी 
बतलाइये । आप जानते होगे कि हमारी नगरीमे महावीर कोई दुर्बोध अभिग्नह्‌ 
लेकर कई महीनोंसे निराहार रह रहे है। जबतक उनका अभिग्रह नहीं। मिलेगा, 
वे आहार ग्रहण नही करेंगे। अतएव शास्त्रोम जितने प्रकारके अमिग्रह वर्णित 
हों, नगरमे उन सभीकी व्यवस्था कर दूँ ।” 

राजाने सुगुप्त महामात्यकी ओर संकेत करते हुए कहा--'मन्त्रिवर ! आप 
भी अपनी बद्धिका उपयोग कीजिए और महावीरके अभिग्नहका पत्ता छगाइये ।” 

सभापण्डित--'“राजन्‌ ! अभिग्रह अनेक प्रकारके होते है, अत्त' यह कैसे 
जाना जाय कि किसके मनमे क्‍या अभिप्राय है? द्रव्य, क्षेत्र, कार, भाव- 
विषयक अभिम्रह, पिण्डेषणा ओर पानैषणा-सम्बन्धी विविध नियम शास्त्रोंमे 
आये है । 


राजा शतानीकने शास्त्रोंमें उल्लिख़ित चर्या-सम्बन्धी विधि-विधानकी जान 
कारी प्रजाको कराई । अनेक प्रकारके अभिग्रहोंकी पूत्तिका भी प्रबन्ध किया 
गया; पर महावीरका आहार न हो सका। महावीरको निरहार पाँच महीने 
बीत चुके थे और छठा महीना पूरा होनेमें केवल पाँच दिन शेष रह गये थे । 
दापहरका समय था । सारा कौकाम्बी नगर महावीरके जयधोषसे गूंज रहा 
था । नगरके एक कोनेसे दूसरे कोने तक विद्युत-तरंगकी भाँति यह समाचार 
व्याप्त हो गया कि महावीर आहारके लिये आ रहे हैं । 


महावीर आहारके निमित्त नगरमे धूमने छगे। द्वार-द्वारपर लोग उनकी 
प्रतीक्षा करने लग । कौशाम्बो-निवासी आश्चयंपूर्वक यह देखनेके लिये उत्सुक 
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थे कि आज किसके भाग्य खुलते हैं? कौन ऐसा पुष्यात्मा है, जो त्तींकर 
महावीरको आह्दार देता है ? इस प्रकार नगरकी उत्सुकता देखते ही बनती थी । 


भाग्योदय हुआ चन्दनाका 


चन्दना चेटककी पुत्री रानी च्िशलाकी छोटी बहन थी। चन्दना और 
त्रिशलाके बीचमें एक और बहन थी मृगा । पर भाग्यका चक्र विचित्र होता है। 
कर्मोदयसे त्रिशला और मृगावतीकों तो राजभवन और पुष्पशेय्या प्राप्त हुई, 
पर बेचारी चन्दनाको काँटोंकी क्षाड़ियाँ ही उपलब्ध हुईं। बड़े दुःख भोगे 
चन्दनाने | यहाँ त्तक कि उसे दासी भी बनना पड़ा । 

चन्दनाका आरम्भिक जीवन बड़ा ही गवित था। वह राजकन्या तो थी 
ही, पर अपने अद्भुत रूपलावष्यके कारण वेशालीके समस्त उपनगरोंकी शोभा 
थी । उन्‍्नत्त लछाट, काठ्चन दिव्य वर्ण एवं कृश शरीर सहजमें ही जनमानस- 
को आइकृष्ट कर लेता था । पुरजन, परिजन सभीका विश्वास था कि चन्दनाके 
समान दिव्य कुमारी देव, नाग, गन्धवोंमें भी नहीं हो सकती | 

वसन्‍्तके दिन थे। राजोद्यानमें पुष्प विकसित थे और भौरे उनपर मधुर स्वर- 
में गुंजल कर रहे थे। चन्दना भी उद्यानमें घूम-घूमकर गुनगुना रही थी और 
अमरोंके स्व॒रमें स्वर मिला रही थी। उसके कोकिल कण्ठसे निकली हुई वाणी 
सहजमें ही सरस ओर मधुमय हो जाती थी । उसके स्वरका मिठास अपू्व था । 
भ्रन्दनाका अपहरण 

हठात्‌ एक विद्याधरकी दृष्टि चन्दनापर पड़ी । वह आकाशमार्गसे विमान 
द्वारा जा रहा था, पर चन्दनाके अपूर्व स्वर-माधुयंने उसे रत्तब्ध कर दिया। 
चन्दना उसके मनःप्राणमें समा गयी । वह नीचे उतरा और चन्दनाको लेकर 
फिर आकाक्ष-सागंसे उड़ चछा। चन्दनाने शक्तिभर विरोध किया, पर विद्या- 
घरपर इसका कुछ भी प्रभाव न पड़ा । 

चन्दना रोयी-चिल्लायो। नाखूनोंसे अपने शरीरको क्षत्त-विक्षत किया, पर 
विद्याधरने उसे न छोड़ा । विद्याघर चन्दनाके शीलको नष्ट करना चाहता था 
और चन्दना सभी भ्रकारसे अपने शीरूकी रक्षा करनेमें तत्पर थी। संयोगकी 
बात कि विद्याघरकी धमंपत्नी कहींसे घूमते हुए वही आ पहुंची। विद्याघर 
अब क्या करता ? पत्नीसे भयभीत होकर उसने चन्दनाको भयानक वनमें 
छोड़ दिया । 

निरोह चंदता उस भयानक वनमें इधर-उधर घूमने लगी। चारों ओर हिंसक 
पषु ओर अकेली चन्दना । भूल ओर प्याससे उसकी आंतें सूली जा रही थीं, पर 
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वह करे तो कया करे ? घूमते हुए उसको भेंट एक भिल्लसे हुई। भिल्ल 
चन्दताको देखकर विस्मित हो उठा | ऐसा रूप-छावण्य तो उसने अपने जीवन 
में कहीं देखा ही नहीं था। वह सोचने लगा--पह अवश्य कोई देवी या अप्सरा 
है, मानवी तो हो नहीं सकती | मनुष्योंमें इतना सौंदय॑ कहाँसे आ सकता है ? 
अतएव वह चन्दनाको अपने सरदारके पास ले गया | 


लिहलसरवारके घेरेमें चन्दना 


चन्दनाको देखते ही भिल्‍्ल-सरदारके मनमें वासनाका विष समाविष्ट हो 
गया। वह उसे अपनी पत्नी बनानेके लिये चेष्ट करने लंगा। पर चन्दना 
उसकी शत स्वीकार करनेको तेयार नहीं थी। वह तो एक शीलबतो और 
सदाचारिणी नारी थी। भिल्ल-सरदार भी उसे यों ही छोड़नेवाला नहीं था। 
वह उसे डराने-धमकाने लगा तथा भाँति-भाँतिकी यंत्रणाए देने लगा। फिर 
भी चंदता उसके वशमें न आयी । वह अपने पवित्र विचारोंपर दृढ़ रही । 

जब भिल्ल-सरदारने यह अनुभव किया कि मेरे अत्याचारोंसे यह अनिन्‍्ध- 
सुन्दरी अपने प्राण छोड़ देगो, पर मेरी इच्छा-पूत्तिका साधन न बनेगी, तो वह 
सोचने लगा कि अच्छा हो कि इसे बेचकर कुछ रुपये प्राप्त करूँ। 

उन दिनों दास-प्रथाका प्रचलन था | स्त्री-पुरुष दास-दासियोके रूपमें उसी 
प्रकार बेचे जाते थे, जिस प्रकार बाजारोंमें पशु बेचे जाते हैं। अत्त: वह्‌ भिल्‍्ल" 
सरदार चन्दनाको लेकर कोशाम्बी नगरीमें पहुँचा और चौराहेपर खड़ा होकर 
उसकी बोली लगाने लगा । 


चन्दनाकोी बिक्रो 


भिल्ल-सरदार बोली लगाकर चन्दनाका मुल्य बढ़ाता चला जारहा था कि 
दूसरी ओरसे वहाँ वृषभदत्त नगरसेठ उपस्थित हुआ। चन्दनाको देखते ही उसके 
हृदयमे निशछल वात्सल्यका उदय हो गया भौर उसे ऐसा प्रतीत हुआ कि 
चन्दना उसकी कभीकोी पुत्री है। अतः उसने सर्वाधिक मूल्य चुकाकर चन्दना- 
को खरीद लिया ओर धर्मपुत्रीके समान उसका पालन-पोषण करने लगा | 


यद्यपि नगरसेठका हृदय पवित्र था। वह चन्दनाकों अपनी धम्मपुत्री सम- 
झता था । पर नग रसेठको पत्नी चन्दनाके रूप-लावण्यसे आशंकितत थी। उसके 
मनमें संदेह था कि सेठ चन्दनाको अपनी धमंपत्नी बना लेगा और उसकी अब- 
मानना करेगा । चन्दनाका रूप-सौंदर्य यहांपर भी उसके जीवनका अभिशाप 
बना । नगरसेठकी पत्नी चन्दनाके साथ दासी जेसा कटु व्यवहार करने लगी | 
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वह अपने तीखे बाकवाणों द्वारा उसके हृदयकों छेदती तथा अनेक प्रकारकौ 
जली-कटी सुनाती। चन्दना करती तो क्या करती ? वह अशुभ कर्मोदयका 
विपाक समझकर सब कुछ सहन करती हुई नगरसेठके घर पड़ी रहती | 

दिन बीतते गये और चन्दना बड़ी होतो गयी। युवावस्थाके पदार्पणने 
उसके शारीरिक सौंदयंको कई गुना बढ़ा दिया | सेठको पत्नी सुभद्वाका सदेह 
दिनोंदिन बढता जा रहा था | 
संदेहका भूत 

एक दिनकी बात है कि नगरसेठ वृषभदत्त मध्याह्न कालमें तेज धूपमें- 
से लौटा था। चन्दना उसके पैर घुला रही थो। उस समय उसके बाल विखरकर 
लीचेंकी ओर जमीनको छूने छगे और मुहेपर छा गये। वुषभदत्तने सहज 
ममतावश अपने हाथसे उन वालोंकों ऊपर कर दिया । जब सुभद्राते इस दृश्य- 
को देखा तो उसका मन आशकाओंसे भरते लगा । उसे यह निश्चय हो गया 
कि नगरसेठ वृषभदत्त चन्दनासे प्रेम करता है। अतएवं वह चन्दताकों अपने 
घरसे निकालने और उसे विद्रप करनेका अवसर ढूढने लगी । सेठके रहते हुए 
उसके भयसे सुभद्वा कुछ नहीं कर पाती थी | 

अन्तमे एक दिन सुभद्राको ऐसा अवसर मिल गया। सेठ वृषभदत्त बाहर 
गया हुआ था । उसने नाईको बुलाकर सर्वप्रथम चन्दनाकी केशराशिकों उसके 
सिरसे उत्तरवा दिया । वे कश चन्दनाके सौदयंकी अभिवृद्धिमे बहुत बडे कारण 
थे। इसपर भो उसे सतोष न हुआ, तो चन्दनाके पेरोमे बेड़ी डलवाकर उसे 
तलधरमे बन्द करवा दिया | चन्दनाको बड़ी हो दुरगंति थी । वह एकप्रकारसे 
जीवन-मृत्यकी घडियाँ गिन रहो थी । 

वृषभदत्त बाहरस छोटा | चन्दनाको न देखकर उसके मनमें विभिन्न 
प्रकारकी आशकाए उत्पन्न होने लूगीं। उसने दास-दासियोसे चन्दनाके विषयमे 
पूछा, पर किसीका भी साहस न हुआ कि सेठको वास्तविक स्थितिका परिज्ञान 
कराये। बहुत तलाश करनेके उपरान्त वृबभदत्तकी एक दासीने डरते-डरते पूरी 
बात बतलायी। वह शीघ्र ही तलूघरमें पहुँचा और चन्दनाकी उबत स्थिति 
देखकर रो पड़ा । उसकी ममताके बादल बरसने छगे | बह शीघ्र ही चन्दनाको 
वहूसे निकालकर बन्धनमुक्त करना चाहता था। अत्तएवं बेड़ियाँ काटनेके 
लिये वह लोहारको बुलाने चला गया । | 
खुल गये बन्धन, मिला रत्नमथ उपहार 


संयोगकी बात कि महावोर छह महीनेतक निराहार रहकर अहारके 
नगरमें दुर्गेम अभिग्रह लिये घूम रहे थे। चन्दना बेड़ियोमें पड़ी हुई थी । बा 
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धरका द्वार खुला हुआ था। तभी महावीर उस ओोरसे निकले। सुभद्वाने 
चन्दनाको भोजनके लिये जो तुच्छ आह्यार दिया था उसे लिये वह बेठी थी। 

महावीरके निकट आते ही उसकी बेड़ियाँ टूट गयी और उनके अभिग्रहके 
अनुसार द्वारके मध्यमें स्थित होकर, सूपमें रखे बाकुलोंसे उनको पड़गाहने 
लगी । महावीर चन्दनाकी ओर बढ आये। उन्होंने आहार स्वीकार कर 
लिया। राजा हतानोक, सुगुप्त मंत्री, वृषभदत्त और सेठकी पत्नी सुभद्रा आदि 
सभी चन्दनाके भाग्यकी प्रशंसा कर रहे थे। नर-नारियोंके झुण्ड-के-झुण्ड 
चन्दताके दर्शनके लिये दौड़ पड़े और उसके चरणोंकी धूलि अपने मस्तक- 
पर लगाने लगे। राजमार्ग ठसाठस भरा था और चारों ओर जय-जयका रकी 
तुमुलध्वनि हो रही थी। े 
चन्दनाकी कन्दना 

आज चन्‍न्दनाके साथ कोदोके भी भाग्य खुल गये और कौशाम्बी कृतार्थ 
हो गयी । उसके जन्म-जन्मके पातक शिथिल पड़ गये | चन्दनाको आत्मशक्ति- 
का बोध हुआ । उसकी आत्माके बन्धन क्षीण हो गये और शीलका उपहार 
मिल गया । यह दृष्य इतना बलौकिक और अद्भुत था कि चन्दनाकी प्रशसा 
हर व्यक्तिकी जिल्वापर विराजमान थी। भारतीय नारीत्व अमर हो गया 
था और चन्दनाके सतीत्वका उदाहरण आदर्श रूपमे उपस्थित था। 

दशो दिशाओके द्वार खुल चुके थे और चन्दनाकी आरतीके लिये दिग्‌- 
दिगन्त तैयार था। भारतीय नारीत्वको एक उज्ज्वल ऊँचाई प्राप्त हुई थी। 
चन्दनाकी बेड़ियाँ आशीर्वाद बन चुकी थी । 
चन्दनाका सिलन 

कौशाम्बीकी राजमहिषो मुगावत्तीको जब यह समाचार ज्ञात हुआ, तो 
बह भी चन्दनाके दर्शनाथं द्वारपर जा पहुँची । उसे क्या पता था कि चन्दना 
कोई और नही, उसकी ही छोटी बहन है। जब उसने चन्दनाको देखा, तो 
उसकी आँखोमे शोक और हप॑के आँसू छलक आये । शोकके ऑसू इसलिये गिरे 
कि चन्दनाकों राजपुत्री होनेपर भी दासीका जीवन व्यत्तीत करना पड़ा 
और हर्षाश्रु इसलिये प्रादुभूंत हुए कि उसकी बहन चन्दनाके हाथोंसे महावीरने 
आहार ग्रहण किया | उसने उपस्थित जन-समुदायके समक्ष चन्दनाका परिचय 
प्रस्तुत किया और राजभवनमें चलनेके लिये अनुरोध किया | 

बृषभदत्तकी पत्तों सुभद्रा चन्दनाके पेरोपर गिर गयी । उसकी आंखें सजलूू 
हो गयीं और मुखपर पद्चात्तापका गहरा भाव उत्पन्त हो गया। बह कह 
रही थी--“बहन मुझे क्षमा करो । मैंने तुम्हारे साथ घोर अन्याय किया है। मेरे 
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पापी मनने तुम्हें मी पापरूपमें ही कल्पित किया है। मुझे अपने कृत्यपर घौर 
पश्चात्ताप है ।” 

चन्दना--“देवी ! तुम बड़ी हो । तुम्हारे चरण मुझे छूने चाहिये | तुमने 
मेरा महान्‌ उपकार किया है। यदि तुम्हारा यह व्यवहार न हुआ होता, तो 
महावीरका अभिग्रह मिल ही नहीं पाता। तुम्हारे तरूघरने मेरा भाग्योदय 
किया है। अतएव मेरी कृतज्ञता स्वीकार कीजिये ।” 

रानी मृगावतीने चन्दनाको राजभवनमें चलनेका पुनः आग्रह किया और 
उसे अपनी बड़ी बहनका आग्रह स्वीकार करना पड़ा। कालान्‍्तरमें महाराज 
चेटकको चन्दनाको प्राप्तिका समाचार भेजा गया और वे चन्दनाकों अपने घर 
लिवा ले गये । 


कौदाम्बीसे विहारकर महावोर सुमज्भूल, सुच्छेत्ता और पालक आदि 
गाँवोंमें विचरण करते हुए चम्पापुरी पहुँचे और यहींपर बर्षावास समाप्त किया । 
वर्षावासके दिनोंमें महावीरने चार महोनेका उपवास ग्रहण किया | इस वर्षा- 
वासमें उन्होंने स्वातिदत्तको प्रबोधित किया। तीर्थंकर महावीर नानाप्रकारसे 
मौत साधना करते हुए भ्रामानुग्राम विचरफ़ कर रहे थे। वे चम्पासे विहारकर 
जम्भिय गाँव पहुँचे । 


अन्य उपसर्ग : आत्म-बृढ़ता 


स्वर्ण त्तपाये जानेपर ही कुंदन बनता है। व्यक्ति की साधना भी उपसर्ग 
और परीषहोंके सहन करनेपर हो सफल होती है। जिस प्रकार अज्जलिका 
जल एने: शने: हाथसे चू जाता है उसी प्रकार उपसर्ग सहनेसे कमंका 
कालुष्य समाप्त हो जाता है। अविच्छिन्न तपस्या ही करम-निजराको सम्पादित 
करती है। तपरश्चर्याकी छेत्रीसे कमंकी निविड़ श्रृंखक्षाएं कट रही थी और 
धीरे-बोरे वोतरागता उभर रही थी। एक अदम्य परम ज्योत्तिका उदय निकट 
था और केवलज्ञानका उषाकाल उपस्थित था। आत्माके आवरण शिथिल हो 
रहे थे और निमंलताका तेज बढ़ता जारहा था । 

महावीरकी उपसगगं-विजय साधारण नहीं थी, उन्होंने बड़े-से-बड़े उपसर्गों- 
को समता और शातिसे सहन किया । उनकी दृष्टिमें कोई शत्रु-मित्र नहीं थे। 
सभी कल्याणमित्र थे। दुस्सह साधनाके तेजसे हिंसा, घृणा, भय और आतंक 
निष्प्रभ हो गये थे । 

वसंतके दिन थे। चारों ओर वन-वाटिकाए' पुथ्पोंसे आच्छादित थीं। 
पक्षी सुमघुर स्वरोंमें कककल-निनाद कर रहे थे। तीर्थंकर महावीर एक पृष्पित 
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उद्यानके मार्गसे गमन कर रहे थे । प्रकृतिका रम्य वातावरण पशु-पक्षी, मानव 
ओर देव सभोको आह्वलादित कर रहा था । 


अप्सराओं हारा प्रस्तुत मोहक राग-भोग 


स्वगंकी देवांगनाओंके मनमें संदेह उत्पन्न हुआ कि महावीर काम-विजयी 
और इन्द्रिय-जयी हो सकते हैं ? वे महावीरकी स्वर्णकांतिमय देहको देखकर 
सोचने लगीं, हो नहीं सकता कि ऐसे स्वस्थ सुन्दर पुरुषके मनमें काम-विकार 
उत्पन्न न हो। देवांगनाएं महावीरके संयमकी परीक्षाएं लेनेके हेतु स्ययत 
हो उठीं। 

वसंतश्रीका मादक सौरभ सभीके मनको काम-वासनासे बोझिल बला 
रहा था। देवांगनाए ऐसे हो मघुमय वात्तावरणमें महावीरके समक्ष उपस्थित 
हुई । वे एक-से-एक सुन्दर वस्त्राभूषणोंसे अलकृत थी। सबकी श्ब प्रकट 
होकर नृत्य करने लगी, गाने लगी, कामुक हाव-भाव प्रदर्शित करने लूगीं और 
अपने कठाक्षों द्वारा अपने भावोंको प्रकट करने लगी। अश्लीलतापूर्ण उनके 
वचन और विकारीभाव बड़े-बड़े संन्यासियोंको विचलित कर सकते थे, पर 
महावीरपर उनका रंचमात्र भी प्रभाव न पड़ा। प्रभावकी तो बात ही क्‍या, 
महावीरने उनकी ओर दृष्टि उठाकर भी नहीं देखा। आखिर वे हारकर 
तोर्थकर महावोरसे अपने अपराधोंके लिये क्षमा-याचना करने लगी। 


महावीरकी यशोगाथा चारों ओर फैल गयी और काम-विजयीके रूपमें वे 
सवंत्र समादृत होने छगे । महावीरने इन्द्रियोंक बिकारोंको जीत लिया था | वे 
स्वकी उपलब्धि और स्वनिष्ठ आनन्दकी खीजमें सरूग्न थे। ससारका बड़े-से- 
बड़ा प्रलोभन उनके लिये तुच्छ था। संसारकी भोग-वासना और दुर्गंधभरी 
गलियोंसे भटकना उन्हें स्वीकार नहों था। वे सोचते--“विक्वृतियोंके कोड़ोंसे 
कुलबुलाता जीवन भी क्‍या जीवन है? जीवनकी निविकार पवित्रता एवं 
अनन्त सत्यको उपलब्धि ही जीवनका महान्‌ उद्देक्ष्य है। वे परम सत्य और 
परम आनन्दको प्राप्त करनेके लिये प्रयत्नशील थे। | 

स्वयंबुद्ध महावो रक्ती साधना जड़ नहीं, सचेत्तन थी और सचेतन साधना 
गतिहीन नही होती । साधनाकी सचेतनता ज्ञानपर अवलम्बित है। वे श्रमण- 
साधनामें सलग्न थे। उनके कदम सूनी और अनजानी राहोंपर दृढतासे बढ़ 
रहे थे। उन्होंने न तो कभी किसीको डराया और न स्वयं कभी भयभीत हुए। 
उनके ध्यानयोगकी साधना आत्मानन्दकी साधना थी। भयसे परे, प्रलोभनसे 
परे, ह पसे परे, शरीरमें रहकर भी ध्वरीरसे अलग, शरीरकी अनुभूतिसे पृथक्‌, 
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डीवनवी आशा और मरणके भयसे वे विप्रभुक्त ये। कायोर्सगंका अर्थ उनकी 
दृष्टिमें देहभावकी विस्मृतति, देहमें विदेहमाव, शरीरसे सम्बन्धित मोह-ममत्व- 
का त्याग था। 

निशचयत: महावीरका साधनाकाह बड़ा विकट था। उस युगका जन- 
मानस बड़ा हो संकोणं और स्वा्थपूर्ण था। विव्वहितकी दिशामें स्वस्व त्याग- 
कर निकले हुए साधकको इतना उत्पीडन, ऐसी भयकर बाधाएं एवं ऐसी 
निर्दयतापृर्ण यातनाएँ दी जा सकती है, यह महावीरके जीवनसे स्पष्ट है । 
महावीरके उपसगोंकी कथा जानकर सहृदय श्रोताका त्तन-मन कांप उठता है, 
मन सिहर जाता है, पर महावीर ऐसे थे, जेसे एक प्रशांत महासागर, जिसमें 
कभी तूफान नहीं उठता। मेत्रीभावनाका ऐसा सर्वोच्च आदर्श, जिसे फूछ 
और कांटोंसे समान प्यार हो। सतातेवालेके प्रति भी एक सहज करुणा, 
कल्याणकी कामना और उनके उत्थानकी भावना निहित थी। हम प्रायः 
देखते हैं कि मनुष्य अनादि कालसे दूसरोंकी शिकायत करता चला आ रहा 
है। महाबीरकों अपने सतानेवालोंसे भी कोई शिकायत नहीं थी। उनका 
चिन्तत था--/जो पा रहा हूँ, वह अपना ही किया पा रहा हैं । जो भोग रहा 
हैँ, अपना ही किया भोग रहा हूँ। दूप्तरोंका कोई दोष नहों, दोष तो 
मेरा है ।! 

“अन्य व्यक्ति किसोके सुख-दु खमे नि्मित्त तो हो सकते है, कर्ता नही । 
कर्ता मनुष्य स्वय ही होता है। जो कर्त्ता है, वही भोक्ता भी होगा | कर्ता कोई 
हो और भोक्‍ता कोई हो, यह कैसे सम्भव होगा। जो कृत है, उसे भोगे बिना 
बन्धनमुक्ति नही ।' 


इस प्रकारका चिन्तन भी महावी रकी प्रारम्भिक भूमिकाओंमें ही रहा । आगे 
चलकर तो वे इन समस्त विकल्पोसे रहित हो गये । मेरे और तेरेका कोई विकल्प 
नही । करने और भोगनेका भी कोई विचार नही । अन्तर्लीनताके क्षणोमे किया 
गया ध्यान-योग निर्वात कक्षमे प्रज्वलित दोप-शिखाके समान स्थित हो जाता है। 
उस समय न अशुभकी लहर उठती है और न शुभकी । यह तो शुद्धोपयोगकी 
स्थिति होती है। भात्मा विकल्पसे अविकल्पकी ओर और चिन्तनकी ओर आती 
है। इस शुद्धस्थितिको प्राप्त करना ही तो सावकका लक्ष्य है। 


भवरत्र द्वारा प्रदत्त उपसगोंपर विजय 


उज्जयनीके चातुर्मासकी कथा तीर्थंकर महावी रके अनुपम शोय॑ और वी रत्व- 
का चित्र उपस्थित करता है। इस प्रकारके उपसर्ग बड़े-बड़े साहुसियोंके भी 
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साहसको तोड़ देंते हैं। महावीर जेसे असाधारण साहसी ही इस प्रकारके उप- 
स्गोर्मिं सफल हो पाते है । 

महावीर जिन दिनोंमें साधना कर रहे थे, उन दिनों उज्जयिनीमें बलि- 
प्रथाका बडा जोर था । देवताओंकी पूजामें प्राय: पशुओंकी बलि दी जाती थी | 
महावीरने यह वर्षावास इमशानमे ग्रहण किया था। इस व्मशानमें भव नामक 
रुद्र निवास करता था | वह महावीरको देखते ही कोपसे जल उठा । यत्तः वह 
महावी रके अहिंसक विचारोसे परिचित था | वह नही चाहता था कि वे अपना 
वर्षाबास उज्जयिनीमें करें । उसे भय था कि महावोरकी अहिसा साथनाके 
प्रभावसे यहॉको बलि-प्रथा बन्द हो जायगी | अतएवं उज्जयिनीसे महावीरको 
हटानेके लिये अगणित अत्याचार और उपसग किये। वह चारो ओन्‍से अग्नि 
जलाकर महावी रको यन्त्रणा देनें लगा। कभी वह धघूलि-मिट्टीकी वर्षा करता 
कभी ककड़ पत्थर गिराता और मूसलाघार जलवर्षा कर महाबीरको भिगो 
देता और ती4ण तूफान चलाकर उनको हृड्डियो तकको शीतम जकड़ देता | 

भयावनी और डरावनी आक्ृतियाँ बनाकर महावीरको डराता, धमकत्ता | 
कभी सर्प बनकर उन्हें डसता, तो कभी सिह बगकर उन्हे खा जाना चाहता। 
इसप्रकार उस रुद्रने तोर्थकर महावीरपर विभिन्न प्रका रके हिसक उपसर्ग किये। 
पर महावीर हिमालयकी चट्टानके समान दृढ़ बसे रहे और इन उपसर्गोसे 
तनिक भी विचलछित न हुए। उनके समत्वयोगकी साथना बढ़ती जा रही 
थी | विप अमृत वन रहा था । राग और ह्वेष चूर-चूर होकर वीतरागतामें 
परिणन हो रहे थे । उन्हें अपनी सहायताके लिये किसो अन्यकी आवश्यकता 
नही थी | जब रुद्र थक गया और महू।वो रका कुछ न बिगाड़ रका, तो वह उनकी 
असाधारण बी+ताको प्रशसा करता हुआ कह उठा कि ये तो महान्‌ महावीर 
या अतिवीर है | इन्हे साधना-मार्गसे कोई भी विचलित नहीं कर सकता। 
इन्होंने अपने शरीरको सयमकी अग्निमे तपाया है। 

साढ़े बारह वर्षोके साधनाकालके अधिकाश भागकों निराहार रहकर 
व्यतीत किया | बारह वर्ष, छहमास और पन्द्रह दिनके अपने साधना-कालमे 
महावी रने केवल ३५० दिन हो आहार ग्रहण किया । 

महावी रके तपश्चरणका विवरण निम्न प्रकार है-- 


छहमासी अनशन तप १ पक्षोपवास ७२ 
पाँचदिन कम छहमासी तप १ भद्रप्रतिमा दो दिनपर उपवास ! 
चातुर्मासिक हर ९ महाभद्रप्रतिमा चार दिनपर उपवास १ 
त्रमासिक मा २ सवंतोभद्रप्रतिमा दस दिनपर उपवास १ 
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जढ़ाई मासिक 4; २ षष्ठोपवास (वेला) २२१ 


दोमासी हा ६ अष्टमभक्त (तेला) श्र 
डेडमासी हा २ पारणाके दिन ३४९ 
एकमासी ».. १२ दीक्षाका दिन १ 


स्पष्ट है कि महावीर उपसर्ग और परीषहकी घड़ियोंमें भी अनाकुल रहते, 
विचलित नहीं होते थे ! वे उग्रतपस्वी, धोरतपस्वी या दीघंतपस्वी थे। उनका तप 
विवेककी सीमामें आबद्ध था | वे सहज तपस्वी थे । वे क्षमाके क्षीरसागर थे | 
अवज्ञा ओर अवमानना सहन करनेका उन्हें अभ्यास था। छोग उनपर धूल 
फेंकते, पत्थर मारते, उन्हे नोच डालनेके लिये शिकारी कुत्ते भी छोड़ते, पर 
महावीर शानन्‍्त रहते । किसीको कुछ भी नहों कहते । उद्ृण्ड विरोधियोके प्रति 
भी सोहादं एवं सोजन्यपूर्ण मधुरभाव विद्यमान था। वाणीमें तो क्या, मनमें 
भी कटुता नहीं होती थी | जिस प्रकार विजलियां या उल्काएँ सागरमें गिरकर 
स्वयं शान्त हो जाती, साग रका कुछ नहीं बिगाड़ पातीं, उसी प्रकार महावोरके 
ऊपर किये गये उपसगं स्वयं ही शान्त हो जाते और उनमें किसी भी प्रकारका 
विकार उत्पन्न नही कर पाते। महावीर अपनी त्तपःसाधनामे अडिग थे। 
उन्होंने आत्मनिष्ठा और ज्ञान-ध्यानके अभ्यास द्वारा समताभावकी जागृति कर 
लो थो। ऐहिक सुख-दु:ख, आकुलता और व्याकुलता एवं मोह-ममता सभी उनसे 
दूर थे। महावीरने आख्रवका निरोधकर संवर और निजंराको सक्रिय बनाया 
था | उनकी आत्माकी अनन्त तेजस्विता ज्ञानके उदयाचलकी ओर झांक रही थी। 


कैवल्योपलूब्धि 


वेशाखशुक्ला दशमो, २३ अप्रिल ई० पू० ५५७ का शुभ दिन मानवताके 
इतिहासमे अमर है । इस शुभ लिथिमें महावीर ऋजुकूला नदीके तटपर स्थित 
जम्भुका ग्रामके निकट झालिवुक्षके नीचे ध्यानमरन हो गये थे और क्षपकश्रेणीका 
आरोहणकर केवलज्ञानको आवुत करनेबाली कमंप्रकृतियोंका क्षय करने 
हेतु ध्यानस्थ थे । फलस्वरूप इन्होंने निमंछ चित्तसे आज्ञा-विचय आदि चार 
महान्‌ धर्म-ध्यानोंका अभ्यास किया । अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, छोभ, 
मिथ्यात्व, सम्यक्त्व और सम्यक्मिथ्यात्व, तिर्यचायु, देवायु, नरकायु इन दश 
कमंप्रकृतियोंको (तीन आयुओंका तो अबन्ध था, शेष सात प्रकृतियोंका) 
चतुर्थ गुणस्थानसे सप्तम ग्‌णस्थानके मध्य क्षयकर दिया। कमंरूपी झत्रुओंको 
नष्ट करनेके लिये तीर्थंकर महावी रने “झुक्लध्यानका अभ्यास किया ओर क्षपक- 
श्रेणी आरूढ होकर स्त्यानगृद्धि, निद्रा-निद्रा, प्रचलाप्रचला; नरकगति, 
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तियेब्वगति, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रियरूप चार जातियों, 
नरकगंति, नरकंगत्यानुपुर्वी, तियेग्गति, तियंग्गत्यानुपूर्वी, आतप, उद्योत्त, 
स्थावर, सूक्ष्म, साधारण इन सोलह करमंप्रकृतियोंको नष्ट किया | महावीर शुक्ल 
ध्यातकी साधनाद्वा रा अनिवृत्तिकरण नामक गृणस्थानके प्रथम भागमें अवस्थित 
रहे। पुनः इसी गुणस्थानके द्वितीय भागमें चारित्रघातक आठ कथषायोंको, 
तृतीय भागमें नपुंसकवेदको, चतुर्थ भागमें स्त्रीवेदको, पंचम भागमें हास्यादि 
षट्को, षष्ठ भागमें पुरुषवेदको, सप्तम भागमें संज्वलन क्रोधको, अष्टम भागमें 
संज्वलन मानको और नवम भागमें संज्वलन भायाको क्षीण किया । अनन्तर 
दक्षम गुणस्थानकी भूमिपर आरोहित हो सुक्ष्मसंज्बलन लो भका विनाश किया। 


इस प्रकार समस्त मोहनीय कमको नष्टकर बारहवे क्षीणकषाय गुणस्थान- 
का आरोहण किया। इस बारहवें गुणस्थानके दो समयोंमेंसे उपान्त्य समयमें 
निद्रा और प्रचला इन दो कमंप्रकृतियोंको तथा अन्त समयमे पाँच ज्ञानावरण, 
चार दर्शनावरण और पाँच अन्तराय इन चौदह करमंप्रकृतियोका नाश किया | 
इस प्रकार द्वादश गुणस्थान तक नत्रेसठ कर्मंप्रकृतियोंका विनाशकर त्रयोदश 
गुणस्थानका आरोहण किया। 


इस गुणस्थानारोहणसे महावोरकी शुभ्रता और उज्ज्वलता सवंत्र प्रकट 
हो रही थी। घातियाकर्मोकी ४७ और अघातियाकर्मकी सोलह प्रकृतियाँ 
कुछ मिलाकर त्रेसठ प्रकृतियाँ विगलित होनेसे केवल्य-सूयंका उदय हो गया । 
महावीरकी सौम्य मुद्रामें स्वज्ञता त्तरंगायित हो रही थी। कमंशत्रुओंने 
आत्मापंण कर दिया था ओर ज्ञान-प्राचीपर कंवल्थ-भास्कर उदित हो चुका 
था। जिस प्रकार सूर्योदय होनेपर सर्वत्र प्रकाश व्याप्त हो जाता है, उसी प्रकार 
कैवल्योदय होनेपर दिव्य तेज व्याप्त हो गया था। 

अनन्त सौख्यकी अनुपम विभूतिसे घराका कण-कण मुस्कुरा उठा और 
त्र॒स्‍्त मानवता त्राणके हेतु आशान्वित हो गयी । राग-द्वेषके विकल्प शान्त हो 
चुके थे और आत्माने निविकल्पक स्थितिको प्राप्त कर लिया था | समताके समक्ष 
विषमताका अस्तित्व समाप्त हो गया था । 

महावीरको केवल्यबोध या सत्यकी उपलब्धि जिस दिन हुई उसका उल्लेख 
करते हुए आचार्य यततिवृषभने लिखा है-- 


वइसाहसुद्धदसमी मधारिकव्सम्मि वीरणाहस्स । 
रिजुकूलणदीतीरे अवरण्हे केवल णाणं ॥ 
+त्ति० ४१७० १ 
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है. 

वेशाख शुक्ला दशमी (२३ अप्रेल ई० पृ० ५५७) का शुभ दिन था, जिस ' 
दिन भहातपस्वी महावीरकों केवलज्ञान उत्पन्त हुआ | उस दिन अपराह्त 
काल और मघा नक्षत्र था। ऋजुकूला नंदीका पावन तट था। जुम्मिका गांव 
निकट था । शालिवृक्षके नीचे ध्यानमग्न होकर क्षपकश्रेणीका आरोहण करते 
हुए घातिकरमोंकी ४७ और अधातिकर्मोंकी १६ कुल ६३ प्रकृतियोंको निरस्त 
करके महावी रने केवल्य उपलब्ध किया था। 
केवल्यप्राप्ति-त्थान : विभिन्न सान्यताएं 

इस केवल्य-प्राप्ति-स्थानके सम्बन्धमें विद्वानोंमें विवाद है :-- 

बाबू कामताप्रसादजीने" झरियाको जुम्भिक गाँव माना है। आपका अभि- 
मत है कि प्राचीन लाटदेशका विजयभूमि प्रान्त वतंमान विहारके अन्तर्गत 
छोटानागपुर डिवीजनके मानभूमि और सिहभूमिमें है। श्रीनन्दलूल डे भी 
झरियाको ही जुम्भिक गाँव मानते हैं | यहाँकी बराकर नदी ही प्राचीन ऋजु- 
कूला है । इस कथनमें एक ही बात विचारणीय है--वह है भगवान्‌की केवल- 
ज्ञान-प्राप्तिका वष्च्रभूमिमें होना | वत्तंमान झरियामें कोयछा निकालते समय 
यहाँकी भूमिसे प्रथम बार पत्थर निकलता है। भत्तः यह भूमि यथाथथंमे वज्च- 
भूमि है। ; 

आगम-साहित्यके भोगोलिक निर्देशानुसार इस गाँवको वज्रभूमिम होना 
चाहिये | श्वेताम्बर आगम-साहित्यमें जुम्मिक गाँवकी स्थिति लाटदशमें मानी 
गयी है । 

मुनि श्रीकल्याणविजयजी इस ग्रामकी :स्थितिके विषयमे लिखते है :-- 
“जुम्मिक गाँवकी अवस्थितिपर विद्वानोंका ऐकमत्य नही है। परम्पराके अनु- 
सार सम्मेदशिख रसे दक्षिणमें बारह कोसपर दामोदर नदीके पास जो जम्भिय 
गाँव है, वही प्रचीन जम्भिक गाँव है। कोई सम्मेदशिख रसे दक्षिण-पुर्वमें लग- 
भंग पचास मीलपर आजी नदीके पासवाले जमगामको प्राचीन जम्भिय गाँव 
बताते हैं। हमारे मान्यतानुसार जम्भिक गाँवकी अवस्थिति इन दोनो स्थानोसे 
भिन्न स्थानमें होती चाहिये, क्योंकि महावीरके विहार-वर्णनसे जम्भिय गाँव 
चम्पाके निकट कहीं रहा होगा ।” ' 
सोलिक विरोध 

बाबू कामताप्रसादद्वारा अनुमानित स्थान क्रिया प्राचीन जम्भिय या 
जम्मिक गाँव नही है। इस स्थानकों ऋजुकूछा नदीके किनारे होना चाहिये। 


१. बाबू कामताप्रसाद : मगवान्‌ महावीर । 
२. श्रमण भगवान्‌ महावोर, पृ० ३७० । 


१७८ : तीर्थंकर महावीर और उनका आधार्य-परम्परा 


बराकर नदी ऋजुकूलाका अपज्ंश नहीं है और न शरियामें कोई भी ऐसा 
प्राचीन चित्न हो उपलब्ध है, जिससे इसे तीर्थंकर महावीरका केवलज्ञान- 
स्थान माना जा सके | बाबू कामताप्रसाद भी स्वयं इस स्थानके विषयमें पूर्ण 
असन्दिग्ध नहीं हैं | 


मुनि कल्याणविजयको तो स्वयं ही इस स्थानकी अवस्थित्तिके विषयमें 
आशंका है, पर इतना उन्हें निश्चय है कि यह स्थान चम्पाके निकट ही कहीं 
होना चाहिये। आवश्यकचूणिके अनुसार महावीर केबली होनेके पूर्व चम्पासे 
जम्भिय, भिण्डिय, छम्माणी होते हुए मध्यमा पावा गये थे और मध्यमासे 
फिर जम्भिय गाँव गये थे, जहां उन्हें केवलज्ञान प्राप्त हुआ था। इस वर्णनसे 
लगता है कि जम्भिय आम और ऋजु पालिका नदी दोनो मध्यमाके रास्तेमें 
चम्पाके निकट ही कहीं होने चाहिये । 


जुम्मिक या जम्भिय ग्रामकी अवस्थिति 


वत्तंमान विहा रके भूगोलका अध्ययन करने तथा विहारके कतिपय स्थानोका 
पयंटन करनेपर अवगत होता है कि महावीरका केवल्यप्राप्ति-स्थान वत्तंमान 
मुंगेरसे दक्षिणी ओर पचास मीऊकी दूरोपर स्थित जमुई गाँव है। यह स्थान 
वत्तमान विवल नदीके तटपर है। यही नदी ऋजुकूलाका अपभ्रश है| विवल 
स्टेशनसे जमुई गाँव अठा रह-उन्‍्नीस मीलकी दरीपर अवस्थित है। जमुईसे चार 
मील उत्तरकी ओर क्षत्रिय-कुण्ड और काकलो नामक स्थान है| इन स्थानोकी 
प्राचोनता आज भो प्रसिद्ध है । जमुईसे तीन मील दक्षिण एनमेगढ़ नामक एक 
प्राचीन टीला है । कनिघमने इसे इन्द्रद्विसनपालका माना है। यहाँगर खुदाईमें 
मिट्टीकी अनेक मुद्राएं प्राप्त हुई हैं। वर्षाकाछमे अधिक पानी बरसनेपर यहाँ 
अपने-आप ही अनेक मनोज्ञ मूर्तियाँ निकल जाती हैं। 

जमुई और लिच्छबाड़के बीचमे महादेवसिमिरिया गाँव है। यहाँ सरोवरके 
मध्य एक तीन-चारसौ वर्ष पुराना मन्दिर भी है। इस मन्दिरमें कुछ प्राचीन 
जैन प्रतिमाएं भी हैं। जमुईसे १५-१६ मीलूपर लक्खीसराय है | यहॉपर एक 
पर्वत्रश्रेणी है, जिसमेसे प्रतिवर्ष अनेक बौद्ध और जेन मूत्तियाँ निकलती हैं । 
जमुई और राजगृहके बीच सिकन्दरा गाँव है तथा सिकन्दरा और लक्खीसराय- 
के मध्यमें एक आम्रवन है। कहा जाता है कि इस आम्रवनमे भगवान महा- 
वोरने तपश्चरण किया था । आज भी यहाँके निकटवर्ती लोग इस वनको पावन 
मानकर इसके वृक्षोंकी पूजा करते हैं।' 


१, लेखकने स्वयं जाकर देखा और जानकारी प्राप्त की । 


तीर्थंकर महावीर और उनकी देधाना : १७९ 


् 


जमुई' गाँवकी भोगोलिक स्थितिसे प्रकट है कि जैन साहित्यमें उल्लिखित 
यह 'ऋजुकूला' नदी वत्तंमान अपभ्रंश 'क्विछ' तदी ही है और इसका तटवर्ती 
वत्तमान 'अमुई” गाँव हो जुम्भिक' ग्राम है। हमारे इस कथनकी पृष्टि आगमोंमें 
वणित भूगोल और महावीरके विहार-प्रदेशके वर्णनसे भी होती है। यहाँ प्रच- 
लित किवदन्तियाँ और उपलब्ध पुरातत्त्व भी इसकी पृष्टिमें सहायक हैं। 'जमुई'- 
के दक्षिण लगभग ४-५ मीलकी दूरीपर एक 'केबालो' नामक ग्राम है, जो महा- 
वीरके केवलज्ञानोत्पत्ति-स्थानकी स्मृतिको बनाये रखनेके लिये हो प्रसिद्ध हुआ 
होगा । इस गाँवके समीप बरसाती 'अज्जन' नदी बहती है, जिसके कितारेपर 
बालू अधिक पायी जाती है। सिकन्दराबाद त्तथा केवाली-निवासियोंसे बातें 
करनेपर वे कहते हैं कि यही 'केयाली' भगवान्‌ महावीरका 'केवल' ज्ञात-स्थान 
है तथा 'अंजन' नदीको 'ऋजुपालिका' या ऋजुबालिका' बतलाते है। वेशाख- 
शुक्ला दशमीके दिन यहाँ सामूहिक छपसे उत्सव भी मनाया जाता है। 
सिकन्दराबादके निवासी श्रीभगवानदास केशरीने इस स्थानसे अनेक पुरा- 
तत्त्यावशेषोंका संकलन किया है तथा उनके पास ऐसी अनेक किम्बदन्तियाँ भी 
संग्रहीत हैं, जिनसे 'जमुई'का निकटवर्ती प्रदेश महावीरका केवल्यप्राप्ति-स्थान 
सिद्ध होता है ।* ह 

“जमुई'से राजगिर लगभग ३० मीलकी दूरीपर है। झरियासे चम्पा और 
राजगृहकी दूरी सौ-सवासो मीलसे भी अधिक है। “जघुई' चम्पाके भी निकट 
है। अतः यह निश्चित है भगवान्‌ महावीरका बोधि-स्थान ऐसी जगह था, जो 
राजगृह और चम्पा दोनोसे ३०-३५ मीलकी दुरीसे अधिक न था। 'जमुई” भी 
बज्ञभूमि है | यहाँ भी पृथ्वीके नीचे पत्थर निकलते हैं, पहाड़ी स्थान भी है। 
'कियल' नदोका तटवर्ती प्रदेश है। जमीन पथरीली और उबड़-खाबड़ है। अतः 
महावीरका केवलज्ञान-स्थान “'जमुई” ग्रामका निकटवर्ती वह प्रदेश, जहाँ 
आजकल 'केबाली' ग्राम बसा है, होना चाहिये । 
फेवलज्ञान : अ्ना 

महावीरके केवलज्ञान-कल्याणकका उत्सव सम्पन्न करनेके लिए चतु- 
निकायके देव और मनुष्य एकत्र हुए। सभीने भक्तिभावपू्ंक उनके केवल- 
ज्ञानकी पूजा की | ऋजुकूछाका तट मुलरित्त था । बारह वर्ष, पाँच मास और 
पन्‍्द्रह दिनकी दुद्ध ष॑_तपदचर्याका फल अहँत्वके रूपमें प्राप्त हो चुका था। 
तीर्थकरप्रकृतिका उदय होनेसे दिव्य देशनाका सामथ्य॑ उत्पल्न हो गया था । 

७ 


१. लेखकने स्वयं जाकर देखा ओर जानकारी प्राप्त की है । 


१८० : तो्थकर महावीर भोर उनका आचार्य-सरम्परा 


सप्तम परिच्छेद 
गणधर, समवश्रण, शिष्य एवं निवाण 


समवशरण : पोयुष-वाणीको आकांक्षा 


तीर्थंकर महावीरने बहंत्व प्राप्त कर लिया । उनके ज्ञानके अपुर्वे प्रकाशसे 
सारा संसार जगमगा उठा, दिशाएँ शान्त एवं विशुद्ध हो गयीं। मन्द-मन्द 
सुखद पवन बहने लगा । सोधम इन्द्र ओर अन्य चतुर्निकायदेव महावोरके 
केवलज्ञान-कल्याणककी पूजा कर चुके थे | इन्द्रने अपने कोषाध्यक्ष कुबेरको 
बुलाया और एक विशाल सभा-मण्डप--समवश रणकी रचनाका आदेश दिया। 
इन्द्रको अभिलाषा थी कि विगत २३ तीर्थंकरोंके समान अन्तिम तीर्थकर 
महावीर भी अपनी देशनाद्वारा संसारके संत्रस्त, सन्तप्त प्राणियोंकों शान्ति 
प्रदान करें । इस उद्दे ्यकी पूत्तिके छिये ऋजुकूलाके तटपर अविलम्ब समव- 


न्१८ हल 


शरणको रचना की गयी। कुबेर हषित था और उसे अपना वेभव अकिचन 
लग रहा था । 
विशाल भव्य समवशरण रच्य गया। उसकी शोभा अप्रतिम और सजावट 

अद्वितीय थी | धरतोके वक्षस्थलपर निर्मित यह समवधशरण बिश्वके गौरब- 
का प्रतीक था। इसके चारों द्वारोंके आगे धर्म-ध्वजोंसे मण्डित मानस्तम्भ और 
धमंचक्र सुशोभित थे। समवशरणमें प्राकार, चेत्य वृक्ष, ध्वजा, वनवेदी, ततोरण, 
स्तृप आदि रत्नमय एवं जिन-प्रतिमाओोंसे युक्त थे | 

._अणी इस सभा-मण्डपम् पहुँचते ही आधि-व्याधि भूल जाता था। धसमंमय 
वातावरणमे वह निराकुल हो जाता था। इस सभा-मण्डपमें मनुष्य ही नहीं, 
पथु-पक्षी तक पहुँच कर अपना कल्याण करते थे । समवशरण द्वादश कोष्ठकों- 
में बटा हुआ था, जिनमें साधु-आभिका, दैव-देवाज़ना और पशु-पक्षी बेठते थे । 
इसके मध्यमें गन्धकुटी थी, जिसमे एक स्वणंसिहासन रखा हुआ था। महावीर 
इतने निलिप्त और निर्मोही थे कि उसका स्पर्श भी उन्हे नहीं होता था। 
उनकी पुण्यप्रकृतियोंसे शरोर इतना सूक्ष्म और सुन्दर हो गया था कि वह 
अधिक स्थूल पदार्थका आश्रय न चाहकर,आकाशम ही स्थिर था। सिहासन- 
पर स्वर्ण-कमल बना था, जिससे यह प्रतिभासित होता था कि भगवान्‌ कमला- 
सनपर विराजित है। 


यह समवशरण आत्मानुशासनका प्रत्तीक था। यहाँ किसी प्रकारकी 
आकुलता नहीं थी, सभी प्राणी शान्‍्त, विनम्र ओर अनुशासित थे । » 

स्थापत्यकलाकी दृष्टिसे भी यह एक अलौकिक उदाहरण था। सर्वप्रथम 
घूलिसालूकोट बना हुआ था, इसके आगे मानस्तम्भ ओर मानस्तम्भके आगे 
वापिकाएँ विद्यमान थीं। वापिकाओंसे कुछ दूर जानेपर जलपूर्ण परिखा, 
इसके आगे लतावन और तदनन्तर प्रथम परिकोट आता था। इस कोटके द्वार 
पर देव द्वारपालके रूपमें विद्यमान थे और गोपुरद्वारपर आठ मंगछद्रव्य 
स्थित थे। इसके आगे दूसरा परिकोट विद्यमान था, जिसमे अज्योकवन, 
सप्तपर्णवन, चम्पकवन और आम्रवन ये चार वन विद्यमान थे। इन बनोंमें 
चेत्यवन भी थे, जिनके वुक्षोंपर तोथंकरोंकी प्रतिमाएँ विराजमान थी | यहाँ 
किन्नर-जातिकी देवियाँ तीर्थकरका गुणगान करती हुई परिलक्षित होती थी | 
इसके पश्चात्‌ चार गोपुरद्वारों सहित वलवेदिका उल्लंघन करनेपर अनेक 
भवनोंसे युक्त पृथ्वी और स्तुप अवस्थित थे। ये भवन तोन, चार और पांच 
खण्डोंके थे । भवनोंके बीचमें रत्नतोरण लगे हुए थे । जिनमें मूर्तियाँ अंकित 
थीं। यहाँ रत्नमय स्तूप भी सुशोभित होता था। 
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इसके आगे आकाशमें स्फटिकका बना हुआ तृतीय कोट था। इसके द्वारपर 
कल्पवासी देव उपस्थित रहकर पहरा देते थे। उनसे आज्ञा लेकर अथवा बिना 
आज्ञा लिये ही सभामें प्रवेश करते थे। यहाँ चारों ओर एक योजन लम्बा- 
चौड़ा और गोल श्रीमण्डप बना हुआ था। इसके मध्यमें तीर्थंकर महावीर 
सुशोभित थे। बारह कक्षोंमें क्रश: मुनि, कल्पवासिनी देवियाँ; आमिकाए , 
महारानियाँ एवं अन्य स्त्रियाँ; ज्योतिषोदेवोंकी स्तियाँ, व्यन्तरदेवोंकी स्त्रियाँ 
भवनवासीदेवोंकी स्त्रियाँ; भवनवासीदेव, व्यन्तरदेव, ज्योतिषीदेव; कल्पवासी- 
देव; सभी प्रकारके पुरुष और सभी प्रकारके मृगादि पशु-पक्षी उपस्थित थे । 


तोर्थंकर महावीरकी देशना सुननेके लिये जनसमूह एकत्र हो रहा था। 
इन्द्र भी अपने विशाल परिवार सहित आ पहुँचा । उसने तोर्थकर महावीरका 
अर्च॑न, वन्‍्दन किया और समवशरणके नियमानुसार अपने कक्षमें बंठ गया। 
इस सभामण्डपमें ज्ञानालोक व्याप्त था और तिमिर छिन्‍न करनेवालो प्रकाशः 
व्यवस्था भी बड़ी महनीय थी | रात-दिनका भेद मिट गया था और प्रकाश-ही- 
प्रकाश सर्वत्र दिखलायी पड़ता था । जो भी प्राणी इस समवशरण-सभामे आया, 
उसके हृदयसे वेर, ढ्वंप, क्राध, हिसा एवं प्रतिशोधकी दूषित भावनाएं” समाप्त 
थी और उनके परिणाम इतने निर्मल थे कि वे जन्मजात शत्रुताको भी विस्मृत् 
कर चुके थे । समस्त अन्तविरोध समाप्त हो गये थे | गाय-सिंह, मुग-व्याध्त, 
मार्जार-मूषक बडे निर्मेलभावसे एकसाथ स्थित रहकर तीर्थंकर महावीरकी 
दिव्य वाणीको उत्कण्ठापूवक प्रतोक्षा कर रहे थे | 

अगणित श्रोता महावी रकी ओर अपलूक दुष्टि थे | उनके मन:प्राण तीर्थ- 
करकी पीयष-वाणीको सुननेकी प्रतीक्षा कर रहे थे | महावी रकी सौम्य मुखमुद्रा 
सभीको अपनी ओर आक्ृष्ट कर रही थी। उनकी मुखाभा दिव्यभाषा बनी हुई 
थी। उत्तकी मुद्रा अविचल, बचनातीत ओर भाषातीत थी। अनस्तज्ञान, 
अनन्तदर्शन, अनन्तधुख और अनन्तवोयंकी उज्ज्वलूता सवंत्र विद्यमान थी | 

समवशरण-सभामें एकत्र सभी प्राणिवर्ग उद्म्रोव होकर महावीरकी देशना 
सुननेके लिये लालायित थे । 


वेधाना-अवरोध ओर इन्द्रकी चिन्ता 


महावीरको दिव्यज्ञानकी प्राप्ति वेशाख-शुक्ला दशमीके दिन अपराह्त 
कालमें हो चुकी थी । आषाढ़का मास व्यतोत होने जा रहा था, पर अभी 
तकु महावीरकी देशना आरम्भ नहीं हुई थी । विद्वज्जन, देवगण एवं अन्य 
विचा रश्ील व्यक्ति देशनाके अवरोधके सम्बन्धमें विचार कर रहे थे। वे 
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चिन्तित थे कि त्तोथंकर महावीरने अपने तपस्या-कालमें मौन रहकर साधना- 
को, उन्होंने कोई देशना नहीं दौ। उत्तके सम्पकसे दृष्टिविष जैसे सं 
और शूलपाणि जेसे यक्ष अवश्य उपकृत्त हुए थे। पूव॑ती्ंकदोंके समान 
सर्वंभूत-हितार्थ महावीरकी दिव्यध्वनिका लाभ हमें अवध्य होना चाहिये। 
पर यह क्‍या ? दिन गिनते-गिनते पेसठ दित बीत्त गये और महावीरकी दिव्य- 
वाणी प्रकट नही हुई । श्रोताओंने मतको समझाया कि अभी काललब्धि नही 
आयी है । यही कारण है कि प्रभुकी देशनामें बिलम्ब है। 

इन दिलनोंमें सभा-मण्डपमें कितने ही लोग आये, कुछ आकर लौट गये और 
कुछ भव्यप्राणी दिव्यध्वनिकी प्रतीक्षा करते हुए उपस्थित रहे । 

दिन-पर-दिन और रात-पर-रात व्यत्तीत होती गयी; पर तीर्थकरकी वाणी 
मुखरित न हुईं। उपस्थित जनसमुदाय निराश होने लगा ओर वाणीके 
अवरुद्ध होनेके कारणकी जिज्ञासा करने लगा | सभी लोग स्तब्ध थे, असमंजस- 
में थे, पर समाधान किसीके पास न था। सब जानते थे कि तीर्थंकर महावीर 
मूककेवली नहीं | उनका उपदेश अवद्य होगा । पर कब होगा ? और अबतक 
क्यों अवरुद्ध है ? इसकी जानकारी किसीको नहीं थी । 

पेसठ दिनों तक समवशरण भी एक स्थानपर नहीं रह सका और तीथ कर 
महावीर विहार करते हुए राजगूहके निकट विपुलाचलपर बाये। यहां भी 
कुबेरने पूव॑ंवत्‌ सभा-सण्डप--समवध् रणकी रचना की | असख्य श्रोता इस 
सभामें भी उपस्थित थे, पर गतिरोध ज्यों-का-त्यों बना हुआ था। तीर्थंकर 
महावीरकी वाणीके प्रकट न होनेसे सोधर्म इन्द्रको चिन्ता उत्पन्न हुई और 
उसते ज्ञान-गगाके अवरुद्ध रहनेके कारणोकी जानकारी चाही | _ससोधम इन्द्रने 
अवधिन्नानसे ज्ञात किया कि सम्यक्‌ और यथाथ ज्ञानी गणधरके अभावमें 
शॉ्म-गेंगा रुकी हुई है। उसे अवतरित करनेके लिये किसी भगोरथकी आवे “गंगा रुके । उसे अवत्तरित करनेके लि भगो रथकी आवैश्य- 


दंप कक ललररत सलजत स्व रह हा उन्‍तलजन इब उछ | जब-तक सच्चा जिज्ञोसु और श्रुतज्ञानका घारक व्यक्त उपस्थित न 
होगा, त्तन तक से नही हैं। समवशरणमे इंस सम्ुय- 
भर टी अ उसकी लाला यह. अर तल गन गहरा भो ऐसा नहीं है, जो तीथंकर महावीरकी वाणीकों सने, समझे 


जोक है. ' छा 
जिस प्रकार तीथकर तीय का निर्माता होता है और श्रुतरूप शाव- 
परम्पराका पुरस्कर्ता होता है, उसी प्रकारगणघर तीर्थ-व्यवस्थापक, नियोजक 
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और तोर्थंकरोंकी अर्थरूप बाणीका व्याख्याता होता है। प्रत्येक तीथकरके 
तीथंभें गणघधर एक अत्यावश्यक उत्तरदागित्वपूर्ण और महान प्रभावशाली 
व्यक्तित्व होता है। वह इनके पादमूलमें दोक्षित होता है |... 

वस्तुतः साधनाके क्षेत्रमें व्यक्ति स्वयं अपना विकास कर सकता है, पर 
साधनाको सिद्ध करके उसके प्रकाशको जन-जनके जीवनमें प्रसारित करनेके 
हैतु महान्‌ व्यक्तित्व-सम्पन्न व्यक्ति भी समाजमें जब प्रविष्ट होता है अथवा संघ 
एवं समाजकी स्थापना करता है, तब उसे इसके लिये सहयोगीके रूपमें 
तेजस्वी व्यक्तित्वकी अपेक्षा होती है। यततः सहयोगके बा कार्यको साकार 
रूप नही दिया जा सकता है। ज्ञानकी अभिव्यक्ति करनेके लिए क्रियांका 
सहयोग आवश्यक है । व्यक्तिका आचार ही व्यक्तिके विचारको अभिव्यक्ति दे 
सकता है। आचारके विना विचार साकार रूप ग्रहण नहीं कर सकता है। इसी 
प्रकार श्रद्धालु एवं कमंनिष्ठ व्यक्ति ही महान तेजस्वी व्यक्तित्वकी तेजस्विता- 
को जन-जनके समक्ष प्रकट कर सकता है । 

प्रत्येक तीर्थंकरके लिए गणधरकी नितान्त आवश्यकता है। तीर्थंकरकी 
ज्ञान-साधना गणधरके द्वारा ही अभिव्यक्तिको प्राप्त होती है। अतः महावीर- 
की दिव्यज्ञानधाराको ग्रहण करनेवाला गणघर परम आवश्यक है। 
सोमिल ओर इन्द्रभूति 

मगधमे आये सोमिल नामक एक विद्वान ब्राह्मण ब्राह्मणवर्गंका नेतृत्व अपने 
हाथमे लिये हुए पूर्वीय भारतमें अत्यन्त प्रतिष्ठित था। उसने मध्यमा कक्षामें एक 
विराट यज्ञका आयोजन किया, जिसमें पूर्वी भागोंके बड़े-बड़े दिग्गज विद्वानोको 
उनके शिष्य-परिवार सहित आमन्त्रित किया। इस महायश्के अवसरपर बेद- 
विरोधी विचारधाराके कड़े प्रतिवादके उपायोपर एवं साधारण जनताको 
पुन. वेदिकविचारोंको ओर आक्ृष्ट करनेके साधनोंपर भी विचार करनेके 
निर्मित्त योजना बनाई गई थी। इस महायश्का नेतृत्व मगधके प्रसिद्ध विद्वान 
एवं प्रकाण्ड तकंशास्त्री इन्द्रभूति गौतमके हाथमें था। 

इस अनुष्ठानमें सहस्रों विद्वातोंके साथ अग्निभूत्ति, वायुभूति आदि एका- 
दश महापण्डित उपस्थित थे। वेदिक विचारधाराके समर्थक अपने विखरते 
हुये प्रभुत्वकी पुनः स्थापनाहेतु वहाँ सम्मिलित थे। आये सोमिलूकी जयध्वनि 
आकाश तक पहुँच रही थी। 
इच्धभूति गौतम : खलछा श्रद्धाका द्वार 

इन्द्रभूति गोतमका जन्म मगध-जनपदके गोब्बर ग्राममें हुआ था । इनकी 
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हम 


माताकां नाम पृथ्वी और पिता नाम वसुभूति था। इनका गोत्र गौत्तम था| 
गौतमका व्युत्पत्तिजन्य अर्थ है--'गोभिस्तमो ध्वस्तं यस्य'--बुद्धिके द्वारा 
जिसका अन्धकार नष्ट हो गया है अथवा जिसने अन्धकार नष्ट किया*है। यों तो 
'गौत्तम' शब्द कुल एवं वंशका वाचक है। ऋगवेदमें भी गौत्तमनामसे अनेक 
सूक्‍त मिलते है । इस नामधारी अनेक व्यक्ति हो चुके हैं। इन्द्रभूति गोतमका 
व्यक्टित्व विराट एवं प्रभावशाली था। दूर-दूर तक उनकी विद्बत्ताकी धाक 
विद्यमान थी | ५०० छात्र उनके पास अध्ययन करते थे। इनके व्यापक प्रभाव- 
के कारण ही सोमिल आयंने इस महायज्ञका धामिक नेतृत्व इनके हाथमे सौंपा 
था | मगध-जनपदके सहस्नों नागरिक दूर-दूरसे इस यज्ञके दर्शन करने आये थे । 


राजगृहके निकट विपुलाचछपर निर्मित समवशरणमें त्तीथ कर महावीर- 
को देशना सुननेके लिए असंख्य देव विमानों द्वारा पुष्पोंकी वर्षा करते हुए 
जा रहे थे । आकाशमार्ग जयजयकारकी ध्वनिसे गू जित था। जिस प्रकार 
छोटी-छोटी सरितताएँ बृहत्‌ समुद्रमे सम्मिलित होती है, उसी प्रकार नर-नारियों- 
के विभिन्‍न वर्ग इस सभामें सम्मिलित होनेके लिये आकुलित थे । 


निराज्षा ओर जिज्नाज्षा हि 


यज्ञ-मण्डपमें स्थित विद्वानोंने आकाशमार्गसे आते हुएं देवगणोको देखा, 
तो वे रोमाचित हो कहने लगे--“यज्ञ-महात्म्यसे प्रभावित होकर आहुति अरहण 
करनेके हेतु देवगण आ रहे हैं।” लरुक्ष-छक्ष मानवोंकी ऑखे आकाशकी ओर 
टकटकी लगाये देख रही थी, पर जब देवविमान यज्ञ-मण्डपके ऊपरसे होकर 
सीधे आगे निकल गये, तो यज्ञ-समर्थकोके बीच बड़ी निराशा उत्पन्न हुई। 
सबकी आँखे तीचे झुक गयी, मुख मलिन हो गये ओर आदइचयेके साथ सोचने 
लगे--“अरे ! देवगण भी किसीकी मायामे फेस गये हैं या भ्रममें पड़ गये है ? 
यज्ञ-मण्डप छोड़कर कहाँ जा रहे है ?” 

इन्द्रभूतिने देवविमानोंको प्रभावित करनेकी दुष्टिसे बेद-मन्त्रोंका पाठकर 
बुबुल ध्वनि की, पर उनके अहंकारपर चोट करते हुए देवविमान सीधे निकल 
ग्रये। 

इन्द्रभूतिको यह जानकर अत्यन्त आाष्चय हुआ कि ये सभी देवविमान 
महावीरकी समवशरण-सभामें जा रहे हैं । इन्द्रमूतिका मन अहंकारपर चोट 
लगनेसे उदास हो गया। उनका धर्मोन्माद मचछ उठा । इसी समय सौधम॑- 
इन्द्र वटुकका रूप बनाये हुए इन्द्रभूतिके समक्ष पहुँचा और कहने छगा--“गुरु- 
वर ! आपकी विद्वत्ताकी यक्षोगाथा देशभरमें व्याप्त है। वेद, उपनिषदुका 
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शान आपकी चेतनाके कण-कणमें छाया हुआ है। आप दर्शन, न्याय, तक, 
ज्योतिष और आयुर्वेदके म्मज्ञ विद्वान्‌ हैं। मुझे एक गाथाका अर्थ समझमें नहीं 
आ रहा है। अतः उसका अर्थ ज्ञात करनेके लिये मे आपकी सेवामें उपस्थित्त 
हुआ हूँ । यदि आप आदेश दें, तो मैं उस गाथाको आपके समक्ष प्रस्तुत करूँ | 


इन्द्रभूति गौतम ब्राह्मणवटुकरूपधारी इन्द्रके विनोत भावसे बहुत प्रसन्न 
हुआ । उसने अनुभव किया कि आगन्तुक बुद्धमें ज्ञानकी पिपासा है। वह नम्र 
और अमुशासित भी है। अत: इसकी जिज्ञासा'पूर्ण करना मेरा कत्तंब्य है। 


इन्द्रने नम्नतापुर्वक कहा :-- 


पंचेव अत्यिकाया छज्जीव-णिकाया महृव्बया पंच । 
अठु यपवयण-मादा सहेउओ बंध-मोक्खो १"॥ 


इन्द्रभूति--में इस गाथाका अर्थ' तभी बतलाऊँगा, जब तुम इसका अर्था 
ज्ञात हो जानेपर मेरे शिष्य बननेकी शर्त स्वीकार करो ।” 

इन्द्रभूति बहुत समय तक गाथाका अर्थ सोचता रहा। पर उसकी 
समझमें कुछ नही आया । अत्तएव वह इच्धसे कहने रूगा--“तुमने यह गाथा 
कहांसे सीखी है ? किस ग्रन्थमे यह गाथा आयी है” ?' 


ब्राह्मणवेशधारी इन्द्र--“मेंने यह अपने गुरु तोथ कर महावीरसे सीखी 
है। पर वे कई दिनोसे मौनावरूम्बन लिये हुए हैं। इसी कारण इस गाथाका 
अथ मै उनसे नहीं जान पाया। आपका यश्य वर्षोसि सुनता चला आ रहा हूं 
और आपकी प्रखर प्रतिभाका में प्रशंसक हूँ | अतएवं इस गाथाका अर्थ ज्ञात 
करनेके लिये आपकी सेवामें उपस्थित हुआ हूँ ।” 


इन्द्रभूति समझ न सके कि पञ्चास्तिकाय क्या हैं ? छः: जीवनिकाय 
कोन से हैं? आठ प्रवचनमात्रिकाएँ क्या वस्तु हैं? इन्द्रभूतिको जीवक अस्तित्वके 


१. पट्खण्डागम, धवल्ा, पु० ९, १० १२९ में उद्धृत । 

२ उक्त गाथाके समकक्ष संस्कृतमे भी निम्नलिखित पर्य उपलब्ध है :--- 
त्रेकाल्यं द्रब्यपट्कं नवपदसहिंत जीवषट्-काय-लेश्या. 
पख्चान्ये चास्तिकाया ब्रत-समिति-गति-शान-चारित्रभेदा: ॥ 
इत्येतन्मोक्षमूल... त्रिभुवनमहितेः. प्रोक्तमईड्धि रीज्षे: 
प्रत्येति श्रद्धाति स्पृशति च मतिमान्‌ यः स वै शुद्धदृष्टि: ।। 

--तत्त्वार्थतृत्र, श्रुतभक्ति 
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सम्बन्धमें स्वयं शंका थी।" अतः वे और भी असमंजसमें पड़कर कहने 
--“चलो, तुम्हारे गुरके समक्ष ही इस गराथाका अर्थ बतलाऊंगा। में 

अपनी विद्वत्ताका प्रभाव तुम्हारे गुरुपर ही प्रकट करना चाहता हूँ।” 

इन्द्रभूति गौतमकी उक्त बातको सुनकर इन्द्र बहुत प्रसन्न हुआ और मनमें 
सोचने लगा--“मेरा कार्य अब सम्पन्न हो गया। तीर्थंकर भहावीरके समव- 
शरणमें पहुंचते ही इनका अहंकार विगलित हो जायगा और शंकाओंका 
समाधान स्वयं प्राप्त हो जायगा ।” 
सानस्तम्भदर्शन : मानगलन ओर रत्नतश्रयका उपहार 

इन्द्रभूति गौतमने शास्त्रार्थ करनेकी आकांक्षासे तीथंकर महावीरके समव- 
शरणमें प्रवेश किया । मानस्तम्भके दर्शनमात्रसे ही उन्तके मनका सारा कालुष्य 
धुल गया। स्तम्भ देखकर इन्द्रभूति स्तब्ध रह गया और ज्ञानका समस्त बहूं- 
कार पिघल गया। इन्द्रभूति गौतमके लिये मानस्तम्भ प्रकाश-स्तम्भ बन गया। 
उनके हृदयका तिमिर छिन्‍न हो गया और उन्हे क्षायोपश्मिक ज्ञानकी सीमा 
जशञात हो गयी । वह मन-ही-मन सोचने लगा कि मेरा ज्ञान कित्तना बौना है। 
में तो महावीरके ज्ञानकी एक किरण "भी छनेमें असमथं हेँ। न मालूम क्यों 
मुझे अपने ज्ञानका अहंकार था। आज मेरा अभिमानी मन विन म्रतासे भर 
गया है, द्रवीभूत हो गया है। 

इन्द्रभूति गौतम गततम होकर गन्घकुटोमें विराजमान तीर्थंकर महावीर- 
की मज़ुल-मुद्राका दर्शनकर हषंविभोर हो उठा। प्रतिभाके साथ उसकी 
श्रद्धांके कपाट भी खुल गये । मिथ्यात्वरूपी ओस-कण महावीरके केवलज्ञान- 
रूपी सूर्यप्रभासे सूखने लगे। उसकी अन्तरात्मा निर्मल नीरकी तरह स्वच्छ हो 
गयी । सम्यक्दशंनका आविर्भाव हो गया और ज्ञानका मद चूर हो गया | 

श्रद्धातिरिकके कारण उसके परिणामोंमें अतिशय कोमछत्ता उत्पन्न हो 
गयी । आया था शास्त्रार्थ करने, पर उसके शास्त्रके सभी शस्त्र कुष्ठित हो 
गये । वीतरागताके समक्ष उसके मनका कालुष्य धुरू गया। दम्भ और मिथ्या- 


१. खओोवसमजणिद-चउरमलबुद्धिसंपण्णेण अम्हणेण गोदमग्रोत्तेण सयलू-दुस्सुदि- 
पारएण जीवाजीव-विषय-संदेहविणासणट्ठमुवगय-वड्ढमाण-पादमुलेण इंद- 
भूदिणा वहारिदो । उक्त च--- 

गोत्तेण ग्रोदमो विप्पो चाउव्वेय-सडंग वि। 
णामेण इंदभूदि त्ति सीलव॑ बम्हणुत्तमो ॥ 
--पट्खंडागस, धबला, पुस्तक १, पृ० ६४ में उद्धृत, 
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का लेशामात्र भी लत रहा। मनकी ग्रंथ खुल गयी और वह महांवीरका सच्चा 
उपासक हो गया । वह त्तन और मलसे निम्नंत्थ बतनेका संकल्प करने लगा | 
इन्द्रभूतिने दिगम्बरी दीक्षा ग्रहण कर छी। उसे मनःपर्यय ज्ञान उत्पन्न 
हो गया । इन्द्रभूति गौतमकी मिथ्याते श्रद्धाका ताला टूटते ही जयजयकारकी 
ध्वनि होने लगी । 
यह पावन दिन आषाढी पूणिमाका था, इसो दिन गौतमने दीक्षा धारण की 
थी। इसी कारण यह दिन “गुरुपूणिमा के नामसे लोकमें प्रसिद्ध है। अगले दिन 
श्रावणक्ृष्ण-प्रतिपदाके ब्राह्ममृहत्तमें भगवान्‌ महावीरकी दिव्यध्वनि आरम्भ 
हुईं। और इसीलिए धर्मंतीर्थंकी उत्पत्ति भी इसी दिन हुई :--- 
वासस्स पढममासे सावणमासम्मि बहुलपडिवाए। ट 
अभिजी-णक्खत्तम्मि य उप्पत्ती घम्मतित्थस्स !।* 
वीरसेनाचायंने केवलज्ञानोत्पत्तिके ६६ दिनतक देझ्षता प्रकट न होनेके 
कारणकी मीमांसा की है। छिखा है-- 


केवलणाणे समुप्पण्णे वि दिव्वज्युणीए किमट्ठ तत्यापउत्ती ? गणिदा- 
भावादो। सोहम्मिदेण तक्‍्खणे चेव गणिदो किण्ण ढोइदो ? ण, काललद्धीए 
विषा असहेज्जस्स, देविदस्स तड्ढोयणसत्तीए अभावादों | सगपादमूलम्मि 
पडिवण्णमहतव्वयं मोत्तण अण्णमुद्दिसिय दिव्वज्ञुणी किण्ण पयद्ुदे ? साहा- 
वियादो ।ण च सहाआ परपज्जणिओगारुहो, अव्ववत्थापत्तोदों । 


आशय यह है कि सोधमं इन्द्र भी काललब्धिके अभावमे तत्काल गणधरकी 
तलाश नही कर सका। काललब्धिके सम्बन्धमें प्रश्न नही किया जा सकता, 
यत: यह स्वभाव है और स्वभावमें तकका प्रवेश नही होता । 

इन्द्रभूति गौतमने पचास वर्षकी अवस्थामे दिगम्बरी दीक्षा प्रहूण की और 
मोक्ष-भवनकी साढ्योंपर पदापंण किया । ये त्तत््वज्ञानी, विशिष्ट साधक और 
तपस्वी थे और थे विरल अध्यात्मयोगी, सिद्धिसन्पलन साधक और विश्व- 
कल्याणकी उदग्र भावनासे युक्त परिव्राजक | उनमें विनय, सरलता, मुदुत्ता ओर 
विचारशीलता पूर्णतः विद्यमान थी। इनका जीवन पुष्पतुल्य ही नही, किन्तु 
पुष्पोंका रंग-विरंगा गुलदस्ता था, जिसमे विविध प्रकारके सौरभके साथ सुरम्य 
सुकुमारता भी निहित थी। 


हीं 


१. तिलोयपण्णत्ती, (।६९. 
२. कसायपाहुड, जयधवला, पुस्तक १, पृ० ७६- 
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गणघरोंमें इन्द्रभूतिका प्रधान स्थान था । महावीरके समवशरणमें न्थारह 
विद्वान्‌ गणधरनामसे विख्यात्‌ थे । इन सभीने महावीरके दिव्य ज्ञान और तेज- 
से प्रभावित होकर दिगम्बर-दीक्षा प्रहण की थी | 


अन्य गणघर : हृवय-परिवतंन ओर दीक्षा 


इन्द्रभूति गौतमके दिगम्बर-दोक्षा प्रहण करनेका समाचार मगध-भूमिमें 
विद्युतके समान व्याप्त हो गया । दिष्य-परिवार सहित इनके दीक्षित होनेसे 
अग्निभूति आदि विद्वानोंकी महान्‌ आश्वयं हुआ और वे इन्द्रभूतिका समाचार 
ज्ञात करनेके लिए राजगृहके निकट विपुलाचलूपर पघारे | 
अग्निभूति 


अग्निभूति इन्द्रभूतिके मझले भाई थे। ये भी पाँचसी छात्रोंके विद्वान अध्यापक 
थे और सोमिलायंके यज्ञोत्सवर्में अपने छात्रगणके साथ मध्यमा पावामे पधारे थे। 
बेद, उपनिषद्‌ और कमंकाण्डके महान्‌ ज्ञाता थे। इनके आकर्षक व्यक्तित्वका 
प्रभाव प्रत्येक व्यक्तिपर पड़ता था। इनका व्यवहार मधुर एवं विनय- 
पूर्ण था | ॥॒ 

इन्द्रभूतिकी दीक्षाके समाचा रसे आश्थयं-चकित हो शास्त्रार्थ करनेकी साध 
लेकर महावीरक समवशरणमें आये। मानस्तम्भके दर्शनमात्रसे इनके हृदयका 
व्यामोह दूर हो गया तथा मिथ्यात्वके विगलित होते हो सम्यकत्वकी प्रकाश- 
किरणें फूट पड़ी । 

वे महावी रकी शांत मुखमुद्राका दर्शन करनेमे इतने तल्लीन हो गये कि 
उन्हें शरीरको भी सुध-बुध न रही। जिस प्रकार स्वर्ण भग्निमें तपकर 
निखर जाता है और समस्त मलिनता दूर हो जाती है, उसी प्रकार अग्निभूति- 
की आत्मज्योति तीर्थंकर महावीरके सम्पर्कसे निखर गई और आत्म-शोधनके 
हेतु दीक्षित होनेकी उनको कामना भी जागृत हो गयी । 

सच्ची रुचि, सच्ची श्रद्धा, सच्चा ज्ञान और सच्चा आचरण भो उत्पन्त 
हो गया। अग्निभूत्तिक हृदय-परिवर्त्तनमें विलम्ब न हुआ । सच है कि काल- 
लब्षिके आनेपर आत्मोत्यानमें रुकावट नही आत्ती। हत-अद्वेत-सम्बन्धी उनकी 
शंकाएँ स्वयं निराकृत हो गयी। 


मग्निभूतिने ४६ वर्षकी अवस्थामें तीथ कर महावीरके चरणोंमें दिगम्बर- 
दीक्षा यहूण की । इनके दीक्षित होनेका समाचार भी बात्त-की-बालमें सर्वत्र 
व्याप्त हो गया और विद्वानोंकी उत्सुकता जागृत हुई कि महावोरमें ऐसा कौन-सा 
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चमत्कार है ? क्रियाकाण्डी ब्राह्मण-परम्परानुयायी विद्वानु आदचर्य-चकित हो 
समवशरण-सभामें आने लगे। 


वायुभूति गोतम : अहंकार चूर 

वायुभूति इन्द्रभूतिका छोटा भाई था। यह भी सोमिलायंके यज्ञोत्सवर्में ५०० 
छात्रोंके साथ मध्यमा पावामें आया हुआ था । जब इसे इन्द्रभूति और अग्नि- 
भूतिके दीक्षित होनेका समाचार प्राप्त हुआ तो इसका मन महावीरसे शास्त्रार् 
करनेके लिये फड़क उठा। इसने विचार क्रिया---' मेरे दो भाई, पता नहीं, 
किस प्रकार मायावीके इन्द्रजालमे फेंस गये है। मुझे वेदिक मान्यताओंकी रक्षा 
करनी है। अतएव मे शास्त्राथंद्वारा महावीरको अवद्य पराजित करूंगा। 
भोतिक सुख, समृद्धि, यज्ञ-यागादि क्रियाकाण्ड, जातिवाद, बहुदेववाद आदिंका 
विरोध करनेका सामथ्यं किसमे है ? यह मैं मानता हुँ कि भेरे दोनों बड़े भाई 
मुझसे अधिक विद्वान्‌ और प्रतिभाशाली है, पर मे भी अपने ज्ञानपर भरोसा 
करता हूँ। मेरा विश्वास है कि देहातिरिक्त 'आत्मा' नामका कोई पदार्थ नहीं । 
चलता हूं महावीरकी सभामें और अपने तकोसे उन्हें परास्त कर देता हूँ। 

इस प्रकार अहंकारसे पुलकित होता हुआ वायुभूति महावीरके समव- 
शरणमे उपस्थित हुआ | जेसे ही वह मानस्तम्मके निकट आया, उसके अहंकार- 
रूपी ओले गल गये और भानस-चक्षु उद्घाटित हो गये | गन्धकुटीमे विराज- 
मान तीर्थंकर महावीरकी सौम्य मुद्राको निनिमेष होकर वह दखता रहा। 
ज्ञानमद चूर होते ही उसका हृदय श्रद्धासे जगमगाने छगा। दम्भ और मिथ्याके 
हंटते ही उसका हृदय परिवर्तित हो गया | मनके सारे विकल्प समाप्त हो गये । 
मन दिगम्बरी «ोक्षाके लिये विवश करने लगा। 


वायुभूतिने ४२ वर्षकी अवस्थामें तीर्थंकर महावीरके पादमूलमें दिगम्बर- 
दीक्षा धारण को और तृततीय गणधरका पद प्राप्त किया। वायुभूतिको भी 
आत्मदर्शन हो गया और वह भी तीर्थकरके चरणोका उपासक हो गया । 


शुत्िदत्त : हृदय-परिवतंन 

परिवेश व्यक्तिको कितना परिवत्तित कर देता है, यह शुचिदत्तके जीवनसे 
जाना जा सकता है। यह ब्रह्मगादी था ओर यज्ञ-यागादि द्वारा लोकिक अम्युदयकी 
प्राप्तिमें विश्वास करता था| जब उन्हें इस बातका शान हुआ कि तोर्थंकर 
महावीर समवशरणमें स्थित हैं और जनससुदाय उनकी पीयूष-वाणीका पान 
करनेके लिये एकत्र है, तो वे भी अपनी इच्छाका संवरण न कर सके और तीर्थंकर 
महावी रके वर्शनके लिये चल पड़े। शुचिदत्त ज्ञानी अध्यापक थे और ५०० 
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शिष्य इनके चरणोंमें बेठकर वेदाध्यमन करते थे | इनके ज्ञानकी घूम भी समस्त 
पूर्वाअचलमें व्याप्त थी। ये कोल्लाग-सन्निवेशके निवासी और भारद्वाजगोत्रीय 
ब्राह्मण थे। इनकी माताका नाम वारणी और पिताका नाम घनमित्र था। 
शुचिदत्त अपनी विद्वत्ताके लिये प्रसिद्ध थे। इनके हृदयमें दुश्य जगत्‌के अस्तित्व- 
के सम्बन्धमें आशंका विद्यमान थी। इन्हें भी अपने शानका दम्भ था और 
शास्त्रार्थमें बड़े-बड़े विद्वानोंको परास्त करनेकी क्षमता भी थी । 


शुचिदत्त महावीरके समवद्रणमें उपस्थित हुआ और महावीरके दर्ांन- 
मात्रसे उसकी शंकाओंका समाधान हो गया | वह सोचने रूगा--“महावी रका 
तेज अद्भुत है। इनके तेजके समक्ष सभीका तेज फीका पड़ जाता है। मैं हेत्त- 
वादकी शंकामें अबतक पड़ा हुआ था, पर आज मेरी आँखें खुल गयीं और मुझे 
सत्यका साक्षात्कार हो गया। अतएव मुझे दीक्षा-महण करनेमें अब विलम्ब 
नहीं करना चाहिये ।” 

शुचिदत्तने ५० वर्षकी अवस्थामें दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की और महावी रके 
चतुथ गणधरका पद प्राप्त किया । शुचिदत्तका अन्य नाम आयंब्यक्त भी प्राप्त 
होता है। 
सुधर्मा : दीक्षा ओर आत्मश्ञोघषन ह 

महावीरके पंचम गणघरका नाम सुधर्मा है, जो सुधर्मा स्वामीके नामसे 
प्रसिद्ध हैं। ये कोल्लाग-सन्निवेश-निवासी अग्तिवेश्यायनमोत्रो ब्राह्मण थ॑। 
इनकी माताका नाम भदि्दला ओर पिताका नाम धम्मिल्ल था। ये भी अपने 
५०० शिष्योके साथ आय॑ सोमिलके यज्ञोत्सवमे सम्मिलित होनेके हेतु मध्यमा- 
पावा पधारे थे। 

जब इन्हे इन्द्रभूति, अग्निभूत्ति आादिके दीक्षित होनेका वृत्त ज्ञात्त 
हुआ, तो इनके मनमें भी तीर्थंकर महावीरके दर्शनकी इच्छा जागृत हुई 
और निमंल वातावरणमें तीथंकर महावीरके समवशरणमें इन्होंने प्रवेश किया | 
मानस्तम्भके दर्शनमात्रसे मनका सारा कालुष्य धुल गया और मिध्यात्वका 
गलरून होते ही आत्मामें पात्रता उत्पन्त हो गयी। सुधर्माकी काललब्धि भी 
आ पहुँची और उनके मनमें भी वीतरागता प्रकट होने लगी । आज सुधर्माका 
कर्म-कालुष्य विसजित होने जा रहा था और उनकी उज्ज्वलता, शुद्धता, 
निमंलता और समता बुद्धिगत हो रही थी। क्षणकी सत्ता विलक्षणतामें परि- 
वर्तित हो रही थी। आत्माके महान्‌ शिल्पीके स्पशंसे उन्तकी सरागता 
उज्ज्वलतामें बदल रही थी । वे महावीरकी सौम्य मुद्राके दर्शनसे आनन्द- 
विभोर थे । 
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युघर्मा सोचने लगा--“मेरे पचास वर्ष बीत गये। मैंने अभी तक अपनो 
आत्माका कुछ भी सुधार नहीं किया । ज्ञान और जातिके अहंकारमें डूबा रहा । 
न मैंने आत्म-साधना की और न कल्याण ही | वास्तवमें अहिसा ही जीवनोत्थान- 
का साधन है। जो व्यक्ति वेभव और विभूतियोंसे दबा रहता है, वह महान्‌ 
नहीं बन सकता है। मानवकी मानवताके सामने देव भी नत्तमस्तक हो 
जाते हैं। अतएव व्यक्तिको सदा सत्य, अहिंसा आदि मानवीय एवं ज्ञान-दर्श- 
नादि आत्मीय गुणोंका साक्षात्कार करना चाहिये। मानवत्ताके नाते सभी 
मानव समान हैं । जन्मसे कोई भी व्यक्ति न बड़ा है न छोटा । प्रत्येक व्यक्ति 
अपने कार्य-गुणों और श्रमसे महान बनता है। अतएव अब मुझे प्रव्॒जित हो 
जाना आश्यक है।'' 


सुधर्माने ५० वर्षकी अवस्थामें दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की |) महावीरके गण- 
घरोंमे इनका पाँचवाँ स्थान था। सुधर्मा दीघंजीवी थे । इन्होंने बहुत दिनों 
त्तक श्रमण-संघका संचालन किया । 


सण्डिक : आत्मोदबोधन 


मण्डिक सांख्य-दशंनका समर्थक था। उसे बन्ध-मोक्षके सम्बन्धमे आशंका 
थी | वह मौर्य-सन्निवेशका निवासी और वाशिष्ठगोत्री विद्वान्‌ ब्राह्मण था। 
उसकी माताका ताम विजयदेवी और पिताका नाम धनदेव था । बहु ३५० 
छात्रोंका विद्यागुरु था। सोमिल आयंके निमत्रणपर यज्ञोत्सवमे सम्मिलित 
होनेके लिये मध्यमा पावामे आया हुआ था। मण्डिक स्वस्थ शरीर, गोरबर्ण 
और सात हाथ उन्नत था। उसके ज्ञानका प्रकाश पूर्वाञ्चलमें पूर्णतया व्याप्त 
था । वेदकी अपेक्षा वह तकंशास्त्रमें अधिक निष्णात था। उसका शिष्यवर्ग 
दर्शन और तक में विशेष निपुण था। 


मण्डिकको इन्द्रभूत्ति, वायुभूत्ति आदिके दीक्षित होनेका समाचार उपलब्ध 
हुआ, तो उसके मनमें भी महावीरके समवशरणमे प्रविष्ट होनेकी भावना उत्पन्न 
हुई। मण्डिक सोचने रूगा-- दिवाय॑ महावीरमें ऐसा कौन-सा चमत्कार है, जो 
बड़े-बड़े विद्वानोंको अपना शिष्य बना लेते हैं। इन्द्रभूति, अग्निभूति वेदिक 
कमंकाण्डी विद्वानु थे।तक-शास्त्रसे वे प्रायः दूर थे। अतः सम्मव है कि महावीरने 
इन्हें सरलतासे प्रभावित कर लिया हो। में तो तकका पण्डित हूँ। मेरे समक्ष 
महावीर या उनका अन्य कोई शिष्य नही ठहर सकता | मैं आज जाकर 
महावीरसे अवध्य शास्त्रार्थ करूँगा और उन्हें पराजित कर अपनी यशः:पताका 
फहराऊँगा ।” 
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मण्डिक अपने ही.विचारमें डूबता-उत्तराता अपने ३५० शिष्यों सहित्त विपु- 
लाचलपर स्थित महावीरके समवद्रणमें सम्मिलित हुआ । जैसे ही वह्‌ समब- 
शरणके निकट पहुँचा कि उसके मनमें एक जोरका झटका लगा। ज्ञानका सारा- 
दम्म धूलिसात्‌ हो गया, मिथ्यात्वके बन्धन शिथिल हो गये और सम्यक्‍त्वसूये- 
का उदय हो गया | जो मण्डिक कुछ क्षण पूवव महावीरकी आलोचना कर रहा 
था वही उनका स्तवन करने लगा | वह स्वरचित स्तोत्र पढ़ता जाता था और 
भक्तिको विह्लल्ताके कारण उसके राग-हेंष धुलते जा रहे थे। भक्ति-गंगामें 
स्नान करते ही उसको अन्तरात्मा पवित्र हो गयी और वह दिगम्बर-दीक्षा 
ग्रहण करनेके लिये उत्सुक हो उठा। 

५० वर्षकी अवस्थामे मण्डिकने उदबोधन प्राप्त किया और तीर्थंकर 
महावी रके पादमूलमें न्‍्ियत होकर दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की | अब मण्डिक वह 
मण्डिक नही रहा, जिसे अपने तक॑ और ज्ञानका अहंकार था। आत्माके मुदुल 
होते ही अनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ ये चार और मिथ्यात्व, सम्यग्‌- 
मिथ्यात्व और सम्यक्त्व इन त्तीन दशनमोहनीय इस प्रकार सात्त कम 
प्रकृतियोके क्षय होते ही मण्डिकमे परिवंत्तन हो जाना स्वाभाविक था | मण्डिकने 
छठे गणधरका पद प्राप्त किया। * 


सोयंपुश्र . सम्यक्त्वलाभ 

तीर्थंकर महावीरके सप्तम गणधरका नाम मौयं-पुत्र है।ये मौयंपुत्र काध्यप 
गात्रीय ब्राह्मण थे । इनके पिताका नाम मौर्य और माताका ताम विजयादेवी 
था । ये मौयं-सन्निवेशग्रामवासी थे | 

मौयंपुत्र भो २५० छात्रोके अध्यापक थे और आय॑ सोमिलके आ।मंत्रणपर 
मध्यमा पावामे पारे थे। इन्हे परलोक, पुनर्जन्म आदिके सम्बन्धमे सन्देह था। 
अतएव अग्निभूति, इन्द्रभूति आदिकी दीक्षाका समाचार ज्ञात कर ये भी तंथंकर 
महावीरके समवशरणमे सम्मिलित हुए। महावीरके समवशरणके दर्शन करते ही 
इनकी आत्मामे सम्यक्त्वकी लहर उत्पन्न हो गयी । थे सोचने लगे--'यह मानव 
जीवन क्या है? इस विश्वमे तो मत्स्यन्याय चल रहा है, ज़ैसे समुद्रमे बड़ी 
मछली छोटी मछलीका निगल जातो है, उसी प्रकार यहाँ भी शक्तिशाली मनुष्य 
निबंलको आक्रान्त कर देता है। जाति-पॉतिका बन्धन भी कम नही है। 
ब्राह्मणको अपनी विद्या और जातिका अभिमान है। भजन-भोजन एवं पठच- 
पाठनपर एकाधिपत्य स्थापित कर लिया है | वेद्य वाणिज्यपर अपना अधिकार 
मानता है और जेम-तैसे धन-संचय करना ही अपना अधिकार समझता है । 
क्षेत्रिय-कुमार पर-पीड़ा देनेमे ही आनन्दानुभूति करते हैं। शूद्रजाति सब ओरसे 
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प्रताड़ित हो रही है। भात्मामें प्रज्वलित होती हुई ज्योतिका कोई अनुभव नहीं 
करता है। प्रत्येक आत्मा प्रयत्न करनेपर परमात्मा बन सकती है। जन्मसे 
व्यक्ति ऊँच-नीच नहीं होता, यह तो आचारपर निर्धारित है। अत: में त्तो्थंकर 
महावीरकी शरणमें आकर आत्मोत्यान करूँगा । इससे बढकर मेरे लिये अन्य 
कोई श्रेयस्कर कार्य नहीं है । उसका रोम-रोम पुलकित होने छगा और भोगो- 
पभोगोंका त्याग करनेके लिये वह कृतसकल्प हो गया । 

राग-हं ष, काम, क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकार उसके छटने लगे । 
“आत्मा अपनेमें अनन्तज्ञानादि गुणोंकी झलक पाकर अपने वास्तविक स्वरूपको 
अनुभव करे ओर अपने सत्तप्रयत्नों द्वारा कर्म-कलकसे छूटनेका प्रयास करे, तो, 
उसका परमात्मा बन जाना कठिन नहीं है ।” 


“यह आत्मा शरीरादि अजीवतत्त्वोंसे भिन्न है! ज्ञान-दर्शन, सुख और 
बीय॑ इसके अपने गुण हैं। यह पर-सयोगके कारण वलेशका अनुभव करती है । 
जहाँ पर-संयोग छूटता है कि आत्माको शाश्वत आनन्द प्राप्त होता है। अग- 
णित शास्त्रोंके पढ़ लेनेपर भी आत्मज्ञान प्राप्त नहीं होता है। सम्यग्दशंनके साथ 
आत्मामें तत्त्वोंका यथार्थ ज्ञान पैदा होता है।” 


इस प्रकार चिन्तन करते हुए मौयंपुत्रने सम्यक्‍त्व-लाभ कर अन्तरग 
और बहिरंग परिग्रहका त्यागकर ६५ वर्षकी अवस्थामे दिगम्बर-दीक्षा धारण 
की । 


अकस्पिक : रिक्त श्रद्धाको पूति 


तीथंकर महावीरके समवशरणकी प्रसिद्धि सवंत्र फैल गयो थी | विह्वानोंका 
समूह अपने विद्याके अहंकारकों छोडकर उनकी सभामें उपस्थित होने जा रहा 
था | अकम्पिक भी अहंकारके पंकसे ऊपर उठकर विपुलाचरूकी ओर गया 
और उसने अष्टम गणवरका पद प्राप्त किया | 


अकम्पिक मिथिलाका निवासी गौतम-गोत्रीय ब्राह्मण था | इनकी माताका 
' नाम जयन्ती और पिताका नाम देव था। अकम्पिकके चरणोंमे बेठकर ३०० 
छात्र विद्याध्ययन करते थे | आये सोमिलके यज्ञ-महोत्सवका निमन्सत्रण प्राप्तकर 
ये भी अपनी छात्र-मण्डलीके साथ मध्यमा पावामे पधारे थे। इनके हृदयमें 
नरकलछोक और नारकी जीवोंके अस्तित्वके सम्बन्धमें शका चली आ रही थी। 
जब अकम्पिकको महावीरके प्रभावका परिज्ञान हुआ त्तो वह भी उनके सम- 
वशरणको ओर चला । उसने जैसे ही मानस्तम्भका दर्शन किया बेसे ही उसका 
जात्ति-अदुकार नष्ट हो गया और वह आत्माकी शाइवत सत्ताके सम्बन्धमें 
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क्र 


बविचारने लमा--“आत्माके गृण निजी सम्पत्ति हैं। वे कहीं बाहरसे नहीं बाते । 
इनकी उपलब्धिका अर्थ' इतना ही है कि मिथ्यात्वभावके हटते ही इन गृणोंकी 
अनुभूति होने लगती है। जैसे सूर्यपरसे मेघका आवरण हटते ही सुर्यका भास्वर 
प्रकाश व्याप्त हो जाता है, उसो प्रकार आत्माकी विभावपरिणत्तिके दूर होते 
ही स्वभावपरिणत्ति उत्पन्न हो जाती है । जब साधकके हृदयमें ससा रकी आशा 
और तृष्णाका अन्त हो जाता है, तब साधकका चित्त सबिकल्प-समाधिसे 
निकलकर निविकल्प-समाधिमें पहुँच जाता है ओर अपने पूर्व संचित कर्मोंको 
निजेरा कर डालता है। यह निविकल्प-समाधिभाव कहीसे आता नही है, 
यह तो स्वभावका रमण है। अत्एवं में भी इस अवसरका लाभ उठाकर 
महावी रके समक्ष दीक्षा ग्रहण कर लूँ।” 


अतएव अकम्पिकने समस्त परिशग्रहका त्याग कर ४८ वर्षकी अवस्थामें 
दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की और अष्टम गणधरका पद प्राप्त किया । 


अचल : सिली साधना 

महावीर और उनके प्रमुख शिष्योंके अन्तरंग और बहिरग-परिग्रहके त्याग- 
की चर्चा सत्र व्याप्त थी। उनकी देशना जीवनके परत खोल रहो थी । भात्मा- 
की बद्धता और मुक्तताका कथन विचारशीलोंको आक्ृष्ट कर रहा था। अतः 
अचल भी तीर्थंकर महावीरके समवशरणमे चलनेकी तेयारी करने लगा । वह्‌ 
कोशल-निवा सी हारीतगोत्रीय ब्राह्मण था। उसकी माताका नाम नन्‍्दा और 
पिताका नाम वसु था। २०० छात्र उसके शिष्य थे। क्रियाकाण्ड, यज्ञविधान 
आदिका वह ज्ञाता था। अतः सोमिलायंके यज्ञोत्सवर्मे सम्मिलित होनेके लिये 
शिष्य-परिवार सहित आया था । इसके मनमें पुण्य-पापके अस्तित्व एवं उसके 
फलाफलके सम्बन्धमें आशंका थी | जीवनकी दृष्टि उलझी हुई थी | वह शरीर, 
इन्द्रियाँ और मनके विषयोंमें ही आनन्दानुभूति करता था। अनेक परतोंके 
नीचे दबे हुए जल-स्रोत्तके समान उसकी चेतनाका विशुद्ध अस्तित्व भी विकारों- 
की परतोके नीचे दबा हुआ था। रूप, रस, गन्ध आदि भौतिक स्थित्तियोंकी 
अनुभूतिको ही उसने सर्चंस्व मान लिया था। 


जब वह तीर्थंकर महावीरके समवशरणमें प्रविष्ट हुआ तो राग-देष और 
इनसे होनेवाली उत्तेजना, घृणा, ईर्ष्या, अहंकार आदि बिकृृतियाँ दूर हो गयीं । 
वह सोचने लगा--“मनपर विकारों, सस्कारो एवं अच्छे-बुरे विचारोकी एक 
सघन तह जमी हुई है | मनके क्षुद्र ऑगलमे नाना प्रकारकी विकृतियाँ उपस्थित 
हैं। विक्ृतियोकी यह भीड़ ही शुद्ध चेतनाको प्रकट नहीं होने देती | विक्रृतियोंका 
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आवरण ही चेतताकी अनन्तज्योतिको सभी ओरसे आवृत्त किये हुए है। काम, 
क्रोध, मद, मोह, लोभ आदि अगणित विकृत्तियोंके मूल बीज हैं--राग और 
देष । इसी राग-द्वेषसे मुक्त होनेको दिशामें चेतनाका अपना पुरुषार्थ है। जब 
चेतना विकृतियोंसे मुक्त होकर अपने विशुद्ध मूल स्वरूपमें पहुँच जात्ती है, त्तो 
यही परम चेतना बन जाती है। यही परम तत्व है और यही परमात्मा है। 
अत: परम तत्त्व या परम चेनन्यको प्राप्त करनेकी आध्यात्मिक प्रक्रिया दिगम्ब र- 
दीक्षा है| यह दीक्षा ही शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप परम तत्त्वको प्राप्त करनेमें साधक 
है। अतएब मुझे दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण कर परमात्मपद प्राप्त करनेके लिये 
प्रयास करना चाहिये। 

अचलने ४६ वर्षकी अवस्थामें तीर्थंकर महावीरके पादमूलमें दिगम्बर- 
दीक्षा ग्रहण की और नवम गणधरका पद पाया । 


मेदार्थ . जागा विवेक 


मैदायं था मेतायं वत्सदेशके निवासी और कौण्डिन्यगोत्रीय ब्राह्मण थे। 
इनकी साताका नाम वरुणिदेवी और पिताका नाम दत्त था | ये ३०० छात्रोंके 
अध्यापक थें। आये सोमिलके निमन्त्रणपर मध्यमा पावामें पधारे थे। इन्हे 
भात्माके पुनर्जन्म और अस्तित्वके सम्बन्ध्मं आशंका थी। जब अन्य गणधरोके 
समान इन्हें भी तीर्थकर महावीरके समवशरणकी जानकारी प्राप्त हुई, तो ये 
भी तत्काल ज्ञानके अहकारकी गठरी बाँधे हुए आ पहुँचे और समवशरणमें 
प्रविष्ट होते हो इनके ज्ञानचक्षु खुल गये । ये सोचने लगे--“याशिक-क्रियाकाण्ड 
आत्माको अमरत्व और शान्ति नहीं दे सकते । पड्चाग्नि आदि त्तपश्चरण भी 
आत्मोपलब्धिमें सहायक नही हैं। यतः दमनकी साधना यथार्थ साधना नही | 
वृत्तियोका विवेक ही यथार्थ है। इनका अधघनिग्नह करके उन्हे शुद्ध नही 
बनाया जा सकता है। दमन द्वारा निगहीत विकार या वृत्तियाँ पिजड़ेमे बन्द 
किये गये भूखे सिहके समान हैं । जेसे ही अवसर प्राप्त होता है, विकार पुनः 
उत्तेजत हो जाता है। महानदीकी जलधाराको कितने दिनोंतक बाँधा जा 
'सकता है? अवसर मिलते ही जलधारा बाँध तोड़ देती है और संहारलीला 
उपस्थित हो जाती है। अत्एंव दमन या पञ्चार्नि तपके साधनों द्वारा 
विकारोंको जीता नहीं जा सकता है । 

“आत्मामें तीन प्रकारकी वृत्तियाँ उत्पन्न होती हैँ--अशुभ, शभ और शुद्ध । 
घन, स्त्री, पुत्र, मित्र आदि सम्बन्धी वृत्तियां राग-देषका मूल होनेसे अशुभ हैं । 
इन अशुभ वृत्तियोंकी तिबुत्ति दमनद्वारा सम्भव नहीं है। शुभ वृत्तियाँ आत्मामें 
परिष्कृत रागके कारण उत्पन्त होती हैं ओर वे आत्माके निकट पहुँचाती हैं । 
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वृत्तियोंका शुद्धिररण तौ राग-हं षकी निवृत्तिस ही होता है। बीतरागता ही 
आत्माका निजरूप है और इसी स्थितिमें वृत्तियाँ शुद्ध होती है। में अनादि- 
कालसे जन्म-मरणका दु'ख उठा रहा हूँ । अब वीतरागताकी प्राप्तिका अवसर 
आ चुका है। अतएव मुझे इस अवसरका उपयोग करना आवश्यक है ।” 

भेदायंने ३६ वर्षकी अवस्थामे दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण कर महावीरका 
शिष्यत्व स्वीकार किया । इन्हें दशम गणधरका पद श्राप्त हुआ । 


प्रभास : पुरुषार्थ-जागरण 

तीथैकर महावीरका युग बहुदेववादका था। तत्कालीन जनजीवन भय, 
एवं प्रलोभनोंसे प्रताडित था | जनता दु'ख और विपत्तियोंसे जाण पानेके लिए 
देवताओंकी शरणमे जातो थी और उन्हें प्रसन्न करनेके लिए यज्ञानुष्ठान करतो 
थी। यक्ष, भूत, राक्षस सभी देवत्वको प्राप्त हो चुके थे ।आत॑ मानव उन यक्षों, 
भूतों, एवं राक्षसोको प्रसन्न करनेके लिए विभिन्न प्रकारका अनुष्ठान करता 
था। यज्ञ-बलिकी तो बात ही क्‍या, शान्ति-कर्मके नामपर मनुष्यों तकका हवन 
कर दिया जाता था । ग 

मानव अपने पुरुषार्थवो भूलकर दिगभ्नमित हो देवोंसे ऐश्वयंकी भिक्षा 
माँगता था। घन, ऐश्वर्य, राज्य-शासन, विद्या, पुत्र, स्वास्थ्य आदि सभीकी 
प्राप्तिके लिए विशिष्ट-विशिष्ट देवोंकी अचंना की जाती थी । पुरुषांपर किसी- 
को विश्वास नहीं था। भत्त. इस युगमे पुरुषार्थ प्राप्तको ओर ध्यान देना 
नितान्‍त आवश्यक था। 


..प्रभासने युगका अध्ययन किया और महावीरके समवशरणमे पहुँचनेका 
संकल्प किया । 


यह कौडिन्यगोत्रीय ब्राह्मण था। इनकी माताकाइननाम अतिभद्रा और 
पिताका नाम बल था | यह राजगृहका निवासी था । ३०० छात्र उसके शिष्य 
थे। उसे भी आत्मा और मुक्तिके विषयमे सदेह था और श्रुति-वाबयोंका अर्थ 
भी यथार्थ ज्ञात नहीं था। महावीरके दर्शनमात्नसे प्रभासका पुरुषां जागत 
हो गया और उसने ४६ वर्षकी अवस्था में दिगम्बर-दीक्षा स्वीकार की तथा एका- 
दश गणधरका स्थान प्राप्त किया | 


प्रथम वेशनास्थरू : विपुलाचल 


विपुलाचछूपर अवसर्पिणीके चतुर्थ कालके अन्तिम भागमें तेतीस बे, आठ माह 
ओर पन्द्रह दिन शेष रहनेपर श्रावण-कृष्णा प्रत्तिपदाके दिन अभिजितु नक्षत्रमें धर्म- 


१९८ : तीर्थंकर महावीर जीर उनकी आचार्य-परम्परा 


तीर्थंकी उत्पत्ति हुई* । देव, विद्याधर और मनुष्य तियंडचोंके मनको प्रसन्न करने- 
बाला वह विपुलाचल प्रथम देशनाका स्थल होनेके कारण सभीसे बन्दनीय है । 

राजगह नगरके पूव॑में चतुष्कोण ऋषिशेल, दक्षिणमे वेभार और नेकऋऋत्य 
दिशामें विपुलाचल पब॑त्त है। ये दोनो वेभार और विपुलाचल पर्वत त्रिकोण 
आकृतिके हैं। पश्चिम, वायव्य और उत्तर दिश्याम फेंला हुआ धनुषके आकार- 
क्य छिन्न नामक प्व॑त है और ईशान दिशामें पाण्डुपवंत्त है। इस प्रकार पांच 
पव॑तोंसे युक्त होनेके कारण यह पंचशेलपुर कहलाता है। 

घट्खण्डागमकी धवरा-टी कामें उद्धृत पद्योंके आधारपर पंच-पहा ड़ियोंके क्रमश: 
नाम ऋषिगिरि, बवेभारगिरि, विपुलाचल, चन्द्राचल और पाण्ड्गिरि आये हैं + 

हरिवंश-पुराणमें बताया गया है कि पहला पर्वत ऋषिगिरि है। यह पूर्व 
दिशाकी ओर चौकोर है। इसके चारों ओर झरने निकलते हैं। यह इन्द्रके 
दिग्गजोंके समान सभी दिशाओंको सुशोभित करता है। 


दूसरा पर्वत दक्षिण दिशाकी ओर वेभारगिरि है। यह पव॑त् त्रिकोणाकार 
है। वन और झरलोंसे युक्त है। इसका सौन्दय प्राकृतिक दृष्टिसे अपूब है। 
तीसरा दक्षिण-पश्चिमके मध्य त्रिकोणाकार विपुलाचल पंत है। इसी 
पवंतके ऊपर तीर्थंकर महावीरका प्रथम समवशरण हुआ था और यहीं 
एकादश गणधरोंने भगवान्‌के पादमूलमे दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की थी। विपुलाचल 
पर्वत अपली प्राकृतिक शोभा और सौन्दर्यंके लिये भी प्रसिद्ध है। 
१, एत्थावरुण्पिणीए चउत्थकालस्स चरिमभागस्मि । 
तेत्तीसवास-अडमास-पण्णरसदिवस-सेसम्मि_॥ 
वासस्स पढ़ममासे सावणणामस्मि बहुलपडिबाए । 


अभिजीणक्खत्तम्मि य उष्पत्ती धम्मतित्थस्स |) 
--तिलोयपण्णत्ती १।६८-६९. 


इम्मिस्से बस॒प्पिणीए चउत्थ-समयस्स पच्छिमे भाए । 

चोत्तीस-वास-सेसे किचि विसेसूणए संते ॥ 

वासस्स पढम-मासे पढमें पक्खम्हि सावणे बहुले । 

पाडिवद-पृष्ब-दिवसे तित्थुप्पत्ती दु अभिजिम्हि ॥ 

-“पषट्ल्ण्डागम, धवलाटीका-समन्वित, पु० १, १० ६२-६३. 

२. सुरखेयरसणहरणें गुणणामे पंचसेलणयरम्मि । 

विउलूम्मि पव्वदवरें वीरजिणो अट्ढकत्तारो ॥ 

चउरस्सो पुन्वाए रिसिसेलो दाहिणाए वेभारों। 

णइृरिदिदिसाए विउलो दोण्णि तिकोणट्टिदायारा ॥ 


तोर्थकर महाबीर ओर उनको देशना : १९९ 


शतुर्थ पव॑त वाहक नांमका है। यह धनुषके आका रका तीनों *दिशाओंको 
घेरे हुए श्षोमित है। पाँचवाँ पाण्डुक नामक पर्वत गोलाकार पूर्वोत्तर-मध्यमें है। 
ये पाँचों पर्वत फल-पुष्पोंके समूहसे युक्त हैं। इन पव॑तोंके वनोंमें वासूपूज्य 
स्वामीको छोड़कर होष समस्त तीर्थकरोंके समवशरण हुये हैं। ये वन सिद्धक्षेत्र 
भी हैं और कर्म-निर्जरामें कारण हैं" । 

वत्तमानमें पहला पवेत्त विपुलाचल है | इसी विपुलाचलपर तीर्थंकर महा- 
बीरका प्रथम समवदरण हुआ था । दूसरा रत्नगिरि है, तीसरा उदयगिरि है, 
चौथा स्वणंगिरि है और पाँचवाँ वेभारगिरि नामका है | 

राजगृहके प्राचीन नाम पंचशेलपुर, गिरिब्रज, कुछशाग्रपुर, क्षितिप्रतिष्ट 
आदि मिलते हैं। मगध-देशमे अनेक उत्तम भव्य भवनोंसे युवत राजगह-नगर 


चावसरिच्छो छिण्णो वरुणाणिलसोमदिसविभागेसु । 
ईसाणाएं पंडू वण्णा सब्वे कुसस्गपरियरणा ॥ 
--तिलोयपण्णत्ती १(६५-६७ 

पंच-सेल-पुरे रम्मे विउले पब्वदुत्तमे। , 

णाणा-दुम-समाइण्णे देवनदाणव-वंदिदे ॥ 

महावीरेणत्यो कहिओ भविय-लोयस्स । 

--घधट्खण्डागम, धवलाटीका-समन्वित, पु० १, प०६१. 

१ पंचशैलछूपुर॑ पूत॑ मुनिसुव्रतजन्मना । 

यत्परष्वजिनोदुर्ग... पत्चहलपरिष्कृतम्‌ ॥ 

ऋषिपूर्वों गिरिस्तत्र चतुरस्र. सनिझर: । 

दिग्गजेन्द्र इवेन्द्रस्य कुकु्भ॑ भूषयत्यलम्‌ ।। 

वैभारों दक्षिणामाशा त्रिकोणाकृतिराश्रित: । 

दक्षिणापरदिस्मध्य॑ विपुलल्च तदाकृति. ॥ 

सज्यचापाकृतिस्तिस्रो दिल्लो व्याप्प वाहक: । 

शोभते पाण्डुको वृत्त: पूर्वोक्तरदिग्रस्तरे ॥ 

फलपृष्पभरानम्न लतापादपदोभिता: । 

पतन्निझन॑ रसद्भतहारिणो गिरयस्तु ते ॥ 

वासुपूज्यजिनाधीशादितरेषा.. जिनेशिताम्‌ । 

सर्वेषां समवस्थानै:ः: पावनोरुवनास्तराः ।। 

तीर्ययात्रायतानेकभव्यसंघनिषेवितै: । 

धानातिशयसम्बद्ध: सिद्धक्षेत्रं: पवित्रिता:॥ 

--हरिवंशपुराण, १५२-५८. 


२०० : तीर्थंकर महावीर और उनकी आधचार्य-परम्परा 


है। इस नगरीको वेष्टित किये हुए पाँचशैल हैं, इसौलिए इसे पंचशेलूपुर कहा 
गया है। तोर्थकर मुनिसुव्रतनाथके चार कल्याणक यही सम्पन्न हुये थ । जेन 
साहित्यमें राजगृह और विपुलाचलका बड़ा महत्त्व वर्णित है। धवलाटीका, जय- 
घबलाटीका, तिलोयपण्णत्तो, पद्मपुराण, महापुराण, हरिवंशपुराण, णायकुमार- 
चरिड, जम्बुसामिचरिउ, उत्तरपुराण, आराधना-कथाकोश, पुण्यास्रव-कथाकोष, 
मुनिसुव्रतकाव्य, धर्मामृत आदि ग्रन्थोंमें इस नगरीका माहात्म्य वर्णित है। 

” राजगृहके साथ जन पुराणोंको शताधिक कथाएँ सम्बद्ध हैं। पुरातत्त्वकी 
दृष्टिसि भी विपुछाचछ और राजगृह महत्त्वपूर्ण हें । 

फाहियान (ई० सन्‌ ४००) ने आँखों देखा राजगृहका वर्णन किया है। वह, 
लिखता है--“नगरसे दक्षिण दिशामें चार मील चलनेपर वह उपत्यका मिलती 
है, जो पाँचों पव॑तोके बोचमे स्थित है। यहाँपर प्राचोन कालमें सम्राट्‌ बिबसार 
विद्यमान था। विपुलाचल घाभिक पविन्नताकी दृश्सि प्रसिद्ध है। आज यह 
नगरी नष्ट-भ्रष्ट है? ।” 

१८ जनवरी सन्‌ १८११ ई० को बृुचनन साहबने इस स्थानका निरीक्षण 
किया था और इसका वर्णन भी लिखा है। उनसे राजगृहके ब्राह्मणोंने कहा 
था कि जरासंधके किलेको किसी नास्तिकने बनवाया है--जेन उसे उपश्रेणिक 
द्वारा बनाया बताते हैं | बुचनन साहबने यह भी लिखा है कि पहले राजग्रहपर 
चतुभुंजका अधिकार था, पदचात्‌ राजा वसु अधिकारी हुए, जिन्होंने महाराष्ट्रसे 
चौदह ब्राह्मणोंको लाकर बसाया था । वसुने श्रेणिकके बाद राज्य किया था*। 

कर्निघमने लिखा है कि-- प्राचीन राजगृह पाँचों प्व॑त्तोके मध्यमें विद्यमान 
था। मनियारमठ नामक छोटा-सा जेन मन्दिर सन्‌ १७८० ई० का बना हुआ 
था। मनियारमठके पास एक पुराने कुएँको साफ करते समय इन्हें तीन मृत्तियाँ 
प्राप्त हुई थी । इनमें एक मायादेवीकी मूर्ति थो, दूसरी सप्तफणमण्डलयुक्त एक 
नग्न मूर्ति तीर्थंकर पाश्व॑ंनाथको थी? । 

एम० 0० स्टीन साहब लिखते हैं--“वेभारगिरिपर जो जैन मन्दिर बने 
हुए हैं, उनके ऊपरका हिस्सा तो आधुनिक है, किन्तु उनकी चौकी, जिनपर वे 
बने हुए हैं, प्राचीन हैं ।” 

श्रीकाशीप्रसाद जायसवालने मनिया रमठवाली-पाषाण मूत्तिका लेख पढ़कर 








१, पपएटी3 जी एकत्ा॥0, ऐि०४ (.णाते०७, 8 69) ए?. 0-3, 
> उप्टाबा90, प'श४४९ढॉ३5 था ऐड 707500०५, ९8४८ 25-44, 
३, #ाटाबइए0०ट्टॉट्यशों 906५ ण व्रत, एठा, । (87]) ए?, 25-26. 
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ले 


ते 


बताया है कि यह लेख पहली शताब्दीका है और उसमें सम्राट श्रेणिक तथा 
विपुलाचलका उल्लेख है" | 
आर» डी० बनर्जीने बताया है कि सातवीं शत्ताब्दीत्तक विपुलाचल और 
वेभारगिरिपर जैन स्तूप विद्यमान थे और गुप्तकालकी कई जैन मूर्तियाँ भी 
वहाँ हैं। सोनभद्र-गुफामें यद्यपि गुप्तकालीन लेख है, पर इस गुफाका निर्माण 
' मौयंकालके जैन राजाओंने किया था? | 
विपुलाचल पव॑तके तीन मन्दिरोमेसे मध्यवाले मन्दिरमे चन्द्रप्रभस्वामीकी 
इ्वेतवर्णकी मूर्ति विराजमान थी, जो गुप्तकालीन अनुमानित है । 
द्वितीय रत्नगिरिपर महावीर स्वामीकी इ्यामवर्ण-प्रतिमा एवं तृतोय उदय- 
गिरिपर महावीर स्वामीकी खड्गासन-प्रतिमा निश्चयतः गृुप्तकालीन है | 
सक्षेपमे राजयृहके विपुलाचल पबंतपर अन्तिम तीर्थंकर महावीरका प्रथम 
समवशरण लगा था। आज भी सोनभण्डार, मनियार, गौत्तमवन, सीताकुण्ड 
आदि स्थान जेन सस्कृतिसे सम्बद्ध हे | 
पुरातत्त्वके अनुसार राजगृह नगरको कुशात्मज वसुने गगा ओर सोच 
नदोके सगमपर बसाया था। महाराज श्ैेणकने पचपहाडोके मध्यम नवीन 
राजगृह नगरको बसाया, जो विभूति और रमणीयतामे अद्वितीय था । जब 
श्रेणिकके पुत्र अजातछात्रंने मगधकी राजधानी चम्पाकों बनाया, उस समय 
किसी कारणवश अग्निदाहसे यह नष्ट हो गया। अतएव सक्षेपम राजगृहके 
निकट स्थित विपुलाचल पव॑त त्तीर्थकर महावी रका प्रथम देशनास्थल है। यहीसे 
घंतीरथंका उदय हुआ है | 
सतुविधसंघ-स्थापना 
तीर्थकर महावीरके उपदेशोंसे प्रभावित होकर अनेक राजा-महाराजा, 
राजकुमार, साथंवाह, श्रेष्ठि, राजमहिषियाँ, श्रेष्ठिपत्नियाँ एवं सामान्य नर- 
नारीजन उनके शिष्य बने । इस सम्पूर्ण शिष्य-समुदायको महावीरने चतुविध- 
संघमें विभक्त किया था--(१) मुनि, (२) आधिका, (३) क्षावक और (४) श्राविका। 
इस व्यवस्थाको दो भागोमे भी विभक्त किया जा सकत्ता है--(१) मुनि और 
(२) क्षावक | 
संन्यस्त व्यक्तियोके लिये मुनि और आयिका अलग-अलग संघ बनाये गये थे 
इसी प्रकार श्रावक-क्षाविकाओंके लिये पृथक्‌ संघकी व्यवस्था की गयी थी। जो 


१. उंण्प्फडे ण पा काग्रक्ष' जावे 08558 फि६४, 80०, ४०, उवा ( [णार, 
935 ), 
रू. िवाबा ज्रांडठटर्वा (उप्धााटा।ए, एण, 22 ५, 79०8८४ 205--20, 
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का 


निम्ँनन्थ बनकर आत्माका विकास करना चाहता था, बह मुनि-संघक्रा सदस्य 
बनता और जो घरमें रहकर श्रावकके ब्रत्तोका आचरण करते हुए आत्मोत्थाच 
करना चाहता था, उसके लिये श्रावक और क्षाविका-संधकी व्यवस्था थी। तीथंकर 
महावीरके यहाँ जाति और वर्ण-व्यवस्था नही थी, बल्कि आचारके आधारपर 
सघ-व्यवस्था थी। जैन मुनियोके आचा रके नियम कठोर थे और वे उन नियमोंका 
आचरणकर आत्माके ज्ञाल, दर्शन, सुख, वीये आदि गुणोका विकास करते थे। 
* महावीरके सधघमे पूंधारी ३००, शिक्षक ९९००, अवधिज्ञानी १३००, केबली 
७००, विक्रियाघारी ९००, मनःपर्ययज्ञानी ५००, वादी ४००, स्वंऋषिसख्या 
१४०००, आधिका ३६०००, श्रावक १००००० ओर श्राविकाएँ ३२००००० थी ।* 
प्रधान श्रोता--श्रेणिक : समवशरणकी शरण हू 
काललब्धिके प्राप्त होनेपर मिथ्यादृष्टि सहजमें हो सम्यग्दृष्टि बन जाता 
है । श्रेणिक ब्रिम्बसार जेनधर्मका विरोधी था. निग्नंन्‍्थ साधुओकी निनदा और 
अवमानना करता था। बौद्धधर्मके प्रति उसके हृदयमे अटल श्रद्धा थी, पर 
महारानी चेलनाने अपने चातुयंसे उसे महावीरका भक्त एवं अनुयायी बना 
दिया | उसकी समस्त अशुभवृत्तियाँ शुभवृत्तियोंके रूपमे परिवर्तित हो गयी। 
भोत्तिकतामें भटकता हुआ उसका मन शान्त हो गया। त्ीन्र पापाचरणसे बाँधी 
गयी सप्तम नरकको आयु खण्डित होने लगी और वह प्रथम नरकको जघन्य 
आयुके रूपमे परिणत हो गयी । सत्य है कि जीवनमे जब आध्यात्मिक जागृति 
होती है, तो सभी शुभोपलब्धियाँ स्वयमेव प्राप्त हो जातो है | एक क्षणके लिए 
प्राप्त की गयो आध्यात्मिक जागृति भी अनेक जन्मोंको मंगलमय बना देतो है। 
श्रेणिकका मोह भग हुआ और उसकी जीवनधारा परिवर्तित हो गयी। महा- 
वीरके समवशरणको शरणने उसे भावी तीर्थंकर बना दिया । 


१. छातानि त्रीणि पूर्वाणा घारिण: शिक्षकाः परे । 
एन्यद्वितयरन्ध्रादिरन्ध्रोक्ता.. सत्यसंयमा ॥ 
सहस्रमेक तिज्ञानलोचनास्त्रिशताधिकम्‌ । 
पद्चमावगसा: सप्तृशतानि परमसेष्ठिन, ॥ 
दतानि नवविज्ञेया विक्रयद्धिविचद्धिता: । 
चतुर्दशसहस्राणि पिण्डिता: स्थुर्मुनीश्वरा: ॥ 
चन्दनाद्यायिका' शुल्यत्रयपडवह्िसम्मिता. । 
आवका लक्षमेक तु त्रिगुणा: श्राविकास्तत: ॥ 
“उत्तरपूराण ७४३७५-३७९; तिलो० प० ४।११६६-११७६; 
हरि० पु० ६०१४३२-४४० ; 
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श्रेणिक : वंशपरिचय 

ई० पू० छठी दातीमे मगधका झासन शिशुनागवंशीय क्षत्रिय राजाओंके 
बाहुओंकी छायामें पल रहा था । इसकी उत्पत्तिके सम्बन्धमें बताया जाता है 
कि महाभारतयुद्धमें जरासन्धकी मृत्युके पश्चात्‌ उनके अन्तिम वंशज रिपुञ्जय- 
को मगधका शासनभार प्राप्त हुआ । इसके मन्त्री शुकनदेवने वि० सं० पूर्व ६७७ 

(ई० पुृ० ६१०) में इसे मार डाला और अपने पुत्र प्रयोतनको मगधका राजा 

नियुक्त किया। इस वशमें वि० सं० ६७७-५८५ (ई० पु० ६१०-५२८) पूषे तक 
पालम, विशाखाभूप, जनक और नन्दिवद्धंनने राज्य किया। अनन्तर इस 
बंशका पाँचवाँ राजा शिशुनाग हुआ। यह पराक्रमी, प्रतापी, साहसी और 
श्रबीर था, अतएव इसीके नामपर इस वह्ञका नाम शिशुनागवंश प्रसिद्ध 
हुआ । ई० पृ० ६४२-४८० तक शिशुनाग, कामबर्ण, कर्मंक्षपण, उपश्रेणिक, 
श्रेणिक या बिम्बसार, कृणिक या अजातकत्र , हषंक, उदयाश्व, नल्दिवर्धन 
ओर महानमि ये दस राजा हुए । 

उपश्रेणिकके पुत्र॒का नाम श्रेणिक बिम्बसार था। इसका जन्म ई० पु० 
६०१ में हुआ था। उपश्रेणिक मगध-जनपदके राजा थे। राजगुहू इनकी राज- 
घानो थी । मगधके समीपवर्ती चन्द्रपुरके राजा सोमशर्माका उपश्र॑ णिकके साथ 
युद्ध हुआ और उपश्रे णिकने उसे युद्धमे परास्तकर अपने राज्यकी वृद्धि की । 
उपश्र॑ णिककी पट्टरातीका नाम इन्द्राणो था | श्रेणिकका जन्म इसीकी 
कुक्षिसे हुआ था ।' 

श्रेणिकका बचपन सुखके रगीन पलकोमे बसा था। इन्हे वचपनमें माता- 
पिता दोनोंका ही प्यार मिला था। श्रेणिककी बुद्धिकी प्रशसा अत्येक व्यक्ति 
करता था | वह असाधारण गुणोका आगार था । बालक श्रेणिकको विद्यारम्भ 
कराया गया। उसने अपनी कुशाग्रबुद्धिकि कारण थोड़े ही समयमे समस्त 
विद्याओं, कलाओं ओर शस्त्र-संचालनमे प्रवीणता प्राप्त कर ली | श्रेणिकमे दान 
देनेकी संस्कारगत प्रवृत्ति थी | 

उपश्रेणिकको श्रेंणिकके अतिरिक्त अन्य पुत्र भी थे। महाराज़ उपश्रेणिकने 
चिलछातीपुत्रको राज्य देनेका पहले ही बचन दे दिया था, परन्तु इस समय इन्हें 
चिन्ता उत्पन्न हुईं कि सब पुत्रोंमें सच्चा राज्याधिकारों कौन है ? अतः उन्होंने 
से ज्योतिषीको बुछाकर पूछा--भेरे पुन्रोंमें मेरे राज्यया अधिकारी कौन 

पा 

ज्योतिषीने कहा कि- महाराज आप अपने पुत्रोंकी परीक्षा करें, जो अधिक 


१. श्रेणिकचरित, पृ० १८-३२. 
२०४ : तीर्थकर महावीर और उनकी आचजार्य-परम्परा 


बुद्धिमान्‌ और योग्य हो, उसे ही राज्याधिकारी बनाइये परीक्षा निम्न प्रकारसे 
लो जा सकती है :-- 

१. आप एक चीनो भरा हुआ घड़ा पुत्रोंको दीजिए, जो धड़ेंको सेवकके 
सिरपर रखवाकर सिंहद्वारपर रख आये और स्वयं क्रीडा करता हुआ पीछेकी 
ओर से निकल आये, वही मगघका स्वामी होगा | 

२ प्रत्येक पुत्रको एक नवीन घड़ा दीजिए, जो घड़ेकी ओससे भर दे, 
वहीं मगधका शासक होगा । 

३. सभी पुत्रोंको ऐक साथ भोजन कराइये, वे जब भोजनमे लोन हों, 
एक खूंखार कुत्तेको छोड़ दीजिए । जो पुत्र निर्भय होकर भोजन करता रहे 
और कुत्तेको भी खिलाता रहे, वही राजा होगा । 4 

४. जिस समय नगरमें आग छगे, उस समय जो पुत्र सिरपर क्षत्र, चमर 
घारणकर निकले, वही पुत्र मगधका भावी सम्राट्‌ होगा। 

५. भोजन और जलल्‍ूसे परिपृ्ं वत्तन दोजिए, जो पुत्र इन वत्तंनोंका 
मुँह लोले विना ही भोजन और जल ग्रहण कर ले, वही मगधका अधिकारी 
होगा । 

उपश्रेणिकने उपयुक्त रूपोंमें अपने सभी पुत्रोंकी परीक्षा की। कुमार 
श्रेणिक अपनी अदभुत्त प्रतिभाके कारण सभी परीक्षाओंमें सफल हुए । उन्होंने 
घडेको ओससे भर दिया। एक मोटा वस्त्र लेकर जिस स्थानकी घास भीगी 
हुई थी, उस वस्त्रको उस घासपर रखकर कई बार घुमाया और भीगे हुए 
वस्त्रका जल घड़ेमे निचोड़ दिया। इस प्रकार कुछ ही घंटोंमें भोससे घड़ेको 
भर दिया। 


भोजन करते समय खुंखार कृत्तेके आनेसे अन्य पुत्र तो भाग गये, पर 
श्रेणिकने अपनी थालोमेंसे कुछ भोजन कुत्तेके सामने भी रख दिया, जिससे 
कुत्ता शांत होकर भोजन करता रहा। कुमार श्रेणिक भी निश्चिन्त होकर 
भोजन करता रहा। 

इस प्रकार श्रेणिक बिम्बसार अपनी अद्भुत मेधाके कारण सभी परी- 
क्षाओमें सफल हुए, जिससे उपश्र णिकने यह निश्वयकर लिया कि मगधका 
भावी सम्राद श्रेणिक ही होगा। पर उपश्रेणिक वचनबद्ध होनेके कारण 
अशांत था । वह सोच रहा था कि मैने चिलातीपुत्रको राज्य देनेका संकल्प 
किया है। मेरा यह सकलल्‍्प केसे पूरा होगा ? श्रेणिकके रहते हुए चिलातीपुत्र 
राजा नहीं हो सकता है। अतएवं श्रेणिकका मगधसे निष्कासन आवश्यक है। 

उपश्रेणिकने श्रेणिकको मगध छोड़कर चले जानेका आदेश दिया। कुमार 


तीथकर महावीर भोर उनकी देशना : २०५ 


श्रेणिक राजगृह छोडकर नन्‍्दग्राम पहुँचा और यहाँ अपनी विद्या-बुडिके प्रभाव- 
से आजीविका अजित करने लगा। इसकी विद्वत्ता और प्रतिभासे सोमशषर्मा 
ब्राह्मणको पुत्री नन्‍्दश्री अत्यन्त आक्ृष्ट हुई और श्रेणिकके साथ पाणिग्रहण 
करनेका अभिग्रह किया | 

श्रेणिकका विवाह नन्‍्दश्रीके साथ सम्पन्न हो गया और इसीसे अभयकुमार 
नामक बुद्धिमान पुत्र उत्पन्न हुआ। इस नगरमें श्रेणिकने राजा वसुपालके 
हाथीको निमंदकर वशमें किया, जिससे राजा अत्यधिक प्रसन्‍न हुआ | श्रेणिक- 
के परामशसे राजाने सात दिनों तक अहिसा-बर्मके पालन करनेकी घोषणा को 
और हिसाको बन्द कर दिया । 

उपश्रेणिकने अपने संकल्पासुसार चिलातीपुत्रको मगधका शासक नियत 
किया, पर चिलातीपुत्र अपनी योग्यत्ताओं और असमर्थत्ताओंके कारण राज्य- 
संचालनमे असमर्थ रहा। उपश्रेणिककी मृत्युके अनन्तर चिलातीपुत्रने प्रजापर 
अत्याचार करना आरम्भ किया, जिससे प्रजा "त्राहि', 'वाहि” करने रूगी | 
मन्त्रियोंने राज्यकी दुरवस्थापर विचार किया और निश्चय किया कि चिलाती- 
पुत्रसे राज्य नही चल सकता है| अतएव श्रेणिककी तलाश करनी चाहिए। शिक्षु- 
तामवंशमें श्रेणिक बिम्बसार ही ऐसा योग्य व्यक्ति है, जो मगध-शासनको 
सुदृढ़ कर सकता है। फलत्त: श्रे्कको ढूंढकर मगधमे लाया गया और ई० 
पु० ५७९ में इसका राज्याभिषेक सम्पन्न हुआ । 

चिलातीपुत्र स्वयं ही राज्यमार छोड़लर चला गया और वैभारगिरिपर 
मुनियकि निकट पहुँचा और वहाँ दिगम्बरी-दीक्षा गहण कर ली। उसते घोर 
तपश्चरण कर सर्वार्थसिद्धि विमान प्राप्त किया | 

श्रेणिकन मगव-शासक बन राज्यकरा विस्तार किया और ई० पु० ५५९ में 
इसने अपना प्रधानमन्त्रो अभप्रकुमारको नियत किया। केरलनरेश मुगाकने 
अपनी कन्या विल्लासवतोका विवाह श्रेणिक बिम्बसा रके साथ सम्पत्त किया | 

बिम्बसा रका एक अन्य विवाह वंज्ञालीके राजा चेटककी पुत्री चेलनाके साथ 
भी सम्पन्न हुआ, जिससे इनके धामिक जीवनमें आए्चयंजनक परिवत्तंन हुआ | 

बिम्बसारके साथ चेछनाका विवाह भी एक घटना है। कहा जाता है कि 
भरत नामक चित्रकार चेटककी पुत्री चेलनाका सुन्दर चित्र अकितकर राजगृह- 
में उपस्थित हुआ । बिम्बसार चित्रके दर्शनमात्रसे मन्त्रमुरध हो, चित्राद्धूत 
भारी चेलनाको प्राप्त करनेके लिए उत्कंठित हो गया | बिम्बसार मगध छोडनेके 
अनन्तर बौद्धवमंमे दीक्षित हो गया था और इसी घर्मका बह पक्‍का श्रद्धालु था। 


चेटककी यह प्रतिज्ञा थी कि वह साधर्मीके साथ ही अपनी कन्याका विवाह 
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करेगा। बिम्बसार थौद्धधर्मानुयायी था। किन्तु चेलनाके साथ विवाह करनेके 
लिए वह छलसे जेन धर्मानुयायी बन गया। फलूत: चेटकने चेलनांका विवाह 
विम्बसा रके साथ ई०पु० ५५८ में कर दिया । 

जब चेलना राजगृहमे आयी तो बिम्बसारको जेनधर्मढ्रेषी और बौद्धप्रमंका 
अनुयायी ज्ञातकर उसे आन्तरिक वेदना हुई। वह सोचने लगी--“वह नारी 
बया, जो अपने जावन-साथीको अनुकूल नहीं बना सकतो ? जो काय॑ अस्त्र- 
शस्त्रोसे सम्पन्न नही होते, वे बुछ्धिद्वारा सम्पन्न हो जाते है । मे अपनी सेवा, 
त्याग और तपरचर्या द्वारा बिम्बसारके हृदयकों परिवर्तित कर दू गी।" 

चेलनासे ई० पृ० ५५७ माचमे अजातश्षत्रुया कुणिकका जन्म हुआ। वह 
बडा तेजस्वी और प्रतापी था। बड़ा होनेपर ई० पू० ५३५ में वह चम्पाका 
शासक नियुक्त हुआ ओर षड्यन्त्रद्वारा श्रेणिकको बल्दीगृहमे बन्दी बनाकर 
ई० पू० ५२६-५०३ में ममघका शासक बना | 


शेणिक : मिथ्यात्व-तिभिरका ध्वंस : सम्पक्त्वका प्रकाश 


बिम्बसारकों बौद्धधमंका अहकार था और वह जैन साधुओंको कष्ट पहुंचाने- 
में आनन्दका अनुभव करता था | एक दिन पाँच-सौ शिकारी कुत्तोंकी लेकर एक 
बनमे आखेटके लिए गया। वहाँ उसे एक साधु ध्यान-संलूग्न दिखाई पड़ा । 
बह जेन साधु थे और नाम था यमधर। बिम्बसा रके मनमें जैन साधुओं के प्रति 
पहलेसे ही ह्वेपारिन प्रज्वलित थी | यमधरको देखते ही उसका क्रोध बढ गया। 
उसने अपने सभी कुत्तोंको संकेत किया और वे यमधरकी ओर झपंटे । पर 
यमधर बीतराग थे, उन्हे किसीसे राग-द्वेष क्या ? वे अपने कर्मावरणको तोड़ने- 
में सचेष्ट थे। उनको वोत्तरागताकी साधना उत्तरोत्तर बढती जाती थी। वे 
गम्भो रतापूवंक अपने आत्म-निरोक्षणमे रत थे | 


शिकारी कुत्तोके झपटनेपर भी वह अपने स्थानपर हिमालयकी भाँति अडिग 
थे। उनके ऊपर न क्रिसीका भय था और न आतंक ही । निर्भय होकर ध्यानमें 
लीन थे। महान्‌ आश्चयंकी घटना घटित हुई कि शिकारी कुत्ते यमधरके पास 
* पहुँचकर पूंछ हिला-हिलाकर धघरतीपर लॉटने लगे। यमधरकी अहिसा और 
क्षमाशीलताके समक्ष शिकारी कुत्ते भी सरल सीधे हो गये । उनके हृदयमें 
बिषके स्थानपर अमृत उत्पन्न हो गया। वे अपनी खूँखारता भूल गये तथा 
मुनिके चरणोसे नतमस्तक हो गये । 


बिम्बसार ने इस धटनाको विस्मयकी दृष्टिसे देखा, पर क्षमा और शांतिके 
स्थानपर उसके हृदयमें मुनिराजके प्रति देषाग्नि और अधिक उद्दी्त हो गयी। 
यह मन-ही-मन सोचने लगा कि यह साधु अवण्य ही मायावों है। इसने माया करके 
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शिकारी कुत्तोंको अपने वश्में कर लिया है। अब में इसकी खबर लिये बिना 
नही मानूँगा। 

इस प्रकार विचारकर बिम्बसा रने तरकशसे बाण निकाला और यमघर 
मुनिपर चलाना आरम्भ किया। पर यहाँ भी अत्यन्त विष्मयकारी घटना घटित 
हुई। बिम्बसारके बाण यमघर मुनिरज तक पहुँचते हो नहीं थे । बलपूर्वक 
चलाये गये बाण भी उनकी प्रदक्षिणा देकर वापस लौट आते। बाणोंसे 
मुनिराजकी कुछ भी हानि नहीं हुई । 

इस घटनासे बिम्बसारका मन कोपज्वालासे जरू उठा। उसकी हेषाग्नि 
और अधिक भभक उठी | अतएवं उसने एक मृत्त सप॑ यमघर मुनिके गलेमें डाल 
दिया | सर्पंके डाल देनेपर भी मुनिराज पहलेके समान ही गम्भीर और 
अटल बने रहे । 

बिम्बसार जब लौटकर अपने राजभवनमें पहुँचा, तो उसने बड़े गवंके साथ 
राजमहिषी चेलनाको बतलाया कि आज उन्हें किस प्रकार एक मुनिका दर्शन 
हुआ। अपने शिकारी कुत्तोको छोड़ा, पर वे मुनिकी प्रदक्षिणा कर शान्त हो गये । 
मुनिको आहत करनेके लिए उसने बाण चलाये, पर वे भी विफल हो गये । 
जब मुनिको प्रत्यक्ष रूपसे किसी प्रकारका कष्ट न पहुँचा सका तो मृतसपं उनके 
गलेमें डालकर वहाँसे वापस चला आयथा। राजमहिपी चेलनासे अहंकारपूर्वक 
उक्त बातें कहते हुए वे बोले--/'देवी | लगत्ता है कि तुम्हारा गुरु बड़ा मायावी 
या मान्त्रिक है । उसने कुत्तोको तो वशमें कर ही लिया, मेरे बाणोको भी 
असफल कर दिया ।'' 

राजमहिषी चेलना--स्वामिन्‌ ! अहिसाकी पूर्ण साधना करनेवाले जैन 
मुनि वीत्तराग होते हैं। राग-इंषसे रहित होनेके कारण उनके समक्ष हिसाकी 
क्रियाए' असफल हो जाती हैं | शरीरसे ममत्वका त्याग करनेके कारण ये सम- 
दर्शी होते हैं । आपने इन्हे दु.ख देकर बड़ा पाप किया है। आपको अपने बुरे 
आचरणके लिए प्रायद्चित्त करना चाहिए। 

बिम्बसा रने राजमहिषी चेलनाकी बातोंको हँसीमे उड़ा देना चाहा; पर 
जब चेलनाने अपने तर्को द्वारा राजाकों प्रभावित किया तो उन्हें मुनिराज 
यमघरकी सेवामें उपस्थित होनेके लिए बाध्य होना पड़ा । 

यमधर ध्यानमें संहूग्न थे। उनके मुँहपर दिव्य तेजकी छटा विद्यमान 
थो । शरीरपर लाखों चीटियाँ चढ़ी हुई थी। चीटियोंने काट-काटकर उनके 
शरीरको क्षत-विक्षत कर दिया। किन्तु शरीरसे इतने अनासक्त थे कि उन्हें इस 
बेदनाका तनिक भी अनुभव नहीं हो रहा था। उनकी चेतना अखण्ड अनन्त 
आनन्दसे परिपूर्ण थी। उनके आध्यात्मिक विकासके समक्ष भौतिक विकास 
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नगष्य और श्रीहीन थे । संयमको साधनाने उन्तकी आत्मामें अपूर्व तेज उत्पन्न 
कर दिया था। 


है: अर चींटियोंके उपसग्गंसे आक्रान्त देखकर चेलनाकी भाँखें सजलू 
हो उठीं। उसने अपने हाथोंसे यमधरके शरीरपर चढ़ी हुई दींटियोंको हटाया 
ओर उनके शरोरपर चन्दनका लेप किया। उपसगंके दूर होते ही मुनिने 
आँखें खोल दीं। बिम्बसार अपनी राजमहिषी चेलताके सामने खड़े थे | मुनिने 
एक साथ दोनोंको धमंवृद्धिका आशीर्वाद दिया; अत- उनकी दृष्टिसे उपकार 
और अपकार करनेवालेमे कोई अन्तर नहीं था । 


मुन्िराजके इस व्यवहारसे बिम्बसार बहुत प्रभावित हुए। उनके हृदयकी, 
ग्रन्थि खुल गयी हृदय परिवत्तित हो गया | प्रतिहिसाकी अग्नि शान्त हो गयी 
और अजित मिथ्यात्व विगलित होने लगा । आत्म-कल्याणका दुद्धंष मार्ग 
दृष्टिगोचर होने लगा | जीवनका मंगलघट आत्मसौरभसे भरने लगा। बिम्बसार- 
को आज ऐसा अनुभव हुआ--मानो उसका नया जन्म हुआ हो । उनका अज्ञान- 
तम ढल चुका था और सच्चे ज्ञानकी किरणे फूट रही थीं। उनके जीवनके 
इतिहासमे यह घड़ी सदा अविस्मरणीय रहेगी । 


मगल-प्रभातका दर्शन होते ही बिम्बसारकी आत्मा मुदुल हो गयी और 
उसमें उपदेश ग्रहण करनेका पात्रत्व विकसित हो गया। यमघर मुनि कहने रूगे-- 
“वत्स ! यह ससार नाशवान है, शरीर क्षणस्थायी है, भात्मा अजर-अमर है। 
जो अनन्त चेतन्यको प्रबुद्ध कनेकी साधना करता है, उसीका मानव-शरीर 
प्राप्त करना सार्थक है | जीवनमे कुछ ऐसे प्रसंग आते हैं, जो जीवनकी धाराको 
मोड़ देते हैं। अतणब भब तुम तीर्थंकर महावोीरके समवशरणमें जाओ। वह 
समवशरण विपुलाचलपर स्थित है ।” 


महावीरके दर्न-मात्रसे बिम्बसारका जोवन कृतार्थ हो गया। वह महा- 
बीरके उपदेशोंका प्रमुख श्रोता था। उसने साठ हजार जीवन ओर जगत्‌- 
सम्बन्धी प्रइन पूछे, जिनका महावीरने उत्तर देकर श्र णिकको सन्तुष्ट किया | 


' इतिहासकारोंकी दृष्टिमें श्रेणिक 


इतिहासका रोंने श्रेणिकका उल्लेख बिम्बसारके नामसे किया है। बौद्ध- 
ग्रन्थोंमें भी श्रेंणिकका विस्तृत जीवन-परिचय प्राप्त होता है। बताया गया 
कि २२ व्षकी अवस्थासे ५२ वर्ष तक श्रेणिकने राज्य-शासन किया था। 
गिलगिटसे प्राप्त मैन्युस्क्रिप्टमें श्रेणिकका उल्लेख है |" बौद्धसाहित्यमें श्रेणिक- 
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का वृत्त उसी अवस्था तक है; जब तक वह बौद्धधर्मावलम्ब्री रहा था। जेनधर्म- 
को ग्रहण करनेके पश्चात॒की घटनाओंका उल्लेख बौद्धसाहित्यमें नहीं मिलता है । 


३४३ इतिहासज्ञ विसेन्ट स्मिथते “ऑक्स फोर्ड हिस्ट्री ऑफ इण्डिया' 
में श्रंणिकका निर्देश किया है तथा इनके राज्य-विस्तारका भी वर्णन दिया 
है।" श्रीकाशीप्रसाद जायसवालने बिहार रिसचे सोसाइटीके जनंल भाग एकमें 
बताया है कि श्रेणिकका राज्यकाल ५१ वर्षका था। कौशाम्बीके परन्तप 
शतानीक और श्रावस्तीके प्रसेनजित इनके समकालीन राजा थे।* श्रीजयचन्द्र 
विद्यालकारने अपने भारतीय इतिहासकी रूपरेखा" ग्रन्थमे श्रेणिकका विशेष 
वर्णन किया है। इन्होंने बौद्ध एवं जेन पग्रन्थोके आधारपर मगघ-साम्राज्यका 
स्वेप्रथम शासक श्रेणिकको ही स्वीकार किया है। बताया गया है कि चेटक, 
बिम्बसार आदि राजाओके समकालीन महात्मा बुद्ध थे। श्रेणिकका उत्तरा- 
धिकारी अजात्तहत्रु हुआ, जिसने अपने राज्यका बहुत विस्तार किया | 


डॉ० रमाशंकर त्रिपाठीने लिखा है--“बिम्बसार एक सामान्य सामनन्‍्त 
भ्टियका पुत्र था और उसका विरुद सेनिय अथवा श्रेणिक था | पहले तो उसकी 
राजघानी भी प्राचीन गिरिब्रज थी, पर बादमें अपने नये राजप्रासादके चतुदिक्‌ 
राजधानी बसाकर उसने उसका 'राजगृह'* नाम सार्थक किया । बिम्बसारने 
आरस्ममें अपने प्रभावको वेवाहिक सम्बन्धोंकी नीतिसे बढ़ाया । उसकी प्रधान 
महिषी कोशलदेवी राजा 'पसेनदि'की भगिनी थी; दूसरी रानी चेलना विख्यात् 
लिच्छवि राजा 'चेटक' की कन्या थी और त्तीसरी रानी क्षेमा मद्र (मध्य पंजाब) 
की राजकुमारी थी। इन विवाहोसे न केवल बिम्बसारका समसामयिक राज- 
कुलोंपर प्रभाव विदित होता है, वरन्‌ यह भी सत्य है कि इन्होकी पृष्ठभूमिपर 
मगधके प्रसारकी अट्टालिका खड़ी हुई। उदाहरणतः केवल कोशलदेवीके विवाह- 
दहेजमे ही काशोकी एक छाखकी वाधिक आय मगधको प्राप्त हुई । बिम्बसारने 
अपनी विजयोसे भी राज्यका विस्तार किया | अगके राजा ब्रह्मदत्तको परास्त 
कर उसके जनपद-राज्यको मगधमें मिला लिया” |३ 


श्रेंणिक : प्रधान भोता 


तीर्थंकर महावीरके समवशरणका वैभव अनिब॑चनीय था । मुनिराज यमधर- 
के उपदेशसे और महारानी चेलनाके कार्यो द्वारा हृदय परिवतित होनेसे श्रेणिक 
विपुलाचलछपर स्थित समवशरणमे प्रधान भ्रोता थे। वे इन्द्र द्वारा लाये गये 


विन नमक 
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इन्द्रमूति गौतम, अग्निभूति, वायुभूति, आदिकी अध्यर्थनाके हेतु उपस्थित 
थे। वज्जि और लिच्छवी राजा भी समवशरणमें श्रोताके रूपमें उपस्थित थे। 
चारों ओर हष॑ और उल्लासकी लहर व्याप्त थी। थों तो समवशरणकी व्यवस्था 
ही ऐसी थी कि सभी श्रोता जीव-जन्तु अपने-अपने नियत स्थानपर बेठते चले 
जा रहे थे । पर महाराज श्रेणिक अपनी औपचारिकता प्रदर्शित करनेके लिये 
सभीकी भावभीनी अभ्यथ्थंना करते हुए यथास्थान बैठनेका निवेदन कर रहे थे | 

श्रेंणिक युगविश्वूति तीर्थकर महावीरके प्रति अपनी अपार भक्ति दिखला 
रहे थे । इस समय श्र णिकको देखकर ऐसा तनिक भी आभास नहीं होता था 
कि ये कभी सिथ्यादृष्टि रहे हैं। श्र णिकके हृदयमें भक्तिके साथ आत्म-चिन्तन- 
की आकुछतता भी समाहित थी | उनके मनमें त्रिषष्टिशलाका-पुरुषोंक जीव - 
वृत्तको अवगत करनेको प्रबल इच्छा थी। अतएवं उन्होने समवद्वरणमें 
त्रिषष्टिशछाका-पुरुषोंके चरितको ज्ञात करनेको इच्छा व्यक्त की । आज जितते 
जैन पुराण उपलब्ध हैं, वे सभी श्रं णिकके प्रइनोंके उत्त रके रूपमे ग्रथित किये 
गये है। समवद् रणमें यों तो सभी श्रोत्ताओंको प्रइन करनेका अधिकार था, पर 
श्रेणिकको यह अधिकार सबसे अधिक प्राप्त था । जिस प्रकार इन्द्रभूति गौत्तम- 
को महावीरके पट्टगणधर होनेका सौभाग्य प्राप्त है, उसी प्रकार श्रेणिकको 
प्रधान श्रोता होनेका गौरव उपलब्ध है। 


समवशरणमें दिव्यध्वनिके प्रादुर्भावहेतु गौतम गणघर जैसे व्याख्याताकी 
आवद्यकता थी, उसी प्रकार जनहितके लिये श्र॑ णिक जैसे प्रइनकर्त्ताकी भी | 
तीर्थंकर महावोरके उपदेश जनकल्याणके हेतु सरल और सुबोध शेलीमें होते 
थे । उनमें न आडम्बर था, न ढकोसला था, न दुराव था, न कोई छल-कपट ही | 
रोहा : बदला जीवन एक प्रयचनने 

रोहाका पिता मृत्यु-शय्यापर पड़ा है। वह अन्तिम घड़ियाँ गिन रहा है। 
पर न मालूम किस आशामें उसके प्राण अटके हुए हैं। रोहा पिताकी सेवामे 
उपस्थित हुआ और करबद्ध प्राथंना करता हुआ कहने लगा--“'पृज्य तात ! 
आपकी अन्तिम इच्छा क्‍या है ? पुत्रका कत्तंव्य है कि वह पिताकी इच्छाओंको 
* पृर्ण करे | अतएव मै आपकी अन्तिम इच्छाको पूर्ण करनेके लिये प्रस्तुत हूँ ।” 

पिता-- बत्स ! में तो कुछ हो क्षणोंका मेहमान हूँ, पर तुझे मेरी अन्तिम 
इच्छा पूर्ण करनी है।” 

रोहा--'तात ! शीघ्र आज्ञा दीजिये | मैं सभी तरहसे तेयार हूँ ।' 


पिता--“वत्स ! तीर्थंकर महावीर नामका एक बद्भुत जादूगर है। उसकी 
वाणीका प्रभाव विचित्र रूपमें पड़ता है। वह सदाचार, धर्म और ज्ञानका 
उपदेश देता है, उसके उपदेशने मेरे कितने ही साथियोंके हृदय परिवर्तित कर 
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दिये हैं। वे घोर-कर्म छोड़कर सदगृहस्थका जीवन व्यत्तीत करने लगे हैं। 
अतएव तुम तीर्थंकर महावीरका उपदेश सुननेके लिये कमी मत जाना और 
जिस रास्तेमें उनकी समवश रण-सभा जुटी हो, उस रास्तेसे भी अलग रहना ।” 

रोहा--“पृज्यचरण ! आपकी आज्ञा स्वोकार है।” 

पिताकी मृत्युके अनन्तर रोहा अपने पैतुक-व्यवसाय चौय॑-कर्ंको सुचारु 
रूपसे सम्पादित करने लगा। एक दिन वह किसी गाँवसे चोरी करके लछौट 
रहा था कि मार्गमें तीथंकर महावीरका समवशरण दृष्टिगोचर हुआ। वह 
सोचने रूगा--“कोई दूसरा मार्ग भी नहीं है। में कहाँ आकर फेस गया हूँ। 
दिव्यध्वनिका एक भी शब्द सुनायी न पड़े, इस उद्देश्यसे उसने अपने कान 
बन्द कर लिये और तेजीसे दौड़ने लगा। दोड़ता हुआ जब वह समवद्रणके 
समीप पहुँचा, तो उसके पेरमें एक काँटा गड़ गया । अब तो उसका चलना ही 
बन्द हो गया । अतः कानोंपरसे हाथ हटाकर काँटा निकालने लगा । इसी समय 
तीर्थंकर महावीरकी दिव्यध्वनि द्वारा देवलोकका वर्णन किया जा रहा था-- 
“देबोंकी प्रतिच्छाया नहीं पड़ती । उनके नेत्रोंके पछक नहीं गिरते । वे धरतीपर 
पाँव नही रखते । चार अंगुल ऊपर आकाशमें ही चलते हैं। उनकी पुष्पमाला 
म्लान नही होती ।” 

विना इच्छाके रोहाके कानोंमें ये प्रवचन प्रविष्ट हो गये और वह इन 
प्रवचनोंको भूलनेके लिये नाना प्रकारकी गालियाँ बकने लगा । किन्तु संसारका 
यह नियम है कि जिस बातको भूलनेका प्रयास किया जाता है, वह बात 
और अधिक याद आती है। रोहाने भी महावीरके प्रवचनोंकों भूलनेका पुरा 
प्रयास किया, पर वह उन्हें भूल न सका । 

रोहाके चौयं-कृत्योसे राजगृह-निवासी बहुत तंग हो गये थे । चोरीसे परेशान 
तागरिकोने सम्राट्‌ श्रेणिकके समक्ष प्रार्थना प्रस्तुत की और श्रेणिकने मंत्री अभय- 
कुमारको चोरको पकड़ने और उचित दण्ड देनेका अधिकार दे दिया। अभय- 
कुमारने गुप्तरूपसे चोरोंके अट्डोका निरीक्षण किया और चन्द्रसेना नामक 
बेश्याको चोरके पकड़नेके लिये पड्यन्त्रहेतु तेवार किया। , 

रोहा वेश्यानामनके हेतु चन्द्रसेनाके यहाँ गया | चन्द्रसेना रोहाकी 
भाव-भंगिमासे समझ गयी कि यह चोर है। अतः उसने मदिरा-पान द्वारा 
रोहाको बेहोश कर अभयकुमारकों सूचना दी। अभयकुमारके आदेशानुसार 
रोहाके रहस्यका पता छगानेके लिये उसे एक सुवासित भवनमें सुला दिया 
गया और उसके चारों ओर चार सुन्दरियाँ दिव्य वस्त्रालंकार धारणकर खड़ी 
हो गयीं। जब रोहाकी मूर्च्छा दूर हुई, तो अपनेको एक सज्जित, सुवासित 
ओर दिव्यमवनमें प्राप्ककर उसे आइचय॑ हुआ। वे चारों सुन्दरियाँ हाथ 
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जोड़कर कहने ऊूगीं---“यह स्वग है और हमलोग देवाऊूनाएँ हैं। आपकी सेवाके' 
लिये प्रस्तुत हुई हैं |” 

रोहा सोचने रगा--“तीर्थकर महावीरने बतलाया था कि देवांगनाओंकी 
प्रतिच्छाया नहीं पड़ती। नेन्नोंक पलक नहीं झपकते | धरतीपर पाँव नहीं पड़ते । 
पर इन सुन्दरियोंमें ये लक्षण नहीं घटित्त हो रहें हैं। अवश्य ही मुझे पकड़नेके 
लिये यह षड्यन्त्र किया गया है। अत्तः मुझे कपटपूवंक उत्तर देना चाहिये । 
वहँ बोला मैं अत्यन्त धर्मात्मा हूँ। मेंने दान-पुष्यके अनेक कार्य किये हैं । उन्होंके 
फलस्वरूप यह स्वर्ग मिला है। 

प्रमाण न मिलनेसे अभयकुमारने छाचार होकर रोहाको छोड़ दिया | 
बन्धनमुक्त होनेपर रोहा विचारने लगा--“'यह ससार स्वार्थी है। मेरे पिताने 
स्वाथ्थंसे प्रेरित होकर ही तीर्थंकर महावीरका उपदेश न सुननेके लिये प्रतिज्ञा 
करायी थी। आज मेरे प्राणोंकी रक्षा महावीरके प्रवचनोंसे हो हुई है। महावीर 
सवंज्ञ, हित्तोपदेशी और वीत्तराग हैं। अतः मेरे लिये उनका शरण ही कल्याण- 
कारक हो सकता है। मैंने उनके प्रति अपशब्दोंका व्यवहा रकर पाप-बन्ध किया 
है। अतः में क्षमा याचनाकर इस चौयं-कमको त्यागकर दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण 
करूँगा । इस संसारमें कोई किसीका नही है। सब स्वार्थवश हितैषी बनते हैं।' 

इस प्रकार ऊहापोहकर रोहा चोर महावीरके समवशरणमे उपस्थित हुआ। 
पदचात्तापके कारण उसका हृदय शुद्ध तथा निमंछ बन गया और उसने दिगम्बर- 
दीक्षा अहण कर ली | 

वास्तवमें महाबीर ऐसे पारसमणि थे, जिनके सम्पर्कंसे रोहा चोर जैसे 
कितने ही पापी स्वर्ण बन गये । उनके प्रवचनमें हृदय-परिवतंनकी अपूर्व क्षमता 
थी। दुष्ट-से-दुष्ट और दुराचारी-से-दुराचारी भी उनके निकट सम्पकमे आनेपर 
परिवरतित हुए बिना नहीं रह सकता था। उनको वाणीका प्रभाव जादू जैसा 
था। उन्होनें अपनी अहिसाकी मधुर वीणाद्वारा लोगोंके हृदयको द्रवीभूत 
कर दिया । वे अपने युगके सर्वश्रेष्ठ धर्मंनायक ओर जनहितेषी थे। 
' मेधकुसार : बिछासका विराग 

कहा जाता है कि मेघकुमारका जीवन बड़ा ही बिलासी था । उसे भोगो- 
परभोगकी वस्तुओंसे विशेष रुचि थी | सुस्वादु और सुन्दर भोजन करना, नृत्यका 
भवलोकन करना और संगीतद्वारा चित्तका अनुरंजन करना उसका प्रतिदिन- 
का कार्य था। जिसने भी मेघकुमारके वेभव और विलासको देखा, उसने 
कभी यह कल्पना भी नही कि यह व्यक्ति कभी विरक्‍्त हो सकता है। विला- 
सका परिणमन बीतरागतामें शायद ही कभी होता है | जो इन्द्रिय-सुखोंका 
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दास बन चुका है, क्‍या बह कभी आत्माका आराधक हो सकता है? दाससे 
स्वामी बनना सहज नहीं है। मानवताके इतिहासमें मेघ कुमारका ऐसा 
उदाहरण है, जो जीवनको परिवर्तित करनेकी क्षमता रखता है। 

श्रेणिकके साथ मेघकुमार भी महावीरके समवशरणमें पहुँचा । उसने बड़े 


भक्तिभावसे प्रभुका चरण-वन्दन किया ओर अपने स्थानपर बेठकर तीर्थंकर 
भहावी रका उपदेश श्रवण करने लछगा। दिव्यध्वनि द्वारा सम्यवत्वका विवेचन 


किया जा रहा था । आत्मोत्थानका साधन सम्यर्दर्शनको प्रलिपादित किया जा 
रहा था। प्रत्येक आत्मामें परमात्मज्योत्ति विद्यमान है और प्रत्येक चेतनमें 
परमचेतन सामाहित है। चेतन और परमचेतन दो नही है, एक है। कर्मा- 
वरणके कारण यह आत्मा संसारमें परिभ्रमण कर रही है, पर जब यह संसार- 
के बन्धनोसे मुक्त हो जायगी, तो सिद्धावस्थाको प्राप्त कर लेगी तथा यही 
भिख्तारीसे भगवान्‌ बन जायगी | 

सम्यग्दनके उक्त माहात्म्यको सुनकर मेघकुमार सोचने लगा--“कामना- 
ओंकी दासता ही सबसे बड़ी दासता है । इन्द्रिय-सुखोके अधीन रहनेवाला 
व्यक्ति कभी निराकुछ नहीं हो सकता है। मेंने अपनी इस युवावस्थामें सभी 
प्रकारके इन्द्रिय-सुखोको एकत्र किया है, पर मुझे कभी इन सुखोसे तृप्ति प्राप्त 
नही हुई है। दिव्यध्वनिमें आत्मनिष्ठाका और ससारके विषयोकी असा- 
रताका सतक॑ विवेचन किया गया है | अतएव मे शुद्ध निरजन निविकारी पद 
प्राप्त करनेके लिए प्रभुचरणोंमें दिग॑म्बर-दीक्षा ग्रहण करूँगा । अब न तो मुझे 
राज्य करतेकी इच्छा है और न राजसी वैभवको भोगनेकी ही आकाक्षा है। 
यह जगत्‌ मुझे घधकती चिताके समान सन्‍्ताप-कारक प्रतीत हो रहा है। 
अतएव में माता-पिताकी अनुमति लेकर अब दिगम्बर-दीक्षा धारण कछूंगा |” 

समवशरणसे लोटनेके परचात्‌ मेघकुमारने माता-पितासे अनुरोध किया-- 
“मेरा मन संसारके विषयोंसे ऊब गया है और मुझे यह निश्चय हो गया है कि ये 
विषयचाहकी दाह बढ़ानेवाले हैं। जैसे अग्निमे जितना अधिक इंघन डालते 
जाइये, अग्नि उतनी ही अधिक प्रज्वलित होती जायगी | अग्निको शाति करने- 
के लिए जलकी भावश्यकता होती है। इसी प्रकार इन्द्रिय-विषयोंको दमन 
करनेके लिए त्याग और वेराग्यकी आवश्यकता है। संयम ही एक ऐसा 
साधन है, जो भोगेच्छाओको नियन्त्रित कर सकता है। पूज्यवर ! आप दोनोंके 
उपकार मेरे ऊपर अधिक हैं। आपने मेरी समस्त सुख-सुविधाओंका ध्यान 
रखा है तथा मेरा भरण-पोषण सभी प्रकारसे किया है। 


अब मेरी अन्तरंग इच्छा दिगम्बर-दीक्षा धारण करनेकी है। मेरी बिछ- 
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सितामें वीलरागताका गुणात्मक परिवत्तन हो गया है । विगत विछासी-जीवन- 
का स्मरण आते ही मेरा मन पदचात्तापसे भर जाता है। अतएवं आप महानुभाव 
मुझे दीक्षा ग्रहण करनेकी अनुमति प्रदान कीजिए; जिससे में तीर्थंकर महावीर- 
की शरणमें जाकर ब्रत ग्रहण कर सकूँ ।” 


श्रेणिक मेघकुमा रकी उदासीनता और उक्त भावनाकों अवगत कर भत्यंत्त 

आश्चय चकित हुए और उन्हे इस बातकी चिन्ता हुई कि मेघकुमारके दीक्षित 

हल पु आयेगी और शासन-व्यस्था सम्यक्रूपसे नहीं चल पायेगी। वह 
त्न डै् 


“मेचकुमार सुकुमार प्रकृतिके हैं, इनसे क्या कठोर दिगम्बर-दीक्षाका निर्वाह 
हो सकेगा ? तपस्या करना बड़ा कठिन है। क्षुधा, तृष्णा, शीत, उष्ण आदिकी 
बाधाओंको सहन करना सरल नहीं है। इन्द्रिय और मनका निग्रह करनेके 
हेतु बड़े साहस और घेयंकी आवश्यकता है। अत. मेघकुमार दिगम्बर मुनिके 
असिधारा-ब्रतका पालन किस प्रकार कर सकेगा ?” 


बहुत सोच-विचार करनेके पश्चात्‌ श्रेणिकने मेघकुमारकों सम्बोधित कर 
कहा-- बत्स ! त्याग और सयमके कठोर मार्गंका तुम अनुसरण कर सकोगे ? 
अभी तुम्हे घरमें रहकर ही आत्म-साधता करनी चाहिए । इसके साथ चिन्तन, 
मनन, प्राणिमात्रकी हितैषिता एवं स्वप्राणि-समभावकी उदात्तवृत्तियोको भी 
आत्मसात्‌ करना चाहिए। परिग्रह और ममत्ताके धटने या नष्ट होनेपर ही 
गृहत्याग करना उचित होगा । 


मेघकुमार--“पूज्यवर तात ! आपका उक्त कथत यथा है। पर मेंने यह 
अनुभव कर लिया है कि पाप कभी सुखका कारण नही बन सकते। इनके सेवन- 
से अन्तरात्मा कलुषित हो जाती है ओर व्यक्ति अपने निज स्वरूपको भूले 
रहता है। यह मोहोदयका परिणाम है कि आपके मुखसे इस प्रकारकी बात्तें 
निकल रही हैं। सात्त्विक वृत्तिको प्रत्येक समझदार व्यक्ति सुखप्रद मानता है। 
पापका सेवन करनेवालेको लोक, परलोकमे सभी प्रकारकी यात्तनाएँ भोगनी 
पड़तो हैं। भरत: मेरा निश्चय अटछ है। आप सयम ग्रहण करनेकी अनुमत्ति 
दीजिए ।” 


मेघकुमा रके उक्त कथनको सुनकर माताकों ममता उमड़ पड़ी और वह 
कहने लगीं--“वन्स ! तुम मेरी आँखोंके त्तारा हो। तुम्हारे बिना मैं केसे प्राण 
धारण कर सकूँगी | क्या मछली जरूसे विमुक्त होनेपर जीवित रह सकती है ? 
अतः माँका आग्रह स्वीकार कर तुम्हें अभी गृहवास ही करना चाहिए। 
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ज्येष्ठपृत्र होनेके कारण तुम्हीं राज्यके अधिकारी हो, अतः राज्यसुखका उपभोग 
किये बिना तुम्हें दीक्षा धारण नहीं करनी चाहिए ।” 

उपयुक्त कथनसे प्रभावित हो श्रेणिक कहने लगा--“वत्स ! तुमने यदि 
दिगम्बरी दीक्षा प्रहण करनेका निदचय कर लिया है, तो कोई बात नहीं। पर 
मेरा एक अनुरोध स्वीकार करो--तुम ज्येष्ठ पुत्र हो, अत्त: एक दिनके लिए 
राण्य-शासन स्वीकार करो, त्दनल्तर दीक्षा ग्रहण करना ।” 

मेघकुमारने पिता श्रेणिकका आदेश स्वीकारकर एक दिनके लिए मगधका 
राज्यशासन ग्रहण किया और बड़ी सतकंता एव कुशलतापूर्वक राज्यका संचा- 
रन किया। इसके द्वारा की गयी राज्यव्यवस्थाने श्रेणिककोःभाश्चर्यं चकित कर 
दिया। एक अनुभवी सम्राट्‌ जिस प्रकार राज्यशासनकी व्यवस्था करता है, 
उसी प्रकार मेघकुमारने राज्यकी व्यवस्था की । मन्त्रिवर्ग भी उसको बुद्धि एवं 
राजनीतिज्ञताको देखकर प्रभावित था । 

जब दिन समाप्त हो गया तो श्रेणिकने मेघकुमारसे प्रइन किया कि अब 
क्या विचार है? श्रमण-दीक्षा ग्रहण करोगे अथवा राज्य-सचालन ? मेघकुमा रने 
विनीत भावसे उत्तर दिया--'तात ! मैं अपने निश्वयपर अटल हूँ। मुझे 
राज्य-सुख नीरस प्रतीत हो रहा है। इन भयंकर विषय-भोगरूपी सर्पोंकी 
फुफका रसे में जला जा रहा हुँ। अतएवं अब मुझे शीघ्र ही दीक्षा ग्रहण करने- 
की अनुमति मिलनी चाहिए ।" 

श्रेणिकको मेघकुमारके दृढ निश्चयका बोध हो गया | अत. उसने प्रसन्नता- 
पूर्वक दीक्षा घारण करनेकी अनुमति प्रदान की | 

माता-पितासे अनुमति प्राप्तकर मेघकुमार अपनी आठ पत्लियोके मध्य 
दोक्षाकी स्वीकृति लेनेक लिए उपस्थित हुआ । उसने अपनी पत्नियोसे माता 
पिताकी अनुमति प्राप्तिकी चर्चा की और कहा-- तोथंकर महावीरकी देशना 
सुननेसे मेरे हुदयकी कालिमा दूर हो गयी है। भेरा हृदय चन्द्रमाके समान 
निर्मेल और धवल हो गया है । सत्यकी वास्तविकता और संसारकी असा रता- 
का चित्र नेत्रोंके समक्ष साकार हो उठा है। अतएवं अब आंप छोग भी मुझे 
आत्म-कल्याण करनेके लिए अनुमति दोजिए ।” 

पत्नियाँ कहने लगीं--नाथ ! हम लोग आपके वियोगमें जीवित भी नहीं रह 
सकेंगी। आपके यहाँसे चले जानेके पदचात्‌ हमारे प्राण भी आपके साथ हो 
चले जायेंगे । शरी रका चलना तो हमारे हाथमें नहीं है, पर प्राणोंका चलना 
तो हमारी इच्छाके अधीन है। आप जानते ही हैं कि नारीके लिए पत्ति हौ गति 
है, पति हो शरण है और पति ही सबंस्व है। पतिके न रहने पर नारीका 
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जीवन विपन्त हो जाता है। अतः अभी हम लोग आपको दीक्षित होनेकी अनु- 
मत्ति नहीं देंगी ।” 

भेधकुमारके विरक्तिमव भावोंको परिवर्तित करनेकी दुष्टिसे वे नानाप्रकार- 
के हाव-भाव और कटाक्षोंसे उसे पथ-विचलित करने छगीं। जितेन्द्रिय मेघ- 
कुमारके मनपर इस प्रकारके विकारो भावोंका कुछ भी प्रभाव नहीं पड़ा। लाख 
चेष्टाएँ करनेपर भी वे उन्हें पथभ्रष्ट न कर पायी । 


जब मेघकुमारकी रानियोंको उसकी दुढ़ताका परिचय प्राप्त हो गया, तो 
वे भी लाचार हो गयीं ओर उन्हें भी पराभूत होकर भेघकुमा रको अनुमति देनो 
पड़ी । हैं 

परिवारके सभी सदस्योंसे स्वीकृति प्राप्तकर मेघकुमार अत्यधिक प्रसन्न 
हुआ और वह सीधे चलकर राजगृहमें अवस्थित महावीरके समवरणमें पहुँचा । 
उसने गौतम स्वामीसे निवेदन किया--“प्रभो ! मैंने दिगम्बरी दीक्षा ग्रहण करने- 
की अपने परिवारसे अनुमति प्राप्त कर ली है | अतएवं अब मुझे भी आत्म-कल्याण 
करनेका अवसर दिया जाय। तीथंकर महावीरकी शरण ही मेरे लिए 
सर्व॑स्व है ।”” 

मेघकुमारने दिगम्बरी दीक्षा ग्रहण कर ली और वह अन्य मुनियोंके समान 
भात्म-शोधनमें प्रवृत्त हुआ । 

मेघकुमार बिहारमे अन्य मुनियोंके साथ भूमिपर शयन करते थे। सबसे 
बादमे दीक्षित होनेके कारण ये लघुमुनि कहलाते थे । इन्हें सोनेके लिए द्वारके 
पास स्थान प्राप्त होता था। द्वारसे होकर मुनियोका आवागमन लगा ही रहता 
था | इससे भेघकुमारको प्राय: अन्य मुनियोंके टकरा जानेका कष्ट उठाना पड़ता 
था इनकी नींद समाप्त हो गयो थी ओर मनमें पश्चात्तापकी भावना उत्पन्त 
हो गयी थी। 

जब मेघकुमार राजकुमारके पदपर प्रतिष्ठित थे, उस समय सभी मुनि 
उनका आदर-सत्कार करते थे। पर आज वे ही अपने पेरोंकी घूलि उड़ाते हुए 
' उनके पाससे निकल जाते हैं। आदर-सम्मान प्रकट करनेकी कौन कहे, कोई 
उनकी ओर आँख उठाकर भी नही देखता, मेघकुमारके हृदयमें विचारोंका 
तूफान उठ रहा था। उनके हृदयमें राग, 6 थ और अमषंके भाव जागृत हो उठे 
थे। अतः उन्होंने निश्चय किया कि अब इस संघमें रहकर अपमान सहना उचित 
नहीं । इन्द्रभूति गौतम गणधरको सूचितकर और उनसे अनुमति लेकर यहाँसे 
चले जाना ही श्रेयस्कर है । 


मेघकुमार तीथंकर महावीर और उन्तके प्रमुख गणघर इन्द्रभूतिकी सेवा- 
तीथेकर महाबीर ओर उनको देशना : २१७ 


श्‌ 


में उपस्थित हुए। मनःपर्ययज्ञानी गौतमने मेघकुमा रके अन्तसकों जान लिया 
और कहा-मेघकुमा र, तुम मुनियोंके व्यवहारसे उदासीन होकर घर जाना 
चाहते हो ? तुम्हें मुनियोके आवागमनसे कष्ट हो रहा है ? तुम्हारे सोनेका 
स्थान सबके अन्तमें है, द्वारक पास यह सब तुम्हारे लिए अपमानका कारण है। 
जब तुम राजकुमार अवस्थामें थे, तब सभी मुनि तुम्हारा आदर करते थे, पर 
अब दीक्षा लघु होनेके कारण समस्त मुनियोको तुम्हे ही 'नमोःस्तु' कहना पड़ता 
है। सभी साधुवर्ग मौन होकर साधनामे सरूग्न हैं, अतः तुमसे कोई बात-चीत 
भी नहीं करता । तुम्हे इन सब बातोंके कारण आन्तरिक वेदना हो रही है।” 

मेघकुमार उक्त बातोंका क्‍या उत्तर देता ? तीर्थकर महावीर और गौतम 
गणधरके समक्ष उनका मस्तक नत हो गया। इन्द्रभूति द्वारा कही गयी सभी 
बाते यथार्थ थी । 

इन्द्रभूति तोर्थंकर महावोरकी दिव्यध्वनिका आधार ग्रहणकर कहने 
लगे--“वत्स, सभी मुनि तुम्हारे साथी है, साधनापथमे वे सभी तुम्हारे सहयात्री 
है । साधना-कालूमें मौन रहना आवश्यक होता है और यह भी अनिवाय॑ माना 
जाता है कि व्यर्थंको बात-चीतकर समय न्रष्ट न किया जाय । विकथाओंकी 
चर्चा करना हेय माना गया है।” 

“साधना-ब्रतीके लिए मौन सबसे बडा बल माना गया है। मौनसे हृदयके 
भीतर एक ऐसी आग उत्पन्न होती है, जिसमे मनकी कलुषता जलकर भस्म 
हो जाती है। मौन मनके विकारभावोको नियन्त्रित करनेका साधन है।” 

“अन्य मुनिवर्ग तुम्हारे प्रति इसोलिए उदासीन रहते है कि तुम अपने 
हृदयमे समभावको स्थिर रख सको | तुमने दीक्षा ग्रहण को है और तुम साधना- 
पथपर चल रहे हो। अतः तुम्हारा किसीके द्वारा सम्मान किया जाय या न किया 
जाय, इससे वया बनता-बिगड़ता है। आत्म-साधकको तो अपने प्रत्ति सदा जाग- 
रूक रहना चाहिए। जिसे मान-अपमानका खयार है, उससे आत्मसाधना सभव 
नही है | साधनाका उद्देश्य वीतरागताकी प्राप्ति है। वोतराग ही निर्वाण-लाभ 
करता है।” 

इन्द्रभूति गणधरक उक्त वचनोंको सुनकर मेघकुमा रके नेत्र खुल गये। उन्हें 
अपनो भूल ज्ञात हो गयी। उनकी वाणीने मेघकुसारक भीतर अमृत-रस घोल 
दिया और वे मन-हो-मन परचात्ताप करने लगे | 

इन्द्रभूति पुनः कहने लगे--“बत्स ! तुम नहीं जानते कि तुम कौन हो ? 
क्या थे ? पर में तुम्हारी पूव॑पर्यायोंकोी भलीभाति जानता हुँ। आजसे तीसरे 
भवमें तुम एक हाथी थे | 
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एक दिन सहसा आकाशमें बादल छा गये। बड़े जोरका तुफान आया। 
धरती-भाकाश सभो कुछ घूलसे भर गये। चारों ओर अन्धेरा छा गया | जीव- 
जन्तु व्याकुल होकर इधर-उधर भागने लगे। तुम्हे भी अपने प्राणोंकी चिन्ता 
हुईं। तुम भी उस अन्चेरेमें भाग खड़े हुए। कहाँ जा रहे थे, कुछ पता नहीं, 
यततः सभी दिशाएँ तिमिराच्छन्न थीं। हाथों-हाथ दिखलायी नही पड़ता था ।” 


* “आखिर तुम एक दल-दलमें जा फेंसे । तुमने उस दरूदलसे बाहर निक- 
छनेका अथक प्रयत्न किया, पर तुम निकल न सके । अब वर्षा बन्द हो गयी, 
बादल छूट गये ओर आँधी शांत हो गयी, तब दिशाएँ स्वच्छ हुई' | अब तुम्हे 
ज्ञान हुआ कि तुम बड़ी कठिनाईमें फेस गये हो | यहाँ उद्धार होना भी सम्भव 
नही। वनके हिंसक जीव-जन्तुओंने जब तुम्हे दल-दलूमें फेंसा हुआ निस्सहाय 
देखा, तो वे तुम्हारे ऊपर टूट पड़े। तुम्हारा सारा शरीर उन्होंने नल और 
दाँतोसे क्षत-विक्षत करदिया । तुमने प्राणोंका त्याग किया और यह दुर्भावना 
उत्पन्न की कि इन शन्रुओंसे प्रतिशोध लिया जाय । इस निदानके फलस्वरूप तुम 
पुन: विन्ध्याचलपवंतपर हाथीके रूपमे उत्पन्न हुए ।” 


“तुम्हारा शरीर भारी-भरकम था । तुम्हारे पदाधातसे धरती कॉपती थी | 
वनके बडे-बड़े हिसक जीव-जन्तु भी तुम्हें देखते ही भयभीत हो जाते थे और 
तुम्हारा मार्ग छोड़तर एक ओर खड़े हो जाते थे | एक दिन तुम पुनः महा- 
विपत्तिके आवतंमें फंस गये । उस वनमे भीषण दावाग्नि छग गयी। पेड़-पौधे 
जलकर भस्म होने लगे। वनके साथ-साथ सहस्रों जीव-जन्तु भी समाप्त होने 
लगे | 


“दावाग्निके कारण वनके जीव-जन्तु अपनी रक्षाके लिए सुरक्षित स्थान 
ढूँढ़ने लगे | तुम भी प्राणभयसे भागकर एक सुरक्षित स्थानपर खड़े हो गये । 
यह स्थान तुमने पहलेसे ही निरापद बनाया था। यहाँके पेड़-पौधे उखाड़कर 
सूड़से जल छींटकर चौरस बना दिया था। अत. दावाग्निका प्रभाव इस स्थान- 
पर नहीं था| यहाँ पर बहुतसे पशु पहलेसे ही एकत्र थे। इस समय सभी पार- 
स्परिक वेर-विरोध भाव छोड़कर अपने-अपने प्राण बचानेके लिए उपस्थित थे ।” 


“तुम भी उस निरापद स्थानपर पहुँचकर एक ओर खड़े हो गये । बनके 
लघुकाय जीव तुम्हारे विशाल शरीरको आश्चयंके साथ देख रहे थे | तुम हिमा- 
लयके ढूहके समान खड़े हुए थे। तुम्हें देखकर भी वे प्राणी भयभीत नहीं हुए 
और न तुम्हारे मनमें ही अहंकार उत्पन्न हुआ | यतः उस समय सभीकी स्थिति 
समान थी ।” 
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“अग्निदाहके कारण सहसा तुम्हारे एक पैरमें खाज पेदा हो उठी और तुम 
झुककर दूसरे पेरको खुजलाने लगे | जब॑ खुजला चुके, तो फिर उठे हुए पेरको 
घरती पर रखने लगे, तो देखा कि एक खरगोशका छोटा-सा बच्चा तुम्हारे पैर- 
की भूमिपर स्थित है। यदि इस समय तुम पृथवीपर पेर रख देते, तो निश्चय 
ही उस निरीह खरगोशका प्राणान्त हो जाता ।” 


वह काँप रहा था, भयभीत दृष्टिसे इधर-उधर देख रहा था। उसे देखकर 
तुम्द्ारे मनमें दया उत्पन्न हो गयी, अतः तुम धरत्तीपर अपना पेर न रख सके 
और तूफान झान्त होने तक अपने पेरको ऊपर उठाकर तीन पेरोंपर हो खड़े 
रहे। दावारिनिके शान्त होनेपर जब बनके जीव-जन्तु अपने-अपने स्थानपर 
चले गये, तो उनके साथ ही वह्‌ खरगोशका बच्चा भी चला गया। अब तुमने 
अपने पेरको धरतीपर रखा। बहुत समय तक तीन पेरोसे खड़े रहनेके कारण 
तुम्हारे अग जकड़ उठे । समस्त शरीरमें पीड़ा हो रही थी और अब खड़ा 
रहना भी सम्भव नही था । अतः तुम गिर पड़े और तुम्हारा प्राणान्त हो गया ।/ 


“मृत्युके समय तुम्हारे परिणाम छान्त थे और तुम आत्म-चिन्तनमें लीन थे, 
अतः तुम्हें यह मनुष्य-पर्याय प्राप्त हुई। पशु-योनिमें खरगोश-शिकुके प्रति कष्ट 
उठाकर तुमने दया प्रदर्शित को थी, अतएंव तुम्हे राजकुमारका पद प्राप्त हुआ 
तथा तुम्हारे हृदयमें उज्ज्वल भावनाएँ उत्पन्न हुई' |” 


अब तुम कल्याण-मार्गके निकट आकर क्यों पीछेकी ओर मुड़ता चाहते हो ? 
पशुयोनिमें तुमने जो समभाव रखा और खरगोशके शिशुके प्रति जो दया 
दिखलायी, उससे तुम्हे यह फल प्राप्त हुआ । तुम्हारा नाम मेष है, जिस प्रकार 
मेघ समानरूपसे बिना किसी मेदभावके जलको वर्षा करते है, उसी प्रकार 
तुम्हें भी सभीको समान समझना चाहिए। इस विश्वमे न कोई प्राणी बड़ा है 
और न कोई छोटा । ऊँच-नीच, उनन्‍नत-अवनत्त, छोटे-बड़े सभी अपने-अपने 
कर्मोंसे ही बनते हैं । अतः सत्कमोंके प्रति अनुराग रखना आवश्यक है ।” 

“देवानुप्रिय ! तुम संयमके महत्त्वको समझ गये होगे । भवरोगोंसेछूटनेके 
लिए संयम ही सजीवनी-बूटी है। जिस व्यक्तिने अपने जीवनमें संयमका अब- 
बात कर लिया है, वह नियमत: इस भव-अन्धनसे छुटकारा प्राप्त कर 
लेता है ।” 

मात-अपमान, आपत्ति-विपत्तिसे भयभीत होना तो कायरपुरुषोंका कर्म 
है। जो क्षात्रतेजसे सम्पन्न हैं, वे कमी किसी भी सांसारिक बातसे घबड़ाते 
नहीं । जीवनका लक्ष्य त्याग है, भोग नहीं | भोग तो अनादिकालसे प्राप्त होते 
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आ रहे हैं, पर उनसे कभी तृप्लि नहीं हुई अतः तुम अपनी महत्ताको समझ 
कर शादवत सत्यको प्राप्त करनेका प्रयास करो |” 

मेघकुमारके ज्ञान-चक्षु उद्घाटित हो गये। उसे अपनी पूव॑भवावलोी स्मृत 
हो गयी। जातिस्मरणके कारण उसका चंचल मन स्थिर हो गया ।'वह सोचने 
लगा-- “जो मानव सच्चे मनसे धर्माचरण करता है, अपने भीतरकी विकृतियों- 
पर विजय प्राप्त कर लेता है, अपने सोये हुए दिव्य भावको जगा लेता है, वह 
स्वैगंके देवताओके द्वारा भी वन्दनीय हो जाता है। अहिंसा, संयम और तपकी 
ज्योति ही जीवनको आलोकित कर सकती है। निस्सन्‍्देह भोगसे त्याग परा- 
जित नहीं होता, त्यागसे ही भोग पराजित होते हैं ।” ह 

इस प्रकार स्थिर विचार होकर मेधकुमारने तीथँंकर महावीरके पादमूलमें 
रहकर आत्म-साधना की और कर्म-कालिमाको नष्ट कर निर्वाण-छाभ किया | 
महावी रके सान्निध्यसे अनेक भव्य-जीवोंने अपने भीतर ज्ञान-दीप प्रज्वलित किया। 


वारिषेण: सोरभ 


तीर्थंकर महावीरके उपदेशसे कल्याण करनेवालोमें वारिषेणकी भी गणना 
है। वारिषेण थे तो राजकुमार, पर श्रद्धा और विवेकमे वे बहुत आगे थे। 
सम्राद श्रेणिक इनके पित्ता और महारानी चेलना इनकी माता थीं । थे अत्यन्त 
गुणी और सम्यग्दृष्टि थे। निःशंक होकर ब्रत-उपवासमे रत रहते थे। ये 
लौकिक कार्योसि दूर और आत्म-चिन्तनमें समय यापन करते थे। 

चतुदंशीको व्याम रात्रि थी। चारों ओर धना अन्धकार आच्छादित था। 
वारियेण उपवास ग्रहण कर ए्मशानमें सामायिक करनेके लिये इसी कालो रात्रि- 
में पहुँच गये और एकान्त स्थानपर बेठकर आत्म-ध्यानमे लीन हो गये। 

इसी रात्रिमें नगरमें ऐसी घटना घटित्त हुई, जिससे वारिषेणकी जीवनधारा 
ही परिवर्तित हो गयी। बात यह हुई कि नगरमें विद्युत नामका चोर रहता 
था । विद्युतको एक प्रेमिका थी--वा रवधू। विद्युतत उसे हृदयसे प्रेम करता था। 
वह जो कुछ कहती, विद्युत प्राण देकर भी, उसे पूर्ण करनेका प्रयत्न करता था । 

संयोगकी बात, उस दिन रातमें जब वारबधुके घर गया, त्तो वह हाव- 
भाव प्रकट करती हुई कहने लगो--“यदि तुम मुझसे सच्चा प्यार करते हो, 
तो आज ही महारानी चेलनाका रत्नजटित स्वर्णहार चुराकर मेरे लिये ला 
दो । उस हारके बिना मेरा गला सूना है।” 

महारानीका स्वर्णहार ! विद्यतके दरीरसे पसीना निकलने लगा। स्वर्ण- 
हारको चुराकर लाना असम्भव है। राजभवनमें दिन-रात संतरियों और सिपा- 
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हियोंका पहरा रहता है। संत्तरियों और सिपाहियोंकी आँल बचाकर वह 
राजभवनमें कैसे प्रवेश कर सकेगा ? यदि कहीं वह पकड़ा गया, तो अवश्य ही 
उसे प्राण-दण्ड प्राप्त होगा । 


विद्युतके प्राण कॉप उठे । उसने वारवध्‌कों बहुत समझाया कि बह उसके 
लिये अच्छे-से-अच्छा ही रक-जटित्त स्वर्णहार ला देगा | महारानीके स्वर्णहारका 
हठ वह छोड़ दे । पर वारवधू उसकी बातको स्वीकार ही नहीं करती । उसने 
स्पष्ट कह दिया कि यदि वह महारानीका स्वर्णहार लाकर न देगा, तो वह 
उससे अपना सबन्‍्ध त्तोड लेगी। 


विद्युत हर मूल्यपर बारवधूको प्रसन्‍न रखना चाहता था। वह उसके लिये 
संभव-असभव सब कुछ करनेको तैयार था। आखिर वह प्राण हथेलीपर रख- 
कर राजभवनकी ओर चल पड़ा । रात्रिका समय था| चारों ओर सन्‍नादा छाया 
हुआ था । विद्युत बड़े साहस और कौशलके साथ राजभवनमें प्रविष्ट हुआ। 
वह धीरे-धीरे महारानीके कमरेमे घुसा और स्वर्णहार लेकर राजभवनसे बाहर 
निकल गया। राजपथपर उसे जाते हुए नगर-कोत्तवालने देख लिया। हारकी 
चमक-दमकने विद्युतको आलोकित कर रखा था। अत: तगर-कोतवालने उसे 
डपटते हुए कहा--“खड़ा रह, कहाँ जा रहा है, तेरे हाथमें क्या है ?" 

विद्यतने सोचा कि कोतवालने महारानीका स्वर्णहार देख लिया है। बत* 
वह भाग खड़ा हुआ | कोतवालने सिपाहियों सहित चोरका पीछा किया । विद्युत 
भागता-भागता इ्मशानमें पहुँचा और ध्यानमें छीन वारिषेणके पास स्वर्णहार 
फेंककर चलता बना । नगर-कोत॒वाल भी कुछ क्षणोंके पश्चात्‌ वारिषेणके पास 
जा पहुँचा | वारिषेण ध्यानमें मगन थे और स्वर्णहार उनके पास पड़ा हुमा 
था | कोतवालतने स्वर्णहार उठा लिया और साथमें वारिषेणको भी वन्दी बना 
लिया । कोतवाल सोचने लगा--“अवश्य ही इसने स्वर्णहार चुराया है और 
अपनी चोरीको छिपाने लिये तपस्याका ढ़ोंग रचे हुए है। चोर अनेक प्रकारके 
अभिनय करते है | यह भी इसी कोटिका चोर है।” 

नगर-कोतवालन स्वर्णहारके साथ वारिषेणको न्‍्यायालयमें उपस्थित किया। 
श्रेणिक बिम्बसार स्वयं न्यायके आसनपर विराजमान थे। महारानी चेलनाके 
स्वणहारके चोरके रूपमें अपने पुत्र वारिबेणों देखकर वे विचारमग्न हो 
उठे | क्या यह संभव हो सकता है कि वारिषेण जेसा नि्िप्त राजकुमार अपनी 
माताके ही स्वर्णहारकी चोरी करेगा ? कुमार वारिषेणको यह प्रवृत्ति तो रही 
नहीं, पर जितनी गवाहियाँ वहाँ प्रस्तुत की गयीं, वे सब वारियेणके विरुद्धमें 
थीं। सभी प्रमाणों और साक्षियोंसे यही सिद्ध होता था कि वारिषेणने ही स्वर्ण- 
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हार चुराया है। फलतः श्रेणिक बिम्बसारने विवश होकर वारिषेणको अपराधी, 
घोषित किया और उसे मृत्यु-दण्डको आज्ञा दी | 


चाण्डाल वारिषेणको लेकर इ्मशान-भूमिमें पहुँचे और उसे बचस्थलूपर 
खड़ा करके उसपर शस्त्र-प्रहार करना चाहा | पर यह क्या, चाण्डलोंके शस्त्र 
हो नहीं उठ रहे थे । उन्होंन अनेक प्रयत्न किये, पर वे सभी विफल रहे। 
सहसा वारिषेणपर अकाशसे पुष्पवर्षा होने लगी। चारों ओर यह वृत्तान्त 
बिजलीकी शक्तिके समान व्याप्त हो गया । जनत्ाके झुण्ड-के-झण्ड वारिषिणके 
दर्शतार्थ उमड़ पड़े। श्रेणिक विम्बसार भी रानी चेलना सहित वहाँ उपस्थित 
हुए और कहने लगे--“बत्स ! में पहले हो यह जानता था कि तुम तिरपराछ 
ही, पर में क्या करता ? में न्यायके आसनपर था और था अपने कत्तंज्यसे 
विवश । भूल जाओ पिछली बात्तोंको | अब चलो, घर लौट चलो । यह तुम्हारे 
सत्यकी विजय है ।” 


वारिषेण लोटकर घर न गया। उसने उत्तर दिया--“घर ? कौन-सा घर ? 
मेरा कोई घर नही । न में किसीका पुत्र हुँ और न मेरा कोई पिता है। ये 
लौकिक सम्बन्ध है। यह समस्त जगत्त-प्रपच है। सब कुछ नह्वर है। मे सब 
कुछ त्यागकर तोीर्थकर महावबीरकी शरणमे जाऊँगा और मुनिजीवन व्यतीत 
करूँगा ।' 

वारिषेणक उक्त विचारोको सुनकर श्रेणिक बिम्बसार अत्यन्त प्रसन्‍त हुए | 
महारानी चेलना और बिम्बसार दोनोने ही पुत्रको दीक्षा-ग्रहण करमेकी अनु- 
भत्ति दे दी। वास्पिण त्तीथंकर महावीरके समवद्वरणमे ज्ञाया और इन्द्रभूत्त 
गौतम गणघरको अपने मुनि बननेकी इच्छा प्रकट की | वारिषेणका धर्म-सौरभ 
महावीरके परादपक्षोंम विकसित्त हुआ । 

जिस प्रकार पावस-कालमें मेघ-पटल जलकी वर्षा करते है, उसीप्रकार त्तीर्थ- 
कर महावीरकी वाणीकी अमृत्त-वर्षा भी होती थी और तऋ्रसस्‍्त भव्य जीव इस 
. वाणीका पानकर आननन्‍्दानुभव प्राप्त करते थे। घमंदेशनाके श्रवणसे परि- 
णामोंके परिवर्तनमें विलम्ब नही होता था । जो भी त्तीर्थकर वाणीका श्रवण 
करते वे ब्रत-उपवास ग्रहणकर आत्म-कल्याणमे प्रवृत्त हो जाते। वारिषेण भी 
तीथंकर महावी रके सम्पर्कसे आत्म-साधक बन गये | 


पुरानी स्मृतिर्या : नयो व्यास्याएं 


एक दिन वारिषेण च्यकि हेतु पोलासपुरको ओर जा रहे थे कि उन्हें 
राजमंत्रीका पुन्न सोमदत्त, जो उन्ता बालसखा था, मिला | मुनि वारिषेणक्ो 
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्ा 


देखकर उसका सखाभाव जागृत हो उठा | उसने बड़े भक्ति-भावपूवंक उन्हें 
आहार दिया । वारिषेणने भी मित्रका सच्चा हित साधा । उनके उपदेशसे वह 
साधु हो गया। सोमदत्त मुनि तो बन गया और दिगम्बर-दीक्षा भी- उससे 
ग्रहण कर छो, पर उसका मन ममतामें फंसा रहा। वह बोला--''मित्र | स्मरण 
है यह छता-कुंज, जहाँ हम और आप मिलकर केलि करते थे। मधुर-संगीत 
आलाप कर आनन्द-विभोर हो जाते थे। क्या महांवीरके संघ केलि-क्रोड़ा- 
जन्य आनन्द है ?” 

वारिषेण मुस्कुराकर कहने लगे--''सोमदत्त ! यह तो तुम अभी कलकी बात 
कह रहे हो | पर याद करो, न जाने कितने अनन्त जल्मोंमें श्रोश्न-इन्द्रियको प्रिय 
लगनेवाली संगीत-लहरी हमने-तुमने सुनी होगी । क्या उससे तृप्ति हुई ? 
नहीं, उसको सुननेसे ही केवल तृष्णा बढ़ी है। आशा और तृष्णा ही तो ससार- 
परिश्रमणका कारण है। इन्हींसे मन दृषित होता है और दूषित बस्तुमें 
आनन्द कहाँ ?” 

“भहावी रका सघ कल्याण-धाम है, शान्ति-निकेतन है और है जन्म-मरणकी 
परम्परासे छुड़नेका साधन | वे दोनों मुत्रि तीर्थकर महावीरके समवशरणमें 
लौट आये। सोमदत्तका मन पवित्र हो गया। उसके विकार क्षीण होने लगे, 
मोह गलने लगा और आत्म-शान्तिकी प्रतोति होने लगी । वह सोचने छगा-- 
वारिषेणका कथन यथा था। वीरप्रभुकी निकटता संसार-तापको दूर करने- 
वाली है।" 

“दोनों भुनियोंने बड़े भक्ति-भावसे त्तीथंकर महावीरकी बन्दना, स्तुति की 
ओर संघके समस्त साधुओंको 'नमोस्तु' किया । वारिषेण अपने योग्य आसन- 
पर आसीन हुए और सोमदत्त भी उनके पास ही बेठ गया । एक वरिष्ठ साघुने 
सोमदत्तको सम्बोधित करते हुए कहा--तुम बड़े पुण्यात्मा और विशुद्धहदय 
हो, जो तुम्हें तीथंकर महावीरका समबशरण प्राप्त हुआ । महती तपस्या 
करनेकी तुम्हारी इच्छा पूर्ण हो !” | 

“पाइव॑में स्थित एक अन्य साथुको यह कथन असहाय प्रतीत हुआ। अतः 
वह क्रुद्ध होकर कहने छगा--“यह मृढ़ क्या तपस्था करेगा? इसे आगमका 
सामान्य ज्ञान भी नहीं है। यह तो अपनी काछी-कलूटी स्त्रीकी यादमें दुबला 
होता जा रहा है। विषय-वासनाओंके विकारका त्याग किये बिना कोई साधु 
नहीं हो सकता है । जिस प्रकार केंचुलका त्यागकर देनेपर भी विष-विकारके 
अस्लित्वके कारण सप॑ शान्त नहीं माना जा सकता है, उसी प्रकार बहिरंग 
परिग्रहका त्याग कर देनेपर भी अन्तरंग विकारोंके सदभावके कारण कोई 
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मुनि नहीं माना जा सकता है।” इसी बीच कहींसे किन्‍्नर-किन्नरीकी गीत ध्वनि 
सुनायी पड़ो, जिससे सोमदत्तका मत्त चंचल हो उठा और उसे रह-रहकर अपनो 
पत्नीकी याद सताने छगी। राग और मोहने उसके विवेकको अन्धा बना दिया | 
घर जानेके लिये उसका मन मचल उठा । 

वारिषेणने जब सोमदत्तको विह्लल देखा, तो उसने उसे रोका नहीं | बल्कि 
कहा--“सोमदत्त ! घर जाना चाहते हो, त्तो चछो, पर पहल हमारे घर होकर, 
तुम्हें अपने घर जाना होगा। सोमदत्तने वारिषेणदी बात स्वीकार कर 
ली । राजप्रासादमें दोनों मुनि पहुँचे । महारानी चेलना मुनिय को आया हुआ 
जानकर आश्चर्य चकित हुईं। यत. दिगम्बर मुनि आहार-बेलाके अतिरिक्‍त 
किसी भी गुहस्थके घर नहीं जाते। परीक्षाके लिये चेलनाने दो आसन 
बिछाये--एक प्रासुक और दूसरा रत्न-जटित । वारिषेण प्रासुक अआसनपर स्थित 
हो गये, पर सोमदत्तके पास यह विवेक नही था। अत वह रत्नजटित आसन- 
पर स्थित हो गया। भनन्तर वारिबेणने कहा--“माँ! हमारी पत्नियोको झूंगार 
करके यहाँ बुलाइये ।” चेलनाने हाँ त्तो किया, परन्तु उसका हृदय सशंक हो 
धड़कने ऊृगा--क्या उसका पुत्र मुनिधर्मसे पतित हो रहा है ? 

चेलनाने धर्ममें दृढ करनेके हेतु वारिषेणको धमं-कथा सुनायी । वह कहने 
लगी--सुभद्रा ग्वालिनका पुत्र सुभद्र था| वह गाय चराकर अपनी आजीविका 
सम्पन्न करता था। एक दिन उसके साथी ग्वालोंने उसे खीर खिलायी । सुभद्र- 
को यह खीर बहुत अच्छी लगी | उसने घर आकर अपनी माँसे आग्रह किया 
कि में खीर अवद्य खाऊँगा। गरीब माँने पुत्रके दुराग्रहको पूरा करनेंके लिये 
इधर-उधरसे सामान एकत्र किया ओर खोर बनायी | रसनालोलपी सुभद्रने 
खूब खीर खायी ओर इतनी अधिक खायी, जिससे उसे वमन होने लगा | वह 
खौर खात्ता जाता और वमन करता जाता था | जब खीर समाप्त हो गयी और 
माँके पास खिलानेके लिये अवशिष्ट न रहो, त्तो वमन की गयी खीरको ही उसके 
सामने रख दिया। रसना-लम्पटीने उसे भी खा लिया | मुनिवर ! क्या सुभद्रने 
* यह ठीक किया ?”' 

वारिषेण चेलनाके अभिप्रायको समझ गया। उसकी धारमिकता और विनय- 
भावनासे प्रसन्न होकर वारिषेण कहने लगा--“उज्जयिनीमें वसुपाल राजा रहता 
था ओर वसुमती नामकी उप्तकी रानी थी । दोनोंमें प्रगाढ़ प्रेम था । एक दिन 
रानीको स्पेन डंस लिया। मंत्रवादी बुलाये गये। एक मंत्रवादीने उस सपंक 
बुला लिया, जिसने रानीको डंसा था। परन्तु वह सप॑ इतना क्रोधी था कि 
उसने रानीको निर्विष नहीं किया । उसने स्वयं अग्निमे जल मरना उचित 
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समझा | अब विचार कोजिये कि उस सपंका हठ कहाँ सक उचित था ? भर्म॑- 
पारूनके लिये दृढ़ता दिखाना तो उचित है, पर विकारोंकी वृद्धिके लिये हुठ 
करना कहाँ तक उचित है ?” 


महारानी चेलना और वारिषेणका कथा-प्रसंग चल रहा था; इसो समय 
अन्त:पुरसे श्रृंगार किये हुए वारिषेणकी सभी पत्नियाँ आ गयीं। वे का 8 
सुन्दरी थीं। पति-आगमनकी प्रसनन्‍नताने उनके सोन्दर्यकों कई गुणा 
कर दिया था । वे आयीं और नमस्कार कर बेठ गयीं । वारिषेणने सोमदत्तसे 
कहा--/मित्र देखते हो, ये रमणियाँ कैसी सुन्दर हैं ? ये तुम्हारी पत्नीसे अधिक 
सुन्दर हैं या नहीं ? यदि प्रणय वासना जागृत हो गयी है, तो इन्हीके साथ 
रमणकर तुम अपने कषायभावकों शाल्त करो। घर जाकर क्या करोगे ? 
इतनी सौन्दयं-राशि तुम्हें घरमें नहीं मिल सकती है ।'” वारिषेणका तीर काम 
कर गया। सोमदत्तके पैरों तलेसे धरती खिसकने रूगी । वह लज्जा और पदचा- 
तापसे गलने लगा । वारिषेणके त्यागने उसके विवेक-नेन्रोंको खोल दिया । वह 
बोला--' आप धन्य हैं। आपका धेय ओर त्याग श्रेष्ठ है। आप सत्यवीर हैं, 
शीलसम्पन्न हैं ओर हैं इन्द्रियजयी । आप-बजैसे मित्रते आज मेरे हृदयके कपाट 
खोल दिये है। मेरी ममता-मुर्च्छा गल गयी और मेरा मिथ्यात्व नष्ट हो गया। 
अब मुझे सम्यकत्वकी प्राप्ति हो गयो है। मेरा चंचल मन स्थिर हो गया हैं। अब ' 
आप ज्षीत्र ही यहाँसे चलिये | एक क्षण भो यहाँ ठहरना कठिन है ।” 

दोनों मुनि तीर्थंकर महावीरके समवशरणमें आये और वहाँ उन्होंने बारि- 
घेणके स्थित्तिकरणकी कथा सुनी । नवदीक्षित मुनि सोमदत्त अपना विवेक खो 
बेठे, यह कोई नयी बात नहीं । इन्द्रियोंके विषय इन्द्रायनफल जेसे सुन्दर और 
मोहक होते हैं। परन्तु उनका परिपाक कटु होता है। मूढ़बुद्धि तत्त्वको नहीं 
पहचान पाता है और विषयोंमें आसक्त हो जाता है। वारिषेणने धमंका आदर्श 
रूप उपस्थित किया है। उन्होने गिरतेको गिरनेसे रोका है और गिरे हुएको 
उठाया है। यहो हक ष्टिका लक्षण है। स्थितिकरण और उपबृंहण सम्य- 
बत्वके अंग हैं | सम्यकदृष्टि पापसे घृणा करता है, पापीसे नहीं | उसके हृदयमें 
साधर्मकि प्रति अपार वात्सल्य रहता है। छोक-कल्याणकी भावना भी उसीमें 
रह सकती है, जिसका हृदय उदार और विद्याल है। 


सोमदत्तने गुरुदेवसे प्रायश्चित्त ग्रहण किया और मुनिधर्मके पालन करनेमें 
बह दृढ़ हो गया। 
तीथंकर महावीरके समवशरणने अनेक राजा-महाराजा और सम्ञ्नान्त 
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व्यक्तियोंको प्रभावित्त किया | जो भी उनके समवशरणमें सम्मिलित होता, वही 
उनसे प्रमावित हो जाता । उनका यह समवशरण विहार ओर मगधके विभिन्न 
प्रदेशोंमें परिभ्रमण करता रहा | तीथंकर महावी रकी दिव्यध्वनिने छोक-हृदयको 
एक अपूर्व दिव्यता प्रदान की और जन-जनके ज्ञानचक्षु खोल दिये | अज्ञानके 
बादल फट गये और ज्ञानका सूर्योदय हो गया । रुढ़ियाँ, दुराग्रह एवं हठवादिता 
समाप्त होने लगी । इनके समवशरणके प्रभावसे सघर्ष समाप्त हुए और शान्तिकी 
जलधारा प्रवाहित हुई । 


अभयकुमार 

अभयकुमार अपने बुद्धिकौशलके कारण अपू्व ख्याति प्राप्त कर चुके थे । 
उनका प्रत्युत्पल्नमतित्व अनुपम था। बड़ी-से-बड़ी समस्थाओंका समाधान चुट- 
कियोंमें कर दिया करते थे। ये शान्‍्तप्रकृतिके तो थे ही, पर एकान्तप्रिय 
भी थे। ये निरन्तर चिन्तनमें ही लगे रहते थे और गूढ तत्त्व-चर्चायें भो किया 
करते थे। तत्त्व-सम्बन्धी बड़ी-से-बड़ी शंकाएँ तत्त्वजिज्ञासु उनसे करते और 
बातों-ही-बातोमें उनका समाधान कर देते थे । मेधावी अभयकुमार संसारकी 
स्वार्थपरताओ और छल-छिद्रोंस ऊब गये थे तथा शान्तिका मार्ग प्राप्त करनेके 
लिए सचेष्ट थे। रोहा चोरके हृदय-परिवर्ततकी घटनाका प्रभाव उनके हृदयपर 
बहुत गहरा पड़ा था और ये सत्योपलब्धिके लिए सचेष्ट थे । 


तोर्थंकर महावीरका समवशरण विपुलाचलसे इधर-उधर ग्राम और नगरोंमें 
हुआ करता था। यह एक प्रकारसे चलता-फिरता विश्वविद्यालय था और जहाँ 
भी होता, जनकल्याणका अमृतवर्षण करता । समवशरणके प्रभावसे चारों ओर 
बहुत दूर तक करुणा ओर मेत्रीकी दुन्दुभि बजने लगी। लोकमानस उनके 
अभिनन्दसके लिए पलक पाँवडे बिछाने लगा। भारतकी अन्तरात्मा निमंल हो 
गयी | इतिहासका कालुष्य धुल गया और उज्ज्वलताकी लेखनी द्वारा भहिसा 
एवं सत्यके पृष्ठोंपर भारतका नया इतिहास लिखा जाने छगा। 

महावीरका समवदारण पुनः तीसरी बार राजगृहमे अनुमानत्तः ई० पु० 
५३०-३२ में हुआ त्तथा उनके उपदेशामृत्तकी चर्चा सवंत्र व्याप्त हो गयी । 
जनसाधारणके साथ सेठ, साहुकार ओर सामनन्‍्त भी समयशरण-सभामें सम्मि- 
जित होने लगे। 

अमयकुमार भी समवशरणमें दिव्यध्वनि सुननेके लिए उपस्थित हुआ | वे 
विरक्त तो पहलेसे ही थे, पर तीर्थंकर महावीरके बीतराग प्रवचनकों सुनकर 
उनका वेराग्यकई गुना बढ़ गया। वे सोचने छगे--''मनुष्य जीवनकी उपयोगिता 
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इसी बातमें है कि इसे प्राप्त कर जन्म-मरणसे छुटकारा प्राप्त किया जायें । 
मानव-जीवन दुलंभ है, अनुपम है और है यह मूल्यवान पर्याय | तीथकरके 
पादमूलको प्राप्तकर भी यदि इस जीवनमें साधना नहीं की गई, तो फिर शायद 
ही कभी अवसर प्राप्त होगा । जो व्यक्ति वासनासक्त है, वह अपने स्वरूपको 
नहीं समझ सकता है। उसे आत्मबोध और आत्मविवेक प्राप्त होना कठिन है। 
अतएव मुझे क्रोध, मान, माया, आदि विकारोंको जीतनेके लिए सच्चेष्ट होना 
चाहिए ।” 

अभयकुमारने संसार, शरीर और भोगोसे विरक्त हो दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण 
करनेके लिए प्रभुके चरणोंमे प्राथता की। महावीरने अभयके पूर्वजन्मोंका 
वृत्तान्त प्रकटकर उसके हृदयकी गाँठ खोल दी । उन्होंने बतलाया:--अभय 
पुर जन्ममें एक ब्राह्मण-पुत्र था, वेदाध्ययनकी ओर उसकी विशेष रुचि थी; पर 
विद्वान होनेंपर भी वह मृढ़ताओमे आबद्ध था। उसकी मिथ्याभिरुचि उसे 
पथश्नष्ट कर रही थी ।” 
“पाँच मूढ़ताएँ प्रमुख थी :-- 

(१) पाखण्ड मढ़ता । 

(२) देवमूढ़ता--सभी प्रकारके देधोंमें अन्धविश्वास | 

(३) तीथंमूढता--तीर्थोमें अन्चभक्ति । 

(४) जाति-बन्धन । 

(५) क्रियाकाण्ड एवं हिसकधर्मंमें विश्वास |” 


“इन मूढ़ताओंमें जकड़े हुए इस ब्राह्मण-पुत्रका एक श्रावकसे साक्षात्कार 
हुआ । श्रावकने उसे सत्यज्ञानका उपदेश दिया। बत्तलाया कि मनुष्य अपने 
सत्कमेंसे ही उन्नत होता है। अत्त: सत्कर्म ही पूजा है, सत्कर्म ही तीर्थ और 
सत्कम ही महान्‌ है। सत्कर्म वही है, जो जगतुके समस्त प्राणियोंको सुख और 
शान्ति प्रदान कर सके । जातिवाद अतात्त्विक है। संसार सभी मनुष्य समान 
है, न कोई छोटा ओर न कोई बड़ा है। मनुष्यकी श्रेष्ठता आचारमूलछक है। 
जिस व्यक्तिका अहिंसामूलक आचार रहता है, वही व्यक्ति अपना और 
संसारका हित-साघन करता है।” 

“शआवकक्क उक्त उपदेशसे ब्राह्मण-पुत्र प्रभावित हुआ ओर वह अहिसाके 
आचरणमें संलग्न हो गया। मृत्युक पश्चात्‌ सत्कायोंके परिणामस्वरूप उसने 
राजाके यह” जन्म ग्रहण किया और राजकुमार-पद प्राष् किया। यह राज- 
कुमार ही अभयके रूपमें उपस्थित है ।” 

अभयकुमार अपने पूर्वजन्मके बृतान्तको सुनकर अधिक प्रभावित हुआ। 
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उसके मनमें उत्पन्न हुई विरकितिं और संबल हो गयी । वह सम्यर्दशंन, सम्य- 
रज्ञान जोर सम्यकचा रित्रकी प्राप्तिके लिये छालाबित हो गया। उसका मन आत्म- 
निष्ठासे भर गया तथा उसकी दुष्टि निमंछ और उज्ज्वल हो गयी | अतः उसने 
प्राथना की--प्रभो ! मुझे दीक्षा देकर आत्म-साधनाका अवसर दीजिये ।” 

इन्द्रभूति गौतम गणधरने अभयकुमारको सम्बोधित करते हुए कहा-- 
“तुम्हारी तभो दिगम्बर-दीक्षा हो सकती है, जब तुम अपने माता-पिता- 
को अनुमति प्राप्त कर छो | यत्त. तुम राज्यके एक उत्तरदायी पदपर प्रति- 
ष्ठित हो ।” | 

अभयकुमार गौतम गणधरके अदेशानुसार अपने पितासे अनुमति प्राप्त 
करनेके लिए राजसभामे उपस्थित हुआ । उसने सिहासनासीन श्रेणिकको बडी 
श्रद्धासे प्रणाम किया । अपनो इच्छा पिताके सम्मुख व्यक्त करनेके पूर्व भूमिकाके 
रूपमें तत्त्वोंका विवेचन किया। उसके सारगर्भित विवेचनकोी सुनकर श्रेणिक 
और राजसभाके अनेक विद्वान आइचये चकित हो गये । 

अभयकुमारने अपनी भूमिका समाप्त करनेके अनस्तर अपना सन्तब्य भो 
पिताके समक्ष प्रस्तुत किया । उसने विनोत शब्दोमें निवेदन किया--“पृज्यवर 
तात (“संसारके ये विषय-सुख मुझे नीरस प्रतीत हो रहे है। राजनीतिक दाँव- 
पेंच।और षड्यन्त्र मुझे अब नागफनी जेसे प्रतीत हो रहे हैं। मेरी अन्तरात्मा 
ज्ञानज्योतिसि आलोकित हो गयी है। अतएवं अब मे दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण 
कर महावीरके सघमें सम्मिलित हो आत्मकल्याण करना चाहता हूँ ।” 

अभयकुमारके उक्त विचारोंको सुनकर सम्राट श्रेणिक स्तब्ध हो गये । वे 
नही चाहते थे कि अभयकुमार घर-द्वार, राज्य, धन, दौलत आदि छोड़कर 
मुनिपद ग्रहण करे । वह अभयकुमारको समझात्ते हुए कहने लगे--“वत्स ! 
मगधका यह विशाल राज्य तुम्हारे बुद्धिकोशलसे ही चल रहा है। तुम्हारे कारण 
राज्यकी सीमाका विस्तार हुआ है और कई राजाओने अधीनता प्राप्त की है 
अभी तुम्हारी बय ही कया है ? दीक्षाके लिये अवसर आने दीजिये, तब दोक्षा- 
ग्रहण करनेमें किसी प्रकारकी कठिनाई नहीं है। अभी मेरा सन तुम्हें 
अनुमति देनेके लिये तैयार नही है ।' 

अभयकुमार--तात ! अब सत्कममें मुझे रस आ गया है, आनन्दकी उप- 
छब्धि हो गयी है ओर ससारके विषय-सुख्र नीरस प्रतीत हो रहे हैं। अत्तएव 
दीक्षा ग्रहण करनेके लिये अवश्य अनुमति दोजिये |” 


श्रेणिकने जब अभयकुमारका दृढ़ निवचय ज्ञात कर लिया, तो उन्हें अनु- 
तोथंकर महाबीर और उनकी देदना : २२९ 


मति देनी पड़ी | अभयकुमा रने अपनी मातासे भी अनुमति प्राप्त कर लौ | अतः 
बह गौतम गणधरके निर्देशानुसार तीर्थंकर महावीरके समवशरणमें पहुँचा और 
वहाँ दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण कर छी । श्रेंणिक भी पुत्रके दीक्षित होनेसे प्रसन्‍न 
हुआ और उसने राजगृहमे उत्सव सम्पन्न किया | 

अभयकुमा रने दिगम्बर-दीक्षा धारण कर उग्र तप किया ! उसने विकार और 
वबासनाओंका निरोधकर कर्मोकी निर्जरा की । साक्षात्‌ तीथंकर महावीरका 
उपदेश श्रवणकर अभयकुमा रने अपने कर्मोकी अनन्तगुणी निर्जरा आरम्भ की। 
उन्होंने चार घातियाकर्मोको नष्टकर बीतराग हो । अहूंन्तपद प्राप्त किया। 
समवशरणमें जीव और कमेके सम्बन्धमें ज्ञात कर अपनेको शुद्ध-बुद्ध और ज्ञान- 
स्वरूप बनाया। ध्यानके प्रभावसे अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तसुख और 
अनन्तवीयंकी उपलब्धि की | जो आत्मा बन्धका कर्त्ता है, वही आत्मा बन्धनसे 
मुक्ति प्राप्त करनेवाला है। पर इस मुक्तिकी प्राप्ति तभी होती है, जब अपने 
भीतरके परमात्मासे साक्षात्कार हो जाता है। इस परमात्मा पढदके प्राप्त होते 
ही आत्मा सुख-दुःख, पुण्य-पाप आदिसे मुक्त हो जाती है। 
आयिका-संघकी प्रमुख आचार्या : चन्‍्दना 

महावोी रके संघमें मुनि और श्रावकोंके स्प्रथ आरथिका और श्राविकाओंके 
भी संघ थे । वीरसंघको व्यवस्था महिलाओंके सहयोगके बिना सम्भव नही थी। 
महावो रके सघमे छत्तीस हजार आ्थिकाएँ और तीन लाख श्राविकाएँ थीं। महा राज 
चेटककी पुत्री चन्दना कोशाम्बीमे क्रात्य जीवन व्यतीत कर रही थी और वह 
बीर-तीथंप्रवर्ततकी आशा लगाये हुई थी | जब महावीरका घमं-प्रवत्तंन आरम्भ 
हुआ, तो चन्दना समवश्ञ रण-भूमिमे पहुँची और अनुरोध करने रूगी--स्त्री- 
पर्यायकी माया प्रसिद्ध है। इस मायाका विनाश आयिका बनकर साधनाद्वारा 
नारी भी कर सकतो है। पुरुष-पर्याय हो या नारी-पर्याय, सभी बन्धन हैं। सोनेका 
बन्धन लोहेके बन्धनसे अच्छा नही हो सकता है। दोनों ही प्रका रके बन्धन व्यक्तिकी 
स्वतन्त्रतामें बाघक हैँं। जो भव्य हैं, अपना और परका हित चाहते हैं, वे किसीसे 
द ष नही रखते, किसीको बुरा नही कहते । व्यक्तिके शुभ और अशुभ-संस्कार 
ही द्रष्टव्य हैं। अच्छे संस्कार उपादेय होते है और बुरे संस्कार हेय । जो व्यक्ति 
भपने संस्कारोंका निर्माण करता है, वही साधनाका अधिकारी बनता है।” 


चन्दनाके अनुरोधका समर्थन इन्द्रभूति गौतमने भी किया और कहा-- 
“संघका संचालन प्रमुख विदुधी आयिकाके अभावमें संभव नहीं है। अतः 
चन्दनाके विरक्त भावोंका समादर होना आवश्यक है।” 


चन्दनाको आयिका-दीक्षा ग्रहण करनेकी अनुमति प्राप्त हो गयी। उसने 
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कदक अनुप्रेक्ञाओंका चिन्तन किया और पड्चमुष्टि लोंचकर श्वेत शादिका 
धारण की । 

चन्दन्प्रकी दीक्षा होते ही हष॑-ध्वनि हुई और देवोंने भी इसका अनुमोदन 
किया। चन्दना तीर्थंकर महावीरके आधिका-संघकी गणिनी बन गयी । 


खेलना : भक्ति और त्याग 


घीरसंघकी साध्वी-रमणियोमें चेलनाकी भी गणना की गयी है। इनका 
धर्माचरण देनिक जीवनमें अनुस्यूत था । चेलनाने हो सम्राट्‌ श्रेणिक बिम्बसारको 
महावीरका अनुयायी बनाया था | इनका भवन मुनि और त्यागियोंकी चरण-रजसे 
पवित्र होता रहता था । यह चारों प्रकारका दान देती, देवार्चन करती और स्वा- 
ध्यायद्वा रा अपने अन्तरंगको पावन बनाती | धमंमागंसे च्यूत होनेवाले व्यक्ति यीं- 
के स्थित्तिकरणमें संलग्न रहती । 

एक समयकी धटना है कि चेलना द्वारापेक्षण कर रही थी। सौभाग्यवश एक 
कृशकाय द्विमासोपवासी तपस्वी विद्याख चर्याके लिए पधारे। रामीने भक्ति- 
पूवंक मुनिराजको पड़गाहा और आहार-दान देनेंकी तैयारी करने लगी । इसी 
समय उसने देखा कि कोई अदृश्य शक्ति मुनिराजपर उपसर्ग कर रही है-- 
उनका इन्द्रिय-बद्ध न होता जा रहा है। यदि मुनिराज अपने इस इन्द्रिय-वद्ध नका 
देखते तो अन्तराय मानकर बिना आहार लिए लौट जाते। अतः चेलनाने 
मुनिराजका निरन्तराय आहार सम्पन्त करानेके हेतु ऐसा उपाय किया, 
जिससे मुनिराजको उक्त उपसगंका अनुभव ही नही हुआ । 

मुनिराज आह्ार-प्रहणकर विपुलाचलपवंत्तपर गये और ध्यानस्थ हो गये । 
उन्होने शुक्लध्यान आरम्भ किया, जिससे धतियाकर्म नष्ट होने लगे | गुणस्था- 
नारोहणके क्रमसे उन्होने सयोगकेवली गुणस्थानमें पहुँचकर अनन्तचतुष्टयकी 
प्राप्ति की और केवलज्ञान उपलब्ध किया | सुर, असुर, नर, नारी, सभी केवछीकी 
वन्‍्दनाके लिए आने लगे । चेलना भी वहाँ उपस्थित हुई और उसने केवलीसे 
उस परोक्ष उपसगगंका कारण पूछा । 

केवल्ली--“मुनि होनेके पहले मै पाटलिपुत्रका राजकुमार था मेरा नाम 
विशाख था । मेरी पत्नी कनकश्नी अत्यन्त रूप-लावण्पयुक्त थी | मेरा विवाह 
हुए अभी एक महीना भी नही हुआ था कि मेंने अपने वाल्सखा मुनिराज 
भुनिदत्तको देखा | वे अपनी चर्याके लिए भ्रमण कर रहे थे। मैंने मक्तिभाव- 
पृवंक मुनिदत्तको आहार दिया। मुनिराजने मुझे ससारका स्वरूप बतलाया- 
तथा आत्मोत्यानके लिए प्रेरणा दी। महाराजके उपदेशसे मुझे बड़ी शान्ति 
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मिली तथा मेरे मनमें संसारके प्रति अरुचि उत्पन्न हो गयी। फलत:ः सर्वारम्भ-' 
परिग्रहका त्यागकर में भी मुनि बन गया ।” 

“कनकश्लोको मेरा मुनि बनना अच्छा न लगा । अतः वह क्रोधावेशमें मुझे 
गालियाँ देने छगी तथा उसकी स्थिति उन्मत्त जेसी हो गयी और कुछ ही दिलोंमें 
उसका शरीर छूट गया । कनकश्री कुभावनाके प्रभावसे व्यन्तरी हुई। उसने 
विभंगावधिसे मेरे सम्बन्धमे जानकारी प्राप्त की और प्रतिशोधके रूपमें उसने 
मेरी तपस्यामे विष्च करना आरम्भ किया। में जब चर्याके लिए निकलता वह मेरी 
इन्द्रिय-वुद्धि कर देती, जिससे अन्तरायके कारण मे विना आहार लिए ही लौट 
जाता। इस प्रकार अन्तराय होनेसे मेंने द्विमासोपवास 'ग्रहण किया। जब 
में च्यके लिए राजगृहमें आया, तो कनकश्रीके जीव उस व्यन्तरीने पुनः 
अल्तराय उपस्थित करनेका प्रयास किया, किन्तु तुमने उस उपसर्गकी जानकारी 
मुझे नहीं होने दी। मे तुम्हारे द्वारा शुद्धरपसे दिये गये आहारको ग्रहण कर 
यहाँ आया और मुझे उत्डष्ट ध्यानकी प्राप्ति हुई, जिसके फलस्वरूप केवलज्ञान 
मिला ।”! 


हुआ आत्मोदय 

चेलनाने उपगृ्‌हन अंगका पालनकर अपने सम्यवत्वको दृढ किया | चेटककी 
पुत्री ज्येष्य आयिका बनकर घमंसाधना कर रही थी और इनके पति 
सात्यकि भी मुनिपद ग्रहण कर आत्म-साधना कर रहे थे चारित्रमोहोदयसे ये 
दोनों तपसे भ्रष्ट हुए । चेलनाने इनका स्थितिकरण कर इन्हें पुनः धर्माराधनमें 
प्रवृत्त किया और तीर्थंकर महावीरके समवशरणमें इन्हे प्रविष्ट कराया। 
प्रायश्चित्त कर ये दोनों आयिका और मुनि ब्रत पालन करनेमें दृढ़ हुए । 

चेलना आयिका चन्दनाकी वन्दनाके लिए गयी। चन्दनाके धर्मोपदेश- 
का उसपर जादू जेसा प्रभाव पड़ा। फलत: उसके परिणाम भो विर।क्लसे 
आप्लाबित हो गये | श्रेणिकके अभावके कारण उसका मन भी सासारिक कार्यमें 
नहीं लग रहा था । उसे संसारकी असारताकी अनुभूत्ति हो गयी। फलत: 
चेलता ने भी चन्दनासे आयिका-दीक्षा घारण कर ली | 

चेलना तीर्थंकर महावीरके संघमें रहकर आत्म-साधना करने लगी । वह 
स्‍्त्री-पर्यायका छेदकर पुरुष-पर्याय द्वारा कैवल्य प्राप्तिके लिए सच्चष्ट थी। 
तोर्थकर महावी रके दर्शन-बन्दनसे 'चेलना और ज्येष्ठाका कल्याण हुआ | 


अन्य अनेक राजाओंद्रारा महावीरकी भक्ति-वन्दना 
तीथंकर महावारकी वन्दना अनेक राजा-महाराजाओंने की और उनके 
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दर्शौन-अच॑नसे अपनेको धन्य बसाया। वेशालीनरेश चेटक, मगधनरेश कुणिक 
अजातन्नत्रु, हस्तिशोष॑ नरेश अदीनशत्रु, सौगन्धिका-नरेश अप्रतिहत, वाराणसी- 
नरेश जितशत्रु, सिन्धुसोवीर-नरेश उद्रामण, श्रावस्ती-नरेश जितशत्रु, चम्पा- 
नरेश दधिवाहन, उज्जयिनी-नरेश चण्डप्रद्ोत्त एवं कोशाम्बी-नरेश शतानीक 
प्रसिद्ध हैं। इन सभी नरेशोंने तीथंकर महावीरके समवशरणमें पहुँचकर शान्ति- 
लाभ किया था। देशनामें आत्मशुद्धिके हेतु क्मोंसे संघ्थ करनेका संकेत 
विद्यमान था। जीवन जितना कढोर एवं संयमी होता है, व्यक्ति उत्तना 
ही ऊँचा उठ जाता है। जो विषय-वासनाओंमें पड़ा रहता है, तपस्याके लिए 
प्रयास नहीं करता, वह जीवनमें कभी भी आगे नहीं बढ़ सकता है। नदी/ 
सरोवर और गड्ढ़ोंमें पड़ा भूतछका जल संघर्ष करता है--सुर्य-किरणोंसे संत्तप्त , 
होता है, तो वह रब्मियोंके सहारे ऊपर उठ जाता है, सारी गन्दगी और मेल 
नोचे रह जाते हैं। राजा हो या रंक, ब्राह्मण हो या शुद्ग, विद्वान हो या मूर्ख 
जो श्रम करता है, तपश्चरण करता है, वह महान्‌ बन जाता है। 

महावीरके उपदेशने कितने ही व्यक्तियोंके हृदय परिवर्तित कर दिये | 
उनके उपदेशसे प्रभावित होकर किसीने अणुब्रत ग्रहण किये और किसीने 


महाब्रत। समाज-व्यवस्था ओर राष्ट्र-ब्यवस्थाकी महत्त्वपूर्ण बातोंकी जानकारी 
भी प्राप्त हुई । 


विव्यध्चनि या देशनाकों भाषा 


तीर्थंकरकी दिव्यध्वनि अनक्षरात्मक होती है या अक्षरात्मक, इस सम्बन्धमें 
आगम-ग्रन्थोमें विस्तारपूर्वक विचार किया गया है। कसायपाहुड और तिलोय- 
पण्णत्तोमें दिव्यध्वनिको ताल, दन्त, [बोष्ट तथा कण्ठके हलन-चलनरूप 
व्यापारसे रहित होकर एक ही समयमें भव्यजनोंको आनन्द देनेवाली बताया 
है" | हरिवंश-पुराणसे भी उक्त तथ्य पुष्ट होता है। इस ग्रन्थमें लिखा है कि 
ओठोंको बिना हिलाये ही निकली हुई तलीर्थंकर-वाणीने तियंडच, मनुष्य और 


१. अट्टारस महाभासा खुल्लयभासा वि सत्तसयसंखा । 
अक्खरअणक्खरप्पय सण्णीजीवाण सयलभासाओ ॥ 
एदासि भासाणं तालुबद॑तोट्टकंठवाबारं । 
परिहरिय एक्ककाल भव्वजणाणंदकरभासो ।॥। 
--विलोयपण्णसी १।६१-६२. 
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देवोंका दृष्टिमोह नष्ट कर दिया ।* 


तस्वाथ॑बात्तिकमें मुखसे दिव्यध्वनिकी उत्पत्ति बतलायी गयी हैं। 
बताया है कि सकलज्ञानावरणके क्षयसे उत्पन्न अतीन्द्रिय केवलश्नान से युक्त 
केवली जिह्ाइन्द्रिके आश्रयमात्रसे वक्‍्तृत्वरूपमें परिणत होकर सकल- 
श्रुतविषयक अर्थोंका उपदेश करता है।' 


हरिवंशपुराणमें भी बताया गया है कि दिव्यध्वनि चारों दिशाओंमे 
दिखनेवाले चारों मुखोंसे निकलती है ।* 


महापुराणके आधारपर कहा जा सकता है कि भगवान्‌के मुखरूप कमलसे 
बादलोंकी गजंनाका अनुकरण करनेवाली अतिशययुक्त महादिव्यध्वनि निकल 
रही थी और वह भव्यजीवोंके मनमें स्थित मोहरूपी अन्धकारकों नष्ट करती 
हुई सूर्यके समान सुशोभित हो रही थी। इस दिव्यध्वनिमे सभी अक्षर स्पष्ट 
थे और ऐसी प्रतीत्ति हो रही थी, मानो गुफाके अग्रभागसे प्रत्तिध्वनि ही निकल 


१. (क) जिनभाषाउपरस्पन्दमन्तरेण विजृम्मिता । 
तिर्गग्देवभनुष्याणां दष्टिमोहमनीनशत्‌ ॥ 
“-हरिवंशपुराण २।११३. 
(ख) प्रछोक्ये जिनशासनोरुपदवीशुश्रषयावस्थिते, 
सम्पुष्ट' प्रथमेन तन्न गणिना विश्वाथंविद्योतन: । 
भूयों भेदविवृत्तयाधरपरिस्पन्दोज््षितस्वात्मना 
मोहध्वान्तमपकरोदथ जिनो भानुः स्वभाषाश्रिया ॥ 
“--वही, ९१२२४. 
(ग) भाषाभेदस्फुरन्त्या स्फुरणविरहितस्वाघरोद्धाषया च । 
--हरिवंशपुराण ५६।११७. 


२३. सकलज्ञानावरणसंक्षयाविभूतातीमन्द्रियकेवलज्ञानः रसनोपष्टम्भमात्रादेव वक्‍तृत्वेन 
परिणत- सकलान्‌ श्रुतविषयानर्थानुपदिशति । 
--तत्त्वार्थवात्तिक २।१९॥१०, प० १३२ (-ज्ञानपीठ-संस्करण ) 


३. तत्पदनानन्तरं धातुइचतुर्मुखविनिर्गता । 
चतुर्मुंखफला सार्था चतुर्वेर्णाश्रमाश्रया ॥ 


“हरियंश ५८।३ 
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रही हो* 

दिव्यध्वनिके सम्बन्धमें कुछ आचार्योका अभिमत है कि यह स्बेहित करनेकै 
कारण वर्णविन्याससे रहित है'। पर कुछ आचाय॑ इसे अक्षरात्मक हो मानते 
हैं, यतः अक्ष रोंक समूहके विना लोकमें अर्थंका परिज्ञान नहीं हो सकता है । 
भाषात्मक शब्द दो प्रकारके माने गये हैं--(१) अक्षरात्मक और (२) अनक्ष- 
रात्मक। अक्षरात्मक शब्द संस्कृतादि भाषाके हेतु हैं भोर अनक्षरात्मक शब्द 
द्ीन्द्रियादिके शब्दरूप होते हैं ।२ 

दिव्यध्वनिको भनक्षरात्मक इसलिए कहा जाता है कि वह जबतक सुनने- 
वालेके कर्णप्रदेशको प्राप्त नही होतो, तबत्तक अनक्षरात्मक है और जब कर्ण- 
प्रदेशको प्राप्त हो जाती है, तब अक्षररूप होकर श्रोताक संशयादिको दूर 
करती है। अतः अक्षरात्मक कही जाती है ।९ 

वस्तुत: दिव्यध्वनि शब्दतरंगरूप होती है। तरंगे सप्रेषित होती हैं और 
श्रोता अपनी-अपनी योग्यताके अनुसार उन्हे ग्रहण कर लेता है। भअत्तः 
अनक्षरात्मक होते हुए भी अक्षरात्मक दिव्यध्वनि मानी जाती है। आजका 
विज्ञान भी कहता है कि ध्वनिमात्र प्रकम्पनकी प्रक्रिया है। शब्दोत्पादक सभी 
वस्तुएँ कम्पत करती हैं। कम्पनके अभावमें ध्वन्ति पेदा नही होतो । केवली 
बोलनेका प्रयत्न नही करते, अपितु तोर्थकरनामकर्मोदयके कारण कण्ठ, तालु 
आदिको प्रकम्पित किये विना ही शब्द-वर्गंण[ओंके कम्पनके साथ ध्वनि होती 
है। यह ध्वनि पोदुगलिक है। काययोगसे आकृष्ट कर्म-पुद्गलस्कन्ध स्वयं 
शब्दका आकार लेते हैं, भाषारूपमें परिणत हाते है | 


१. (क) दिव्यमहाध्वनिरस्य मुखाब्जान्मेघरवानुकृतिनिरगच्छत्‌ । 
भव्यमनोगतमोहतमोध्नन्नद्युतदेष यथैव तमोररे ॥ 
-“महापुराण २३।६९,. 
(ख) ताल्वोमपरिस्पन्दि नच्छायान्तरमानने । 
अस्पृष्टकरणा वर्णा मुखादस्थ बिनिय॑युः ॥ 
स्फुरदूगिरिगुहोद्भूतप्रतिश्रदृष्वनिसप्चिभ: |] 
प्रस्पष्टवर्णों निरगाद्‌ ध्वनिः स्वायम्भुवान्मुखात्‌ ॥ 
-+वही, २४।८२-८३. 
२. पर्बास्तिकाय-तात्पर्यवृत्ति १।४९. 
३, वही, ७९॥१३५१६. 
४. गोम्मटसार-जीवकाण्ड-जी० प्र० २२७५४८८।१५, 
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शब्दोत्पत्तिकी प्रक्रिया दो प्रकारकी है--प्रायोगिक और वजजसिक | प्रयत्न 
जन्ध शब्दोंको प्रायोगिक कहा जाता है और सहज निष्पल्त शब्द वेलसिक कह- 
जाते हैं। शब्द ध्वन्यात्मक होते हैं, पर सभी शब्द भाषात्मक नहीं होते | वेख- 
सिक दाब्द अभाषात्मक माने जाते हैं। मेघकी गजंना सहज उत्पन्न होती है, 
पर उसमें कोई भाषा नहीं। प्रायोगिक शब्द असाषात्मक और भाषात्मक दोनों 
प्रकारके होते हैं। भाषात्मक ध्वनि अथंविशेषकों अभिव्यक्त करती है, अभा- 
धात्मक ध्वत्ति अयंशन्य होती है। तीर्थंकरकी दिव्यध्वनि प्रयोगकालमें 
अनक्षसत्मक होते हुए श्रोताके श्रवणके समय अक्षरात्मक रूपमें परिवर्तित हो 
जाती है । इस दिव्यध्वनिकी यह प्रमुख विशेषता है। दिव्यध्वनि जिन पुद्‌- 
मगलस्कन्धोंको प्रेषित करती है; वे गतिशील होते हैं। उन्तमें शब्दरूप-परिणमन 
क्रनेकी क्षमता होती है। आवत्तंत-परावत्तंत और विवत्तंतकी क्रियाएँ भी 
होती रहती हैं। यह ध्वनि चलनेमें किसीकों माध्यम नही बनाती । साधारणत: 
ध्वनि-प्रसारके लिये वायुका माध्यम अपेक्षित होता है। पर तीथंकरकी ध्वनिमें 
ऐसी सहज स्वाभाविक शक्ति विद्यमान रहती है, जिससे वह सभो जातिके 
श्रोताओंके कर्णप्रदेशमें पहुँचकर तत्तद भाषारूपमें परिणत हो जाती है । 

हरिवंशपुराणके एक पद्यमें बताया गया है कि जिस प्रकार आकाइसे वर्षा- 
का पानी एकरूप होता है, परन्तु पृथ्वीपुर पड़ते ही वह नानारूपोमे दिखछायी 
पड़ने गता है। उसी प्रकार तोर्थंकरकी दिव्यध्वनि एकरूपमें रहते हुए भी 
सभामें स्थित पद्षु-पक्षी, देव-गंधवं, मनुष्य आदिको अपनी-अपनी भाषामे अवगत 
होती है।" 
विव्यध्वनि : सबंभाषा 

दिव्यध्वनिको स्वंभाषात्मक माना गया है। आचाय॑े समन्‍्तभद्वने अपने 
स्वयंभू-स्तोत्रमें तीर्थंकर महावीरकी दिव्यध्वनिको स्वंभाषात्मक कहा है और 


१. अनानात्मापि तद्वृत्तं नाना पात्रगुणाश्रयम्‌ । 
सभागा दृश्यते नाना दिव्यमम्बु यथावनों ॥ 
“-हृरिवंशपुराण ५८१५. 
> >् अर >८ 
एकरूपापि तद्भाषा श्रोतृन्‌ प्राप्य पृथगूविधान्‌ । 
भेजे नानात्मता कुल्याजलखुतिरिवाद्ि्रपान्‌ ॥ 
“+आदिपुराण १।१८७- 


२, स्वयंभू-स्तोत्र, पद्च ९७. 
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वलख्यया है कि तीर्थंथरका वचनामृत संख्ारके समस्त प्राणियोंको अपनी-अपनी 
भाषामें तृप्त करता है। अलूंकार-चिन्तामणिमें भी इसे सबवमाधात्मक, असीम 
सुलप्रद और समस्त नयोंसे युक्त बतलाया है|" 


घवलाटीकामें आचाय वीरसेनने लिखा है--“योजनान्तरदूरसमीपस्था- 
ष्टादशमाषा - सप्तहृतशतकुमाषायुत्त-तिय॑सदेवमनुष्यमाषाका रन्यूनाधिक-भावा - 
तीतमघुरमनोहरगम्भी रविदश्दवागतिशयसम्पन: भवनवासिवाणब्यन्तर-ज्यो- 
'लिष्क-कल्पवासीन्द्र - विद्याघर-चक्रवर्ति-अल-नारायण-राजाधिराज-महा राजाघं- 
महामण्डलीकेन्द्राग्नि-वायु-भूति-सिंह-व्यालादि-देव - विद्याघर-मनुष्यषि - तियंगि- 
नव्रेभ्यः प्राप्तपुजातिशयो महावीरोअय॑ंकर्त्ता' ।” 

अर्थात्‌ एक योजनके भोत्तर दर अथवा समीपमें बेठे हुए अठारह महाभाषा 
और सात-सो लघु भाषाओंसे युक्त तिर्यंच, मनुष्य और देवोंकी भाषाके रूपमें 
परिणत होनेवालो तथा न्यूनता और अधिकतासे रहित मधुर, मनोहर, गम्भीर 
और विद्वद भाषाके अतिदयोंसे युक्त तोर्थक रकी दिव्यध्वनि होती है। 


महापुराणमें आचाय॑ जिनसेनने भी इसे अशेषभाषात्मक कहा है। अतिशय- 
विशेषके कारण यह दिव्यध्वनि समस्त भाषारूपमें परिणमन करतो है। 
स्थाह्वादरूपी अमृतसे युक्त होनेके कारण समस्त प्राणियोंके हृदयान्धकारको 
नष्ट करती है? । 


महापुराणमे यह भी बताया गया है कि दिव्यध्वनि एकरूपमें होती हुई 
भी तीर्थकर-प्रकृतिके पुण्य-प्रभावसे समस्त मनुष्यों और पशु-पक्षियोंकी संके- 
तात्मक भाषामें परिणत हो जाती है । 


निष्कष॑ यह है कि दिव्यध्वनि, ध्वनिरूप होती है और अठारह महाभाषा 
तथा सात-सौ कुभाषारूप परिणमन करती है। यह अक्षर और अनक्षर स्वरूप 





१, अलकार-चिन्तामणि, भारतोय शानपी5-संस्करण १।१०२. 
२. पटलण्डागम, घवलाटीका-समन्वित, प्रथम जिल्द, पृ० ६१, 
३. त्वहिब्यवागियमहोषपदार्थगर्भा भाषान्तराणि सकलछानि निदर्शयन्ती । 
तत्त्वाववोधमबिरात्‌ कुछते बुधाना स्याह्ादनोतिविहतान्धमतान्धकारा ।! 
“-आदिपराण २३१५४: 
४, एकतयगो$पि 'ब सर्वनृभाषा: सोअन्तरनेष्टबहुद्व कुभाषा:। 
क्षप्रपिपत्तिमपास्य चर तत्वं बोधयति सम जिनस्य महिम्ना ॥ 
-आदिपुराण २३७०५ 
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बीजपदोंसे युक्त है। अतः सभो प्राणियोंको अपनी-अपनी भाषामें प्रवचन _ 
सुनायी पड़ता है । 

कहा जाता है कि तोथंकर महावीरकी दिव्यध्वनि अरधमागघधी-भाभामें 
होती थी | बेयाक रणोंने इसे आष॑ प्राकृत कहा है। अधंमागधीशब्दकी व्युत्पत्ति 
'अध्घ मागध्या' अर्थात्‌ू--जिसका अर्धाश मागधी हो और शेष अर्द्धा्य अन्य 
भाषाओंसे निरमित हो, वह अधंमागघो है। इस व्युत्पत्तिका समर्थन ई० 
सातवीं शताब्दीके विद्वानु जिनदासगणि महत्त रके “निशीथचूर्णि' नामक ग्रन्थमें 
उल्लिखित “पोराणद्धमागहभासा नियय॑ हवई सुत्त” द्वारा भी होता है । अर्घ- 
मागधीदब्दकी व्याख्या--'मगहद्धविसयभासानिवर््ध  अद्धमागही --अर्थात्‌ 
मगघदेशके अधंप्रदेशनी भाषा अधंमागधी कही जातो है। अधंमागधोमे 
अठारह देशीभाषाओंका मिश्रण माना गया है। बताया है--“अट्टारस देसी 
भासा निययं वा अद्ध-मागहं' । जिनसेनने भी इसे सवंभाषात्मक कहा है।* 

अध॑मागधीका मूल उत्पत्ति-स्थान मगध और शूरसेन (मथुरा) का मध्यवर्ती 
प्रदेश है। तीथ करोंके उपदेशकी भाषा अधंमागधी ही मान्ती गयी है। 
आदितोर्थंकर ऋषभदेव अयोध्याके निवासी थे। अतः अयोध्याके पादर्व॑वर्ती 
प्रदेशकी भाषा अर्धभागघधी रही होगी । 

एक घारणा यह भी प्रचलित है कि भगवान्‌ महावीर अधं॑मागधीमें उपदेश 
देते थे । इनका जन्मस्थान वेशाली था, इनके विहार और प्रचारका मुख्य क्षेत्र 
पूव॑रमें राढ़ भूमिसे लेकर पश्चिममें मगध्‌की सीमा तक, उत्तरमे वेशाछीसे छेकर 
दक्षिणमें राजयृह और मगधके दक्षिणी किनारे तक था | यो तो महावीरका 
समवशरण देश्षके प्रत्येक भांगमें गया था, पर उनकी तपस्या और वर्षावासोंका 
सम्बन्ध उक्त प्रदेशके साथ विशेषरूपसे है। अतः अध॑मागघी इसी क्षेत्रकी 
भाषा रही होगी। यह भी ज्ञातव्य है कि इन क्षेत्रोंम बोली जानेबाली अन्य 
बोलियोंका प्रभाव भी अवश्य पड़ा होगा। आयंभाषाके अतिरिक्त इन क्षेत्रोमें 
मुण्डा एवं द्रविड़वर्गको भाषाएँ भी प्रचलित थीं। अतः इन दोनों वर्गंकी 
भाषाओंका प्रभाव भी अधंमागधीपर अवध्य पड़ा है। अधेमागधीमें संस्कृतके 


१. सर्वाधमागधी सर्वभाषासु परिणामिनीम्‌ । 
सर्वेषां सर्वतो वा सार्वज्ञी श्रणिदष्महे ॥ --बास्मट-काव्यानुश्ञासन, पू० २. 
> >< अं 
भगव॑ चरण अद्धमाहीए भासाए घम्ममाइक्खइ --समावायाजूसूत्र, पचच ६० 
२. महापुराण ३३।१२०, ३३॥१४८. 
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स्वाथिक 'क' प्रत्ययके स्थानपर 'ह' प्रत्यय भी पाया पाया जाता है | यह 'ह' 
प्रत्यय मुण्डा-वर्गंकी भाषासे गृहीत है। 'अरिहा' शब्द उदाहरणाथं लिया जा 
सकता है । 'आय॑' शब्दसे प्राकृतमें 'अय्य' और “अरिया! शब्द निष्पन्त होगें । 
तब यह “अरिहा' शब्द किस प्रकार बनेगा। आयंशब्दसे स्वाधिक 'क' प्रत्यय 
जोड़कर “अरिय' था अरिया' बन सकते हैं। पर 'अरिहा' शब्दका बनना 
सम्भव नहीं है । यहाँ मुण्डा भाषाका स्वाथिक 'ह' प्रत्यय विद्यमान है। यही 
कारण है कि उत्तरकालीन प्राकृतवेबाकरणोने इस समस्याके समाधानाथ 'क'- 
के स्थानपर 'ह' प्रत्ययका विधान स्वीकार किया | 


तीर्थंकर महावीर अधंमागधीमें उपदेश देते थे और उनकी बह दिव्य- 
ध्व्ति मनुष्य, पशु आदिकी भाषामे परिणत हो जाती थी । समवायाँग- 
सूत्रम लिखा है--“भगव च ण॑ अद्धमागहीए भासाएं धम्म आइबखइ | 
साविय ण॑ अद्भधमागहीभासभासिज्जमाणी तेसि सब्बेसि आरियभनारि- 
याण॑ दुष्पपच्रउप्पर्यामयपसुपविखसरिसिवाणं अप्पप्पणो हियसिवसुहृदाय- 
भासत्ताए परिणमईइ" |” 


अर्थात्‌ भगवान्‌ महावीरकी देशना अधंभागघीम होती थी। यह शान्ति, 
आनन्द और सुखदायिनी भाषा आर्य, अनार्य, द्विपद, चतुष्पद, मृग, पशु-पक्षो 
और सरिसुपोंके लिये उनकी अपनी-अपनी बोलीमें परिणत हो जाती थी । 


ओववाइयसुत्तसे भो उक्त तथ्यकी पुष्टि होतो है--तए ण॑ समणे 
भगवं महावीरे कृणियस्स रण्णो भिभिसारपुत्तस्स अद्धमागहए भाषाएं 
भासद्। अरिहा धम्मं परिकहेइ ।“सा विय ण॑ अद्धमागहा भासा 
तेसि सन्वेसि आरियमणारियाणं अप्यणो सभासाए प्रिणामेणं परिणमदद ।” 
उपयुंक्त उद्धरणसे यह स्पष्ट है कि अधंभागधी-भाषामें आय॑ और 

आर्येत्तर भाषाओका सम्मिश्रण है । 
सर्व॑मान्य सिद्धान्त है कि अधंमागधीका रूप-गठन मागधी और शौरसेनीसे हुआ 
है । हानंलेने समस्त प्राकृतभाषाआ।कों दो वर्गोंमें बाँठा है* । एक वर्गको उसने 
शोौरसेनी प्राकृत बोली और दूसरे वर्गको मागधी प्राकृत बोली कहा है । इन 
बोलियोंके क्षेत्रोंके बीचों-बीचमे उसने एक प्रकारकी एक रेखा खीची, जो उत्तरमें 
खालसीसे लेकर बेराट, इलाहाबाद ओर फिर वहाँसे दक्षिणनों रामगढ़ होती 


१. समवायाज्भ्र (अहमदाबाद, सन्‌ १९३२८ ई०), सूत्र ९८८ 
२. कम्परेटिव ग्रामर, भूमिका, १० १७ तथा उसके बादके पृष्ठ । 
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हुईं जोगढ़ तक गयी है*। प्रियसंन* उक्त मतसे सहमत होते हुए लिखते हैं 
कि उक्त रेखाके पास आते-जाते शर्ें-डने: ये दोनों प्राढृतें आपसमें मिल गयीं 
ओर इसका परिणाम यह हुआ कि इनके मेलसे एक तीसरी बोली उत्पन्न हुई, 
जिसका नाम अधंमागधी पड़ा । 

इस कथनसे यह निष्कर्ष लिकलता है कि भाषाकी सहज प्रवृत्तिके अनुसार 
अड़ोस-पडोसकी बोलियोंके शब्द घीरे-घीरे आपसमें एक दूसरेकी बोलीमें घुल- 
मिल जाते हैं और उन बोलियोंके भीतर इत्तना धर कर लेते हैं कि बोलनेवाले 
यह नही समझ पाते कि वे किसो दूसरी बोलीके शन्दोंका प्रयोग कर रहे हैं । 
अत: शौरसेनी और मागधीके संयोगसे अर्धभागधीके रूपका गठित होना कोई 
आश्चर्यकी बात नही है। 

वस्तुत: प्राचीन भारतमें दो ही प्रकारकी प्राकृत भाषाएँ मान्य थीं--शौर- 
सेनी और मागधी | शौरसेनी पश्चिम प्रदेशकी भाषा थी ओर मागधी पुवंकी | 

वत्तंमानमें इवेत्ताम्बर आगम-साहित्यके जो ग्रन्थ अर्धेमागधीमें उपलब्ध 
होते हैं, वह अधमागधी तोथ कर महावीरकी दिव्यध्वनिकी भाषा नहीं हैं। 
इसका रूप तो चोथी-पाँचवीं शत्ताब्दीमें गठित हुआ है। तोर्थ कर महावीरकी 
दिव्यध्वतिका अध्ययन करनेपर उसके स्वदड्पके सम्बन्धमे निम्नलिखित निष्कर्ष 
उपलब्ध होते हैं-- 


(१) दिव्यध्वनि ध्वन्यात्मक होतो है और ध्वनिके अक्षरात्मक ओर अनक्ष- 
रात्मक दोनों ही भेद हैँ। तरंग रूपमें परिणत होती हुईं ध्वनि श्रोताओंके कण॑- 
प्रदेशमें भाषात्मक रूपमें उपस्थित होती है । 

(२) दिव्यध्वनिका यह भाषात्मक रूप आये-अनाय॑ आदि वर्गकी विभिन्न 
भाषाओं द्वारा ग्रथित होता है । यही कारण है कि आचार्योने अठा रह भाषाओं 
और सातसौ कुभाषाओंका मिश्रण इसमें माना है। भाषाका यह रूप सभी 
स्तरके प्राणियोंकी बोध्य था। पशु-पक्षी संकेतात्मक भाषाकों समझते हैं। उनके 
पास वाणी नहीं होती, पर वे अनुभव सभी बात्तोंका करते हैं। तोर्थंकरोंकी 
यह दिव्यध्वनि अनुभवके तलपर पशु-पक्षियोंको भी उद्बोधित करती थी। 
पशु-पक्षियोंका अनुभव मूक रूपमें होता है। वे भाषासे दूर रहकर भी अनुभूतति- 
के स्तरपर तरंगरूप ध्वनियोंको संकेतात्मक रूपमें प्रहण करते हैं। अतः अनु- 
भव और भावके रूपमें पशु-पक्षी दिव्यध्वनिसे छाभान्वित होते हैं। मानव- 


१. चण्डके प्राकृत-छक्षणकी भूमिका, पृ० २१. 
२. सेवन प्रार्स ऑफ दी डाइलेक्ट्स एण्ड सब डाइलेबट्स ऑफ दी बिहारी 
लेंगवेज, खण्ड १, पृ० ५, (कछकशा १८८३ ई०). 


२४० : तोथेकर महावीर और उत्की आबार्य-परम्परा 


जगलके प्राणी अनेक बोलियोंके बोलनेवाले होते हैं। अत्त: उन्हें छामान्वित 
करनेके लिये ऐसी वाणी कार्यका री हो सकती है, जो सभी भाषाओंका मिश्रण 
हो। जिस प्रकार आजकल ५क ही भाषा विभिन्न अनुवादक-यन्वरोंके द्वारा 
अनेक भाषाओं में सुनी जाती है, उसी प्रकार दिव्यध्वनि भी अपनी विशेषताओंके 
कारण समस्त सानव-अगतको अपनी-अपनी बोलीमे सुनायी पड़ती थी । 

देव भी दिव्यध्वनिको समझते थे। इस जगतकी भाषाका कया रूप है, यह 
तो अभी तक निर्धारित नहीं हो पाया है। दिव्यध्विका देव-जगत्तके भावोंके 
सांथ सीधा सम्बन्ध है। भाव-सम्प्रेषणके लिये किसी माध्यमकी आवद्यकता 
नहीं थी। उदाहरणा्थ आजके वायरलेसको लिया जा सकता है। वायरलेसमें 
कोई माध्यम नही है । विचारोंका सीधा सम्प्रेषण होता है। दिव्यध्वनि इसी 
कारण अनक्षरात्मक मानी गयी है कि देव-जगतके साथ त्तरंगावली या भाव- 
घाराका सीधा सम्प्र षण हो । कहा जाता है कि मौनरूपमें स्थित रहकर अनु- 
भवका जितना ज्यादा और सीधा सम्प्रेषण होता है उत्तना वाणीके द्वारा नही । 


दिव्यध्वनिकी तरंगे देव-जगतके तरूपर पहुँचती है। यह अनुभवकी बात 
है कि मनुष्य जिस तथ्यको शब्दोके द्वारा प्रतिपादित नहीं कर पाता है, उस 
तथ्यकों वह मौन साधना द्वारा व्यक्त कर देता है। 

(३) दिव्यध्वनिको भाषात्मक मानकर ही उसे अध॑भागधी कहा गया है 
और यह अधंमागधी आग एवं आये त्तर भाषाओंका सम्मिलित रूप थी। 


ससमवशरण-विहार 


तीर्थंकर महादी रने धर्मामृतकी वर्षा केवल राजगृहके आस-पास ही नही 
की, अपितु उनके समवशरणका विहार भारतके सुदू रवर्ती प्रदेशोंमे भी हुआ । 
हरिवश-पुराणमे" बताया गया है कि जिस प्रकार भव्यवत्सल तीर्थंकर ऋषभ- 


१. काशिकौशलकौशल्यकुसन्ध्यात्वष्टनामकानू । 
साल्वत्रिगत्तपच्चालभद्रका रपटच्च रानू ॥ 
सौकमत्स्यकनीयाइच सूरसेनवुकार्थपान्‌ । 
मध्यदेशानिमान्‌ मान्यान्‌ व लिगकु रजागलानू ॥॥ 
कैकेयाऊत्र यकाम्बोज बाहुली कयवनश्र्‌ तीनू 
सिन्धुगान्धारसोवी रस्र भी रदेस रुका न्‌ |। 
वाडवानभरद्वाजक्वाथतोयान्‌ समुद्रजान्‌ । 
उत्तरास्ताजंकार्णासव देशान्‌ प्रच्छालन/मकान्‌ ॥ 


तीर्थंकर महावोर और उनकी देशना : २४१ 
१६ 


देवने अनेक देशोंमें विहारकर उन्हें धर्मसे यूक्त किया था, उसी प्रकार अन्तिम 
तीर्थ कर महावीरने भी वेभवके साथ विहारकर मध्यके काशी, कौशरू, 
कौशल्य, कुसन्ध्य, अस्वष्ट, शाल्व, त्रिगतं, पांचाल, भद्रकार, पटच्चर, मौक, 
मत्स्य, कनीय, शुरसेन एवं वृकार्थक नामके देशोंमें; समुद्र-्तटके कलिग, कुरु- 
जांगछ, केकेय, आज्रेय, काम्बोज, बाल्हिक, यवनश्रुत्ति, सिनधु, गान्धार, सुर- 
भीरु, द्शेरुक, बाड़वान, भारद्वाज और क्वाथतोय देशोंमें एवं उत्तर दिशामें 
तार्ण, प्रच्छाल भादि देशोंमें विहारकर उन्हें धमकी ओर उन्मुख किया था | 
तीथैकर महावीरका यह समवशरण-विहार विभूतिसहित होता था, जिसके 
कारण मानवताका विशेष प्रचार हुआ। महावीरने वेशाली, वणिय-ग्राभ, 
राजगृह, नालन्दा, मिथिला, भद्विका, अलामिका, श्रावस्ती और पावामें विशेष 
रूपसे धर्मामृतकी वर्षा की थी। विपुलाचल और वेभारगिरिपर महावीरकी 
दिव्यध्वनि कई 4452 ई थी। अनेक राजा-राजकुमार और राजकुमारियोंने 
आत्म-कल्याणका भाग ग्रहण किया | 

भगवती-सूत्रमें तीथंकर महावीरके नालन्दा, राजगृह, पणियभूमि, 
सिद्धार्थप्राम, कृमंग्राम आदि स्थानोमें पधारनेका उल्लेख है। उवासगदसा- 
सूत्रमें वणिजग्राम, चम्पा, वाराणसी, आलभी, काम्पिल्यपुर, पोलासपुर, राज- 
गृह और श्रावस्तोमें तीथंकर महावी रके समवशरण-विहारका कथन आया है। 
वाणिज-ग्रामकी धर्मसभामें आनन्द श्रावक और उसकी भार्या शिवानन्दा 
इनके उपासक बने थे। चम्पामे श्रावक कामदेव और श्राविका भद्ा; बारा- 
णसीमें श्रावक चूलनिप्रिय एवं सूरदेव तथा श्राविका श्यामा भौर धन्या; 
आलभीमे श्रावक चुल्लशतक और श्राविका बहुला, कम्पिल्यपुरमें कुण्डको- 
लिय ओर पृष्पा दम्पत्ति, पोलासपुरमें सर्दछमित्र ओर अग्निमित्रा, राजगृहमें 
श्रावक महाशतक और विजय एवं श्रावस्तीमें नन्दिनीप्रिय और शलूतिप्रिय 
उपासक बने थे। 

महावी रके वचनामृतने ऊच-नीच ओर जात्ति-पांतिके भेद-भावकों मिटा- 
कर मानवताकी प्रत्तिष्ठा की थी | हम यहाँ तीर्थंकर महाबीरके समवशरण- 
विहारका संक्षिप्त निर्देश प्रस्तुत करेगें । 
वेशालो : जेटक एवं सेनापति सिहका धर्म-अवण 

राजगृहसे भगवान्‌ महावोरके समवशरणने वेशालीमे विहार किया। 
यहाँके गणनायक महाराज चेटक थे, जिनकी रानीका नाम सुभद्रा था। चेटक 





घमे णायोजयद्‌ बीरो विहरन्‌ विभवान्वित: । 
यथेव भगवान्‌ पूर्व॑ वृषभो भव्यवत्सलः ॥-हरिवंशपुराण ३॥३-७ 


२४२ : तो्कर महावीर और उनकी आचारय॑-परस्परा 


$ 


ऋषमभदेत आदि तथ॑करोंक धर्मक आराधक थे। जिनेन्द्रप्रभकी पूजा और 
अर्चामें विशेष भाग लेते थे। इनके घनदत्त, धनभद्र, उपेन्द्र, सुदल, सिंहभद्र, 
सुकुम्भोज, अकम्पन, सुपतंगक, प्रभंजन और प्रभास ये दक्ष पुत्र थे*। 

सिहभद्ग वुजिगण-सेनाका पराक्रल्नोे सेनापति था। चेटक वीर, पराक्रमी 
और रणकुशलू था। जब चेटकको वेशालीमें महावीरक समवह्रणके पधारने- 
का समाचार प्राप्त हुआ तो वह परिवार-सहित तोर्थंकर महावीरकी वन्दना 
करनेक लिये गया। उसने महावीरके मुखसे सुना--“मनुष्य सहस्नो दुर्दान्त 
शत्रुओंपर सरलूतासे विजय प्राप्त कर सकता है, पर अपने ऊपर विजय प्राप्त 
करना कठित है, बाह्य शत्रुओंसे छड़ना जितना भुकर है अन्तरंग काम, 
क्रोधादि दत्रुओसे लड़ना उतना ही कठिन है। शत्रुओंके परास्त करनेसे सुख- 
शान्ति प्राप्त नही हो सकती । सुख-शान्ति तो अहिंसामय वात्तावरणमें ही उप्- 
लब्ध होती है ।” महावीरने जिनदत्त और सूरदत्तका इतिवृुत्त सुनाकर संसार- 
विरक्तिको ओर उन्हें आकृष्ट किया। महावीरने आध्यात्मिक उत्करान्तिका 
विवेचन करते हुए गु णस्थान और मार्गगाओका स्वरूप बतलाया। चेटकके 
अधीन नौ लिच्छवो, नौ मलल्‍्ल इस प्रकार काशी-कोशलूफके अठारह 
गणराजा थे। इनके चेटक नाम होनेका कारण यही था कि ये शत्रुओंको अपना 
चेटक--सेवक बनाते थे। हरिषेण-कृत कथाकोशमें इनके पिताका नाम केक 
और माताका नाम यशोमत्ती बताया गया है* । 


महावो रके उपदेशसे चेटक विरक्त हुआ और वह उनका भक्त हो गया तथा 
उनके चरणोंमे दाक्षा ग्रहण कर ली । कहा जाता है कि चेटकने दिगम्बर-दीक्षा 
धारणकर विपुलाचल पर्वत्तपर तपइंचरण किया । चेटकके मुनि होनेपर वैशाली- 
का आधिपत्य उनके पुत्रको प्राप्त हुआ? | 


किसी समय सेनापति सिहभद्र भी तीर्थंकर महावीरकी वन्दनाके लिये 
समवशरणमें पहुँचा और विनयपुवंक बोला--“प्रभो ! लिच्छवी-राजकुमार 
शाक्य मुलि गौतमबुद्धकी प्रशंसा करते हैं, उनके मतको 'अच्छा बताते हैं, इसका 
क्या कारण है ?” 


१. उत्तरपुराण ७५॥३. 
२- अथ वज़्वविवं देमे विशालीनगरीनृपः । 
अस्यां ककोध्स्य भार्याइधसोत्‌ यशोमितिरिनप्रभा ।। 
--बुहत्कथा-कोश, पृ० ८३, इलोक १६५. 
३. सो चेडवो सावओो ।--अ वश्यकचुणि, उत्तरा््ध, पत्र १६४. 


तीथंकर महाबोर और उनकी देशना : २४३ 


तीर्थंकर महावोरकी वाणीकी व्याख्या करते हुए इन्द्रभूति गणघधर कहले 

--गौतमबुद्धके वचन सनको लुभानेवारे इन्द्रायण फलके समान सुन्दर 
है। पर तुम तो कर्म-सिद्धान्तके श्रद्धालु हो । तुम्हे अक्रियाबादी गोतमके मतसे 
बया प्रयोजन ? मुर्घ लिच्छवी-कुमार इस भेदको नही जानते, जो कर्मों के फल- 
को भोगनेवालो आत्माके अस्तित्वको भी स्पष्टतः स्वीकार नही करते । वे पुन- 
जन्म और कमंफलकी व्यवस्था स्वीकार करनेमे असमर्थ है। जिसे आत्माके अस्ति- 
त्वमें विष्वास है, वही हिसाका त्यागी हो सकता है । सहृदय व्यक्ति कभी किसी- 
के प्राणोंका बध नहीं कर सकता | अत्तएव द्र॒व्याहिसा और भाव हसाके स्वरूप- 
को ज्ञात कर ही व्यक्ति अहिसा-धर्मका पालन कर सकता है। जो प्रमादवश 
क्रोध, मान, माया, छोभके वशीभूत है, वह प्राणिवध न करनेपर भी हिंसाका 
भागी है | इन्द्रभूति गणधरने संकल्पी, आरम्भी, उद्योगी और विरोधी हिसाओ- 
का स्वरूप सेनापति सिहभद्रको बताया । साथ ही यह भी कहा कि देशरक्षाके 
हेतु प्राणियोंका वध भी हिसाके अन्तर्गत नही है | जो भावहिसक है, वह द्वव्य- 
हिंसा न करनेपर भी हिंसाका पातकी बनता है। भावोकी पविश्रता और लोको- 
पकारिताकी वृत्ति अहिंसामें सम्मिलित है। जो संगाम स्वाथ , हेष, लोभ और 
अहंका रवश किया जाता है, वह सग्राम अहिसा-धर्मकी दृष्टिसे वर्जित है. पर 
देशोत्थानकी कामनाकी दृष्टिसे किया जानेबाला संग्राम अहिसा-धमंमे बाघक 
नहीं है।” सिंह सेनापति तीर्थंकर महावीर॑के समवशरणमे इन्द्रभूति गणधरके 
वचनोसे अधिक प्रभावित्त हुए और उन्होंने श्रावकके ब्रत स्वीकार किये | 


बाणिफ्यग्रास : जितशप्का नमन 


बेशालीके निकट ही वाणिज्यग्राम अवस्थित था। तीर्थंकर महावीरका 
समवध रण यहाँ भी आया | जितशजन्न राजा उनकी वन्दताके लिये चला | वह 
महावीरकी दिव्यध्वनिको सुनकर बहुत प्रभावित हुआ तथा उनका भक्त बन 
गया" | 


पोलासपुर : विजयसेन और सहालपुत्रका मोहभंग 


उत्तर भारतका यह भी एक प्रसिद्ध नगर है । इस नगरके बाहर सहस्राम्र 
नामक उद्यान था। यहाँके राजाका नाम विजयसेन था। राजा विनय और 
श्रीदेवीके पुत्र अतिमुक्तक राजकुमारने बाल्यावस्थामें हो मुनिदीक्षा ग्रहण 








१. वाणिमगासे शयरे जियसत्त्‌ नाम राया होत्या--उवासगदसाओ ( पी० एल७ वैद्य 
सम्पादित), पृ७ ४. 


२४४ : तीथंकर भहावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


कर ली थी। विजयसेनने जब तीथकर महावीरके मुखसे धर्मामृत सुना 
और आत्माके अहितकारक विषय-कषायोंका परिश्ञान हुआ, तो उसने विरक्त 
हो श्रावकके ब्रत ग्रहण क्र लिये। 

इसो नगरमें सदालपुत्त नामक एक प्रसिद्ध कुम्भकार भी निवास करता 
था। जिसने तीन करोड स्वणं-मुद्राएँ मिट्टीके बतेन बनाकर अजित की थी। 
इसको पाँच सौ दुकाने अनेक नगरोंमें चलती थी। यह भारतका प्रसिद्ध झ्िल्पी 
था | मह॒वी रके उपदेशसे प्रभावित होते ही इसके मोहका भग हो गया और मुनि- 
दोक्षा प्रहण कर छी | इस प्रकार पोलासपुरमें त्तीर्थकर महावीरके समवधरण 
द्वारा अनेक प्राणियोंका कल्याण हुआ | कुछ व्यक्ति पोलासपुरको अवस्थित्ति 
मगधघ और विदेहके मध्य मानते हैं। इसमें सन्देह नहीं कि पोलासपुर उस 
समयका प्रसिद्ध नगर था। इस नगरमें तीर्थंकर महावीरका समवशरण कई 
बार आया था । 


चम्पा : कुणिक अजातशत्र, दधिवाहन और फूरैकण्डुको दीक्षा 


चम्पाको अंगदेशकी राजघानी बताया गया है। तीथंकर महावोरका समय- 
शरण यहाँ भो आया था। यहांके समय-समयपर होनेवाले कई राजा महावीरके 
समवशरणसे प्रभावित्त हुए हैं। तीर्थंकर महावीरका समवशरण जब चम्पामे 
पहुचा ता उस समय चम्पाका राजा कुणिक अजातश्त्रु था। इसने भक्ति-भाव- 
पूर्वक महावीरकी वन्दना को । कहा जाता है कि आारम्भमे अजातशत्रु उदार 
और सहिंष्णु था, पर बादम दवदत्तके बहकानेस उसको श्रद्धा बौद्धघर्मंकी ओर 
हो गयी । इसने जैनधमंक्रे प्रचार और प्रसारके लिए जो कार्य किए हैं, वे इति- 
हासमे अजर-अमर है । 

बन्दना करनेके अनन्तर सम्राट्‌ अजातशन्ुने पुछा--“प्रभो | विध्वके लोग 
लाभके हेतु ही कोई उद्योग करते है। साधु भो किसी अच्छे छाभके लिए ही 
घर छोड़ते होगे ? इस सम्बन्धमे ससारके विभिन्‍न विचारकोमे मत-भिन्नता 
है। कौन-सा मत सत्य हैं ? यह बतलानेकी कृपा कीजिए ।” 

उत्तरमें घर्मदेशना हुई--““राजन्‌ ! यह सत्य है कि मनुष्यका उद्योग लाभ- 
के लिए होता है। परंतु लाभ दो प्रकारका है--लौकिक और पारलौकिक | 
लोकिक छाभ--घधन,सम्पत्ति, पृत्र, स्त्री-विषयक हैं और यह नाशवान हैं। ये 
सब प्रकट पदार्थ हैं और पुद्गलाशोंसे इनका निर्माण हुआ है | इनके द्वारा 
शाध्वत सुख किसीको प्राप्त नही हो सकता है। इनमें स्वयं सुख है ही नहीं । 
भतएव साधु शाश्वत्त सुख प्राप्तिके लिए मोक्ष-पुरुषाथंको साधना करते हैं। 


तोधेकर महावोर ओर उनको देशभा : र४५ 


उन्हें लौकिक सुखकी चाह नहीं है। उनका लाभ अनन्त कालके लिए स्थायी 
होता है। यह मोक्ष-सुख ही सवंदा आनन्ददायक है। निग्नंभ्थ श्रमण संबर 
और निज्जरा द्वारा अपने पापोंको दूर करते हैं।'” 


भजातशबने उपयुक्त धर्मामृतको सुनकर अपना जन्म कृतार्थ समझा | वह 
जिज्ञासुके रूपमें पुनः निवेदन करने लगा--'“आपका कहना यह सत्य है कि 
मोक्ष-सुख सर्वोत्तम सुख है, पर इस सुखका क्या स्वरूप है, केसा है? यह तो 
ज्ञात नहीं । आत्मा और मोक्ष-सुखका भी अत्तित्व कंसे जाना जा सकता है ?” 

व्यवस्था करते हुए गौतम गणधरने कहा--/राजन्‌ मोक्षका सुख आकाश- 
कुसुमवत्‌ नही है और न यह इन्दियोंके द्वारा ग्राह्म ही है। यह तो जीवन मुक्ता- 
बस्था है। निरपद और शाश्वत सुखरूप है। आत्माकी स्वतन्त्रता ही सुखदायक 
है और मोक्षमें यहो स्वतंत्रता उपलब्ध होती है। भात्म-सुख अनुभूति- 
गम्य है। इसकी तुलना सासारिक सुखोसे नही की जा सकती है।” इतना 
ही नहीं, अनेकान्तवादकी व्याख्या भी प्रस्तुत की गयी। अजातशत्रु कुणिक 
इस देशनाको सुनकर प्रभावित हुआ और उसने इन्द्रभूति गौतमके निकट 
श्रावकके व्रत ग्रहण किये ।१ 
लम्पा : अनेकबार समवशरणका सोभाग्य | 

ज्षम्पा नगरीमें दूसरी बार जब भगवान्‌ महाबीरका समवशरण पहुँचा, तो 
उस समय जितशत्र राज्य करता था। उनका यह समवशरण पूणंभद्र उद्यानमें 
स्थित हुआ । समवशरणके पहुँचते ही सभी दिशाओमे तुमुल जयघोष आरम्भ 
दी गया। धनी-मानी राजा-महाराजाभोंके साथ सामान्य और उपेक्षित जनता 
भी उनका धर्म श्रवण करनेके लिए पहुँचने छगी | जिसके भी कानोमे तीर्थंकर 
महाबीरकी वाणी पड़ जाती थी, वही घन्य हो जाता था। राजा जितशत्रु भी 
तीर्थंकर महावीरकी वन्दनाके लिए चल पड़ा और उनको देशना सुनकर अत्य- 
घिक प्रभावित हुआ। उसे अनुभव हुआ कि समाज, देश और राष्ट्र-व्यवस्थापकके 
रूपसे तीर्थंकर महावीरसे बढ़कर अन्य कोई व्यक्ति नही है | ये जन्म, जरा 
और मरण-रोगके चिकित्सक तो हैं ही, पर समाजमें उत्पन्न हुए अरथंजन्य 
वेषम्यको भी मिटानेवाले हैं। यज्ञवाद, जातिवाद, बहुदेववाद आदिकी 
समीक्षाकर समाजको नई क्रान्ति देनेवाले हैं। इन्होने भारतकी सांस्कृतिक 
बिरासतको ऊध्वंमुखी बनानेके लिए पूरा प्रयास किया है । 


१. तेणं कालेणं तेण समएणं भगव॑ महावीरे जाव समोसरिए । परिसा निग्गमा। 
/ कृणिए राया जहा तहा जितसत्तू निग्गच्छई-निः्गच्छद्ता जाव पज्जुवासइ । 
“-उवासगदसाओ ( पी० एल० वैद्य-सम्पादित ); पृ०२५- 


2४४ : तीभकर मंहाबीर ओर उनकी आचाय॑-परम्परा 


इस प्रकार विचार-विनियम करते हुए राजा जितशत्रुने तीर्थंकर महावीर- 
को शरण स्वीकार की और श्रावकके व्रत ग्रहण किये।* 


फरकरण्डु जत्स और दोक्षा 


तोसरो बार जब महावीरका समवशरण चम्पामें पहुँचा, तो उस समय इस 
नगरीके राजा दधिवाहन अपने पुत्र करकण्डुको राज्य देकर दीक्षित हो गये | 
बताया जाता है कि दधिवाहनकी पत्नीका नाम पद्मावती था| यह वेशालीके 
महाराज चेटककी पुत्री थी। दधिवाहनकी दूसरी पत्नीका नाम धारिणी था। 
पद्मावती जब गर्भवती हुई, तो उस समय गरके प्रभावसे उसे यह दोहद हुआ-- 
“में पुरुषवेश धारणकर, हाथीपर चढ़ें, और राजा मेरे मस्तकपर छत्र ऊगाये। 
मन्द-मन्द वर्षा हो । इस प्रकार में आराम आदिका परिभ्रमण करूँ” » 


रानो छज्जावश अपने इस दोहदकी चर्चा किसीसे न कह सकी। फलतः 
वह दिनानुदिन कृषकाय होने छगी । एक दिन राजाने बड़े आग्रहके साथ 
उससे पूछा, तो रानोने अपने मनको बात कह दी । 

दधिवाहनने कृत्रिम वर्षाकी योजना को और रानीको हाथीपर बेठाकर, 
उसके मस्तकपर छत्र लगा सेनाके साथ नगरसे बाहर निकला। वर्षा आरम्भ 
की | मन्द-मन्द फुहार पड़ रही थी और शीतल हवा चल रही थी। अत्तः हाथी- 
को विन्ध्य-क्षेत्रकी अपनी जन्मभूमिका स्मरण हो आया और वह वनकी ओर 
भागा | सेनिकोने रोकनेकी चेष्टा को, पर निष्फल रहे। 


हाथी वनकी ओर भागा जा रहा था कि राजाको एक वटव॒ुक्ष दिखलायी 
पड़ा । राजाने रानीसे कहा--“सामने बटवृक्ष आ रहा है, जब हाथी वहाँ पहुंचे, 
तो तुम उसकी शाखा पकड़ लेना ।” हाथी वृक्षके नीचेसे निकछा | राजाने तो 
वृक्षकी डाल पकड़ छी, पर रानी उसे पकड़नेमें चूक गयी। 
१. (अ) तेणं कालेणं तेण समएण चंपा नाम॑ नगरी होत्या । जियसत्तू राया । 
--उवासग्दसाओ, ( पी० एल० वैश्व सम्पादित ), १० २२, 
(आ) चम्पा नाम बयरी'“जियसत्तू नाम॑ राया । 
“जायाधम्मकहाओ, अध्ययन १२, पृ० १३५ ( एन०वी० वैद्य ) सम्पादित- 
२. चंपाएं नयरीए दहिवाहणो राया। तस्य चेडग-धूया पउमावई देवी | अन्नया य तीसे 
दोहछो जाओ । किहाह राय-तेवत्येण नेवत्यिया महाराया-धरीय-छत्ता । उज्जाण- 
काणणाणि हत्यि-खंध-वर-गया विहरेज्जा । सा ओलुग्या जाया । राहणा पुच्छिया । 
कहिओ सब्भावों। ताह राग्रा साथ जयहत्थिम्मि आरूढाई ।---उत्तराध्ययन सुलख- 
बोध-टीका, करकण्डकथा | 


तोर्थंकर महावीर और उनकी देशना : २४७ 


स्वस्थ मन होने पर राजा दधिवाहन तो चम्पा लौट आये, पर हाथी रानौ- 
को एक निज॑न जंगलमें लेकर प्रविष्ट हुआ। सरोवरमें अवसर देखकर रानी 
किसी प्रकार हाथीपरसे उतर आयी और तैरकर किनारे आ गयी । रानी उस 
बनकी भयंकरता देखकर विलाप करने रूगी । पर अपनी असहाय अवस्था जान- 
कर साहस बाँध एक ओर चल पड़ी । कुछ दूर जानैपर उसे एक तापस मिला। 
रानीने त्तापसको प्रणाम किया और उसके पूछनेपर अपना परिचय दिया। त्ताप- 
सते रानीको आश्वासन देसे हुए कहा--“'मे चेटकका सगोत्री हूँ। अतः अब 
चिन्ता करनेकी आवश्यकता नही ।” उस तापसने वनके फल खिलाकर रानीकी 
क्षुधा शान्त की और उसे कुछ दूर जाकर गाँवका मार्ग दिखला दिया और 
कहने लगा--पुत्री | हल चली भूमिपर मै नही चछ सकता । अतः तुम अकेले 
सीधी चली जाओ । आगे दन्तपुर नामक नगर है हाँ दन्तवक्र नामक राजा 
है। वहाँसे किसीके साथ चम्पा चली जाना ।”” 


पञ्मावती रानी दन्तपुर पहुँची और साध्वियोंके उपाश्रयकी तलाश करती 
हुई भ्रमण करने लगी। रानी साध्वियोंके उपदेशसे विरक्त हुई और उसने 
क्षुल्लिका-दीक्षा प्रहण कर ली | रानीका गर्भ वुद्धिगत होने रूगा । उसने प्रमुख 
साध्वीको अपना समाचार कह सुनाया । जब प्रसव हुआ, तो नवजात शिशुको 
रत्नकम्बलमे लपेटकर पित्ताकी नाम-मुद्राके साथ श्मशानमे छोड़ दिया | वच्चे- 
की रक्षाके लिये रानी शमशानमे हो एक जगह छिप्कर बेठ गयी। इत्तनेमें इ्मशान- 
का मालिक चाण्डाल जाया, उसने बच्चेको उठा लिया और अपनी पत्नीकों 
पालन-पोषण करनेके लिये सौप दिया। रानीने छिपकर चाण्डाछका घर देख 
लिया। रानीने उपाश्रयमे आकर साध्वियोसे कहा--“'मृत्त पुत्र हुआ था, उसे 
मेंने छोड़ दिया ।” रानी पुत्रस्नेहके कारण चाण्डालके घर जाती और भिक्षामे 
मिली अच्छी वस्तुओंको पुत्रकों देती | 

जब बालक बड़ा हुआ, तो अपने समवयस्क बच्चोमे राजा बनता । एक 
दिन वह व्मशानमे था कि दो साधु चले जा रहे थे । एक साधुने एक बाँसको 
दिखाकर कहा कि चार अंगुल बड़ा हो जानेपर जो इसे धारण करेगा, वह 
राजा बनेगा । ' 

एक ब्राह्मण भी इस कथनको सुन रहा था | उसने वह बाँस जमीनसे नीचे 
चार अंगुलतक खोदकर काट लिया । जब चाडालके घरमें पले-पुसे लड़केने 
ब्राह्मणको बाँस काठते देखा तो वह उससे झगड़ पड़ा और अन्‍न्तमे उसे राज्य 
मिलनेपर एक गाँव देतेका वचन देकर वह बाँस ले लिया । ब्राह्मणने बाँस तो 
दे दिया, पर पड्यन्त्रकर उस चांडारू-परिवारको मारलनेका प्रयास करने छूगा | 
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अतः वह चांडाल-परिवार कांचनपुर चंछा गया। जिस दिन यह परिवार वहां 
पहुँचकर विश्राम कर रहा था, उसो दिन वहांके राजाका स्वर्गंवास हो गया 
था ।उसका कोई पुत्र नहीं था । अत्तः राजा निर्वाचन करनेके निमित्त अभि- 
मन्त्रित अश्व छोड़ा गया । अश्वने करकण्डुको प्रदक्षिणा को और उसके निकट 
ठहर गया । करकण्डु काचनपुरका राजा बन गया और जब यह समाचार 
उस ब्राह्मणको प्राप्त हुआ, जिसने बॉस काटा था, तो वह करकण्डुकी सेवामें 
उपस्थित हुआ और उससे चम्पामें एक ग्राम देनेका अनुरोध किया । करकण्डुने 
दंधिवाहनके नाम एक पत्र छिखा और चम्पामे से कोई एक गाँव उस ब्राह्मणको 
देनेंका निवेदन किया तथा इसके बदलेमें काञचनपुरसे अन्य गाँव देनेका 
आश्वासन दिया | हि 

दधिवाहन इस पन्नकों पढ़कर अत्यन्त कुपित्त हुआ ओर कहने ऊगा-- 
“चाडाल-पुत्रका इतना साहस कि वह मुझे चम्पाके राज्यसे एक गाँव देनेके 
लिये लिखता है । अत. उसने स्पष्ट रूपमे ग्राम देनेसे इनकार कर दिया।” 

करकण्डु दधिवाहनका समाचार प्राप्त कर क्रोधित हुआ और दघिवाहनकी 
उदण्डता समझकर चम्पापर आक्रमण करनेकी तैयारी की । 

क्रकण्डुने चम्पा नगरीकों चारो ओरसे घेर लिया और दोनो नरेशोंकी 
सेनाके बीच तुमुल युद्ध होने छगा । पिता-पुत्र दोनो ही परस्परमे अपरिचित 
रहकर तीर वाण-वर्षा कर रहे थे । रानी पद्मावतीको जब इस आक्र मणका समा- 
चार मिला, नो वह पित्ता-पुत्रका पारस्परिक परिचय करनेके हेतु वहाँ उपस्थित 
हुई । उसने महाराज दधिवाहनसे हाथी द्वारा अपहृत्त किये जानेसे लेकर चम्पा- 
आक्रमण तकको समस्त कथा कह सुनायी और पिता-पुत्नका परिचय कराया। 

परिचय प्राप्त होते ही युद्ध बन्द कर देनेकी घोषणा की गयी। राजा दचि- 
वाहनको विरक्ति हुई और वह तोर्थकर महावीरके समवद्रणमे उपस्थित हुआ। 
चम्पाका राज्यभार वह करकण्डको सौप चुका था। दधिवाहनने इन्द्रभूति 
गौतमसे निवेदन किया--''प्रभो ! मे इस ससारके दुखोसे ऊब गया हूँ | अतएव 
मुझे शाश्वत सुख-प्राप्तिका मार्ग बतछाइये। मै दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण करनेके 
लिये छालायित हूं | अतएव शीघ्र ही मुझे दीक्षित कोजिये ।” 

इस प्रकार राजा द््धिवाहनने त्तीर्थकर भहावीरके समवणरणमें दीक्षा 
धारण की | कालान्तरमे करकण्डु भी विरक्त होकर दोक्षित हो गया । 
भाषस्ती : प्रसेनजितकी भक्ति 


____कोशलदेशको राजधानी भ्रावस्ती थी"*। आजकल इस नगरीके खडहर 





१.” सावत्यी नयरी '''जियसत्तू राया--उवासगदसाओ (पी०एल० वैद्य), पु० ६९. 
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गोंडा-बहराइंच जिलोंकी सीमापर 'सहेत-महेत' नामसे बड़े बिस्तारमें बिखरें 
पढ़े हैं। श्रावस्ती नगरीकी स्थापना श्रावस्त नामक सूरय्य॑वंशी राजाने की थी । 
इस नगरीमें संभवनाथ तीर्थकरका जन्म हुआ था। महावीरका समवहरण 
चम्पासे श्रावस्तीकों गया था। यहाँ उनकी देशना प्राणिमात्रको आत्मवत्‌ 
समझना, अपने-परायेको समान दृष्टिसे देखना, आत्म-नियन्त्रण करना, अहिसा- 
संयम-तपके भहत्वको स्वीकार करना आदि तथ्योंपर प्रकाश डाल रही थी। 
श्रोत्तागण मन्त्रमुरध होकर तीर्थंकरके उपदेशामृतका पान कर रहे थे। जब 
कोशलाधिपति प्रसेनजित्को त्तीथंकर महावी रके समवशरणका समाचार ज्वात्त 
हुआ, तो वह भी भक्ति-विभोर हो गया | वह विचार करने लगा--/निष्काम- 
भक्ति ही सुख-शात्तिका साधन है। चीतरागकी उपासना करनेसे आत्मामें 
वीतरागता जागृत होती है। सच्ची सुख-शांति निराकुलुतामें है। आकुलतासे 
क्रोध, मान, माया और लोभ आदि वृत्तियोंका प्रादुर्भाव होता है। थे वृत्तियाँ 
हमारे मनमें जितनी गहराईमें प्रविष्ट होत्ती जात्ती हैं, हमारा मन उत्तना हो 
अधिक ब्रशांत हो जाता है। अतएव तीर्थंकर महावीरकी शरण स्वीकारकर 
आत्म-कल्याणमें प्रवृत्त होता ही उपादेय है।' 


प्रसेनजित भक्तिभावपुवंक तीर्थंकरके सम्नरवशरणमें प्रविष्ट हुआ और भाव- 
विभोर होकर उनकी स्तुति करने रूगा | उसने नियति या भाग्यवादके संबध- 
में अपनी शंकाएँ उपस्थित कीं । भगवान्‌के दिव्योपदेशसे प्रसेनजितकी शकाओं- 
का निराकरण हुआ और इसे अपने पुरुषाथंथर विश्वास हो गया। देशनामे 
एकान्तरूपसे भाग्य एवं पुरुषार्थवादकी समीक्षा की गयी थी और अनेकान्तद्वारा 
भाग्य एवं पुरुषार्थंका समर्थन विद्यमान था। प्रसेनजित तीर्थंकर महावी रका भक्त 
बनकर धमंपुरुषार्थों हो गया। शंख भी तीर्थंकर महावीरका भक्त बन गया | 


फोशास्बी : रानी भृगावतोको दीक्षा एवं वृषभसेनका दिगम्वरत्य 


तोथंकर महावीरका समवशरण विभिन्‍न जनपदोंसे होता हुआ, कोशाम्बी '- 
में आया । उस समय कौशाम्बी संकट-अ्रस्त थी। उज्जयिनीके राजा चण्ड- 
प्रयोतने अपनी विशालवाहिनीके साथ कौशाम्बीपर आक्रमण क़र दिया था । 
उसके पास अलुपम सैन्यबल था। राजा उदयन अभी बारूक था, अतः शासन- 
का संचालन महारानी मृभावती कर रही थी। सभी भयभीत थे । अत्यधिक 
क्रोधी होनेके कारण ही उज्जयिनीनरेश चण्डप्रद्योत कहलाते थे | युद्धका कारण 
यह था कि वह रानी मृगावतीको अपनी पत्नी बनाना चाहता था। वासना- 


१, व्रिषष्ठिदलाकापुरुषचरित, १०।८।१७६. 
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की पूर्तिके लिए उसने तिर्दोष प्रजाका रक्त बहानेके हेतु कोशाम्बीपर आक्रमण 
किया था | 


मुगावत्ती अपने चातुयंसे इस युद्धको टालना चाहती थी। उसने अपनी 
शोल-रक्षा एवं युद्धको रोकनेका एक उपाय सोचा । उसने प्रद्योतके पास अपना 
सन्देश मेजा--“अभी पतिशोक ताजा है। मुझे राज्य-व्यवस्था भी करनी है 
तथा बालक उदयनकी अवस्था छोटी है। अतएवं सोचने-समझनेके लिए अव- 
सर दीजिए ।” 

प्रयोत रानी मृगावतीके इस सन्देशको अवगत्तकर प्रसन्न हुआ और वह 
अपनी सेनाको व्यवस्थितकर उज्जयिनी लौट गया । मे 

प्रयोत मृगावतीके निमन्त्रणकी प्रतीक्षा करते-करते थक गया। उसने 
कौशाम्बी कई पत्र लिखे, पर कोई उत्तर नही मिला । आखिर क्रोधित हो 
उसने कोशाम्बीपर पुन: आक्रमण कर दिया। रक्‍तपात होने ही वाला था कि 
महावीरके समवश रणकी धूम मच गयी । आबाल-वृद्ध सभी कौशाम्बी-निवासी 
समवशरणमे धर्मपदेश सुननेके लिए जाने रूगे | समवशरण कोशाम्बीके बाहर 
उद्यानमें अवस्थित था | 


रानी मृगावतीने विचार किया कि करुणासागर तीर्थंकर महावीरके सम- 
वशरणकी शरण ही इस युद्धकी विभीषिकासे रक्षा कर सकती है। अत: उसने 
नगरके द्वार खोल दिये और उनके दर्शेनाथ' चल पड़ी । 


समवशरणमे देशना हो रहो थी। महाराज प्रद्योत भी तीर्थंकरकी वाणी 
सुन रहे थे। महावीरने वात्तावरणको शात बनानेका सामयिक उपदेश दिया। 
क्रोध, मान आदि आल्तरिक शत्र्‌ ओपर विजय पाना ही सच्चा विजेता बनना 
है ओर यह विजय ही आत्माकी विजय है। संसारमे अमृत और बिष दोनों हैं, 
यह हमपर निर्भर है कि किसे ग्रहण करें। धर्म अमृत प्राप्तिमें सहायक है, 
किन्तु आज धर्म और संस्क्ृतिकी बातकों पाखण्डने आवृत्त कर दिया है। 
क्रियाकाण्ड, हिंसा, शोषण या जाति-वर्गंभेद कभी धर्मके अंग नहीं हो सकते । 
धमंका कार्य शांति और सुख प्रदान करना है । 

इस उपदेशका प्रभाव महारानी मृगावतीपर भी पड़ा और उसके हृदयमें 
त्यागर्वृत्ति जागृत हुई। उसने खड़े होकर राजा प्रद्योतसे संयमाराधनाकी 
अनुमति माँगी। महाराजने सहष ज्लायिका-दीक्षा ग्रहण करनेकी अनुमति 
प्रदान की । रानी हषंविभोर हो कहने लगो--“आप मुझे प्रसन्‍नतापुर्वंक अनु- 
मति दे रहे हैं, तो मेरे पीछे मेरे पुत्र उदयनका दायित्व भी आपको लेना 


तोर्थंकर महावीर और उत्तकी देशना : २५६ 


होगा। वह अभी अबोध है। अतः उसकी शिक्षा-दोक्षा आपको अपने पुत्रके 
समान करनी होगी तथा राज्यशासनके संचालनमें भी सहयोग देना होगा [” 

तीर्थंकर महाबीरकी वाणीके सुननेसे प्रद्योत्ती आत्म-परिणति निर्मल हो 
चुकी थी, अत्तः उन्होंने रानी मृगाबत्तोकी सभी बातोकी स्वीकृति प्रदान की । 
रानीने आधिका-दीक्षा ग्रहण की। मृगावती वेशालीनरेश चटेककी पुत्री था 
और इसका विवाह कोशाम्बीनरेश शत्तानीकसे हुआ था । कहा जाता है कि 
शत्तानोक भो तीथ कर महावीरके उपदेशसे प्रभावित हुआ था, पर इसकी 
मृत्यु रोगविशेषके कारण हो गयो थी । 

इस नगरका सेठ बृषभसेन विधुल सम्पत्तिका स्वामी था। चन्दनाको प्रश् य 
इसीके यहाँ प्राप्त हुआ और यही पर महावीरका अभिग्रह पूर्ण हुआ त्तथा उन्हे न 
आहार ग्रहण किया। महावीरको देशनासे प्रभावित होकर वृषभसेन अनेक 
व्यापारियों सहित मुनि बन गया। वत्सदेशकी कौशाम्बी नगरीमे तीर्थंकर 
महावी रका समवशरण कई बार आया था। 


हस्तिशीषे : अदोनदात्रुके' पुत्र सुबाहुका बतग्रहण 


सभवत्त: यह नगर कुरुदेशके पश्चिमोत्तर प्रदेशमे कही अवस्थित था । इस 
नगरके बाहर पुष्पकरण्डक नामका उद्यान था, जहाँ कृतवनमालप्रिग्र बक्षका 
मन्दिर था। इस नगरमे अदोनकषत्रु नामक राजा राज्य करता था । इसकी पहू- 
महिषोका नाम घारिणोदेवी था। घारिणोदेवोने एक रात्रिके अन्तिम प्रहरमें 
स्वप्तमे सिह देखा | समय आनेपर उसे पुत्नढाभ हुआ और उसका नाम सुबाहु 
रुखा। 


सुबाहुकुमार जब युवा हुआ तो उसका विवाह पुष्पचूला नामक कन्यासे 
सम्पन्न हुआ। एक बार त्तीर्थकर महावीरका समवद्रण बिहार करता हुआ 
हस्तिशीषेत्रगरमे आया और नगरके उत्तर-पश्चिम स्थित उद्यानमें सभामण्डप 
निर्मित हुआ । देव, मनुष्य, पशु, पक्षो आदि सभी त्तीर्थकरकी वाणी सुननेके 
लिए भाने लगे । राजा अदीनशत्रु भी समवशरणमे गया और घर्मोपदेश सुनकर 
ब्ानन्दित हुआ | 


राजकुमार सुबाहु भी रथपर आरूढ होकर समवशरणमें सम्मिलित हुआ। 
परिषद्के सदस्य देशना सुनकर चले गये, पर सुवाहुकुमार वीं स्थित रहा | 


१. विपाकसूत--( पी० एल» वैद्य सम्पादित ), श्रु० २ अ० ५, पु० ७५-७८. 
३. श्रमण भगवान्‌ महावीर . मुनि कल्याणविजय, पू० ९८ 
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व्र 





वह स्व” की उपलब्धि और स्वनिष्ठ आनन्दका चिन्तन करने लगा--जीवन 
महत्त्वपूर्ण है, उसका कोई विष्िष्ट प्रयोजन है। यह आधि-व्याधिके दुःखों और 
क्लेशोसे नष्ट होनेके लिए नही है और न भोग-विकासके पकमे लिप्त होनेंके लिए 
ही है। इसका महान्‌ उहँ श्य है । भतएव मुझे इस उद्द श्यकी पूत्तिके लिए प्रयास 
करना चाहिए।” 

उसने इंन्द्रभूति गौतम गणवरसे निवेदन किया--'प्रभो | में धरमे रहकर 
ही अभी साधना करना चाहता हूँ । अतएब मुझे बणब्रत्त और शिक्षात्रत्तोंके 
नियम देनेकी कृपा कोजिए | तीर्थंकर महावीरके चतुविध संघमे “्रावक” भी 
एक सघ है। शक्रावक-धर्मके अभावमे मुनिधर्मका निर्वाह नही हो सकता है ।” 

इन्द्रभूति गौतमने सुबाहुकुमा रको तीर्थंकर महावी रके समक्ष श्रावकके द्वादश 
ब्रतोके नियम दिये | 

कालान्तरमे एक बार मध्यरात्रिमे जाग जानेके कारण सुवाहुकुमा रके मनमें 
यह सकल्‍्प उठा कि वे राजा और राजकुमार धन्य हैं, जो दिगम्बर-दोक्षा ग्रहण 
कर आत्म-साधनापथपर विचरण करते ह | अत. अबकी बार तीथंकर महावीर- 
का समवशरण आनेपर मै मुनिदीक्षा ग्रहण करूंगा । 

महावीरका समवशरण पु]नः हस्तिशीर्षमें आया और पुष्पकरण्डक उद्यानमें 
धर्मंसभा हुई। राजा अदीनजत्रु एवं सुवाहुकुमार आदि भी धर्मपरिषद्मे 
सम्मिलित हुए और सुबाहकुमारने विरक्त होकर अपने पितारे नुनिदीक्षा 
धारण करतेकी अनुमति मांगी । अनुमति प्राप्त होते ही उसने दिगम्बरी-दीक्षा 
ग्रहण कर हादशाग-वाणी का अध्ययन आरम्भ किया | अनशन, ऊनो दर, व्रत्तिसल्या, 
रसपरित्याग आदि बारहब्रतोका आचरण करते हुए वह कर्म॑निर्ज॑रामे प्रवृत्त हुआ | 
सोगन्धिका नगरी" : अप्रतिहतकी जागी सुषुप्तचेतना 

सौगन्धिका नगरीके समोप नीलाशोक उद्यान था, जिसमें सुकालयक्षका 
चैत्य था। महावीरके समयमे इस नगरीमें अप्रतिहत राजा राज्य करता था। 
इसकी महारानी सुकृष्णा थी । इनका पुत्र महाचन्द्र हुआ। महाचन्द्र अत्यन्त 
प्रतिभाशाली और निकटभव्य था। यह आरम्भसे ही संसारसे विरक्‍त था। 
वह सोचता-- मनुष्य स्वय अपने भाग्यका विधाता है। समाजमें ऊँच-नीच, 
आधिक संघर्ष एवं राजनीतिक दासताका अन्त जावश्यक है। मनृष्य अपनी 
आत्माका पूर्ण विकास कर सकता है और इस विकासका आधार भअभहिसा है, जो 
जितना अहिसक है, उसकी आत्मा उतनी ही विकसित है ।” 

उसने अपने सनमे निश्चय जिया कि तीर्थंकर महावीरके समवशरणमें जाकर 
संयम ग्रहण करनेकी इच्छा व्यक्त करूँगा । 


१. विपाकसूत्र-प्री० एल० वैच्य-सम्पादित, श्रु० २े अ० ५, पृ० ८२ 
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सौभाग्यसे तीर्थंकर महावीरका समवश्रण सौगन्धिकामें आ पहुँचा । सभी 
आबालवबुद्ध उतकी वन्दताके लिए जाने छगे। मालीद्वारा राजा अप्र 
भी समवद्रणके आनेका समाचार मिझा। राजा अप्रतिहत भी आसन्नभव्य 
था| अतः वह भी अपने परिवारसहित समवशरणमें सम्मिलित हुआ । वह 
तीर्थंकरकी स्तुति करता हुआ निवेदन करने छूगा--“प्रमो ! आपका जीवन 
मानव-समाजका आमूलचुल सुधार करनेके लिए है । आप घोरतपस्वी हैं, वीतराग 
हैं, हित्तोपदेशी हैं। अपका उदेशामृत सामाजिक, शारीरिक, मानसिक और 
आध्यात्मिक उन्नतिका प्रजल साधन है | बड़े भाग्योदय के हो नेपर ही मनुष्य आपकी 
धमंपरिषद्में सम्मिलित होता है | आपके दर्शनमात्रसे मेरे मानसचक्षु उद्घाटित 
हो गये हैं और मेरी आत्माको मृछित चेतना जागृत हो गयी है। अतएव आपके 
उपदेशके फलस्वरूप में कल्याणमार्ग ग्रहण करनेके लिए प्रस्तुत हूँ ।” 

राजा अप्रत्तिहतने इन्द्रभूति गणधरसे ब्रत ग्रहण करनेकी इच्छा व्यक्त को | 
कुमार महाचन्द्र तो पहलेसे ही संसारके प्रति अनासक्त था। कामिनी और 
काअ्चन इन दोनोंके आकषंणका पहलेसे हो त्याग कर चुका था । वह अपनी 
भोगतृष्णाकों सममितकर श्रावकके ब्रत्ताचरणमें निरत था । वह संसारके वेमव 
और विषयसुखोंको विष मान रहा था। अत. महाचन्द्रने वेराग्य भावनाके 
उदित होते ही संसारकी मोह-ममत्तासे अपना नेह तोड़ दिया। उसने दिगम्बरी 
दीक्षा धारण करनेकी अपनी इच्छा व्यवत्त की । फलत. माता-पित्तासे अनुमति 
लेकर वह दीक्षित हो गया और पूर्ण संपमकी आराधना करने लूगा। 

सौगन्धिकाकी धमंसभाने अप्रत्तिहतके जागरणके साथ महाचन्द्रको भी आत्म- 
शोधनमें प्रवृत्त किया | माया, मिथ्यात्व और निदानका वमनकर समत्वभावको 
प्राप्त हो महाचन्द्र आत्महितका पथिक बना। 
हैमाड़ुद देह : जोवन्धर : निर्वाणमार्गके पथिक 

तीर्थंकर महावीरका समवशरण हेमागद देशमे पहुँचा । यह प्रदेश वतंमान 
में दक्षिणभारतमें कर्णाटकमें अवस्थित है। यहकि सुरमलूय उद्यानमे धर्म- 
सभा जुडी थी" । जीवन्धरने आनन्द-भेरी बजवाकर अत्यन्त समारोह पृवंक 


१, जिनपूजा विधायानु वर्धमानविशुद्धिक: । 
सुरादिमछयोद्यानायानं वीरजिनेशितुः ।। 
श्रत्वा विभूतिमद्‌ गत्वा संपूज्य परमेश्वरम्‌ । 
महादेवीतनूजाय दत्वा राज्य यधाविधि: ॥| 
बसुन्धरकूमाराय बीतमोहो महामना: । 
मातुलादिमहीपाजँन॑न्दात्यमभुरादिभि: ॥---उत्त रपुराण ७५६७९-६८१. . 
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वीरसंघका स्वागत किया । ती्थंकरके समवशरणमें भव्यजीव धर्मामृतका पान 
करनेके लिए जाने लगे । जीवन्धर भी गन्धवंदत्ता आदि देवियोंके साथ समय- 
शरणमें प्रविष्ट हुए। तीर्थंकर महावोरके उपदेशसे इलले अधिक प्रभावित्त हुए 
कि उन्होंने महारानी गन्धवंदत्ताके पुत्र वसुन्धरकुमारकों राज्य देकर नन्दा- 
ढथ, मधुर आदि भाइयों और मामाके साथ दिगम्बर-दीक्षा घारण की | समव- 
शरणमें पहुंचते ही जीवन्धरकुमारका मोह शान्त हो गया, मन निर्मल बन 
गया और सम्यक्त्व सुदृढ हो गया। इस प्रसंगमें जीवन्धरकुमारका संक्षिप्त 
जोवनवृत्त देना भी अप्रासंगिक नहीं होगा । 


हेमांगददेशकी राजपुरीमें सत्यन्धर राजा अपनी रानी विजया सहित्त 
शासन करता था। राजा विषयासक्त हो अन्‍्तःपुरमें अपना समय यापन 
करता था | अतः उसने काष्ठांगार नामक मन्‍्त्रीको राज्यका अधिकारी बना 
दिया। रानी विजया गर्भवती हुई और उसे एक रात्िके पिछले भागमें तीन 
स्वप्न दिखलाई पड़े । सत्यन्धरसे उसने स्वप्नोंका फल पूछा । प्रथम स्वप्नका 
अनिष्ट फल जानकर राजा कुछ सावधान हुआ और उससे एक मयराकृति यन्त्र 
बनाया । काष्ठांगारने एक दिन बगावतकर राजा सत्यन्धरको मारनेके लिए 
सेना भेजी | राजाने वंशरक्षाके लिए गर्भवती महारानीको यन्त्रमें बेठाकर 
आकाशमें उड़ा दिया और स्वयं युद्ध करते करते मारा गया । चालकके अभाव- 
में यन्त्र राजपुरीकी इमशान भूमिमें गिरा। रानीने वहीं पुत्रको जन्म दिया। 
पुश्रके पालन-पोषणका साधन न देखकर उस पुत्रको राजनामांकित मुद्रिका 
पहनाकर दमदझ्ातके एक हिस्सेमे रख दिया | 


उस नगरीके सेठ गन्धोत्कटके यहाँ उसी दिन पुत्र जल्म हुआ, पर थोड़ी 
देरके अनन्तर उसकी मृत्यु हो गयी । फलतः वह मृतसंस्का रके लिए उस पुत्र- 
को वहां लाया और यही उसे वहु नवजात शिशु मिला। उसने उसे उठा 
लिया। पासमें छिपी विजयाने परृत्॒को आर्शीवाद दिया--'जीव', अतः इस 
शब्दके आधारपर 'जीवक' या 'जीवन्धर' नाम रखा गया। गन्धोत्कटनें धरपर 
जाकर पत्नीसे कहा--“तुमने जीवित पुत्रको मृत केसे घोषित कर दिया ।” 
सुनन्दा सेठानी पुत्रको प्राप्तकर बड़ी प्रसन्‍न हुई ओर अपना ही पुत्र समझ साव- 
धानीपूर्वंक पालन करने लगी। गन्धोत्कटने पुत्रप्राप्तिकि उपलक्ष्यमें बहुत बड़ा 
उत्सव सम्पन्त किया । महारानी विजया पुत्र-व्यवस्थाके पश्चात्‌ दण्डकबनमें 
तपस्वियोके आश्रममें पहुँची । कुछ दिनोंके पश्चात्‌ सुनन्‍्दाको एक पुत्र और हुआ 
जिसका नाम “'नन्‍द' रखा गया । पाँच वषकी अवस्थामें जीवन्धरका विद्यारम्भ 
संस्कार सम्पन्त हुआ | 
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जीवन्धरने आयंचन्दी गुरुसे समस्त विद्याओंका अध्ययन किया । आय॑नन्‍दीने 
एक अपना आत्मवृत्तान्त जीवन्धरको सुताया और इसी प्रसगमें उससे यह भी 
कहा कि तुम सत्यन्धर महाराजके पुत्र हो और तुम्हारा राज्य काष्ठांगारने 
हड़प लिया है। जोवन्धरद्वारा क्रोध प्रदर्शित किये जानेपर उन्होंने एक वर्ष 
तक थुद्ध न करनेकी प्रतिज्ञा करायी। राजपुरों नगरीके ननन्‍्दगोपकी गायोंको 
एक दिन वनमे व्याधोने रोक लिया । ननन्‍्दगोपने राजा काष्ठागारसे प्रार्थना की 
कि गाये वापस दिलानेकी व्यवस्था करे | काष्ठागारने व्याबोसे लड़नेके लिए 
सेना भेजी, पर सेना कुछ न कर सकी। फलत: नन्दगोपने नगरमे घोषणा 
करायी कि जो व्यक्ति भीलोसे गायोंको छुडा लायेगा, उसे स्वर्णकी सात पुत्त- 
लियाँ दहेजमें देकर अपनी गोविन्दा नामक पुशत्रीका विवाह कर दूँगा। जीवन्धर 
भीलोंसे गायोको छुड़ा लाया और अपने मित्र पद्मास्यके साथ गोविन्दाका 
विवाह करा दिया। 


राजपुरो नगरीका श्रीदत्त सेठ जहाजी बेड़ा लेकर व्यापारके लिए गया | 
वह सामान लेकर लौट रहा था कि उसका जहाज समुद्रमे डूबने रलूगा। उसे 
वहाँ एक स्तूप मिला, जहाँ एक व्यक्ति छिपा हुआ था, उसने कहा-- ग्ह 
गान्धार देश है। यहाँ की नीछालोक नगरोमे गशंडवेग विद्याधर राजा रहता 
है। इसकी पुत्री गन्धवंदत्ता है। जन्मके म्रमय ज्योतिषियोने भविष्यवाणी की 
है कि राजपुरी नगरीमें जो इसे वीगावादत कर पराजित करेगा, वही इसका 
पति होगा । आपका जहाज इूबा नही है, यह भ्रम है। आप गन्धवंदत्ताकी 
अपने जहाजमें बेठाकर राजपुरी ले जाइये।” श्रीदत्तने गन्धवंदत्ताको अपने 
जहाजमें बेठा लिया और राजपुरीम आ गया। यहाँ काष्ठांगारकी स्वीकृतिसे 
स्वयंवर योजना की गयी, जिसमे राजकुमारोंने वोणाबादन किया। पर सभी 
राजकुमार गन्धवंदत्तासे हार गये । अन्तमें जीवन्धरने अपनो घोषवती वोणा 
बजायी और गन्धर्बदत्ताको पराजित कर उसके साथ विवाह किया । 


बसन्‍्त ऋतुमें जलक्रीडा सम्पन्न करनेके लिए नगरवासियोंके साथ जीवन्धर- 
कुमार भी गया ) वहाँ वेदिकोके द्वारा घायल किये गये एक कुत्तेकी उन्होने 
णमोकरार' मंत्र सुनाया, जिससे उसने यक्ष-पर्याय प्राप्त की । कुत्तेके जीव उस यक्षने 
अपने ज्ञानवलसे उपकारीको जान लिया, अतः वह जीवन्धरके समक्ष अपनी 
कुत्ता प्रकट करने आया | वह समय पड़नेपर सेवामें उपस्थित होनेका वचन 
देकर चला गया । इस उत्सवमे गुणमाला और सुरमजरी नामकी दो सखियाँ 
भी सम्मिलित हुई थी। उन्होंने 'स्नानीय चू्ं” तैयार किये। उनके चर्णोंकी 
परीक्षा जीवन्धरकुमारने की और गुणमालाके चर्णंको श्रेष्ठ सिद्ध किया । इससे 
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तुरमंजरी रूठकर चली आयो और जोवन्धरकुमारसे विवाह करनेका अनुबन्ध 
किया। गणमाला स्नानकर उत्सवसे लोट रही थो कि काष्ठांगारके मदोन्मत्त 
हाथीने उसे बेर लिया। प्रियंबदा सवीको छोड़ अन्य सभी व्यक्ति भाग गये। 
जीवन्धरने हाथीको भगा दिया। गुणमाछाका जीवन्धरके साथ विवाह भी 
हो गया । 


हाथीको ताड़ित करनेके कारण राजा काष्ठांगार जोवन्धरपर बहुत रु 
हुआ और उसे अपनी सभामे पकड़वाकर बुलाया। गन्धोत्कटने कुमा रको सभामें 
उपस्थित कर दिया। राजा काष्ठागारने उसके वधका आदेश दिया । कुमारने 
यक्षका स्मरण किया । यक्ष कुमारकों चन्दोंदय पर्वतपर छल गया। वहां उसने 
उनको तीन मन्त्र दिये और एक वर्षमे राजा होनेकी भविष्यवाणी की । जीव- 
न्धरकुमार वहांसे चलकर एक वनमे आया, जहाँ दावाग्तिसे बहुतसे हाथी 
जल रहे थे। कुमा रने जिनेन्द्र-स्तवनद्वारा मेघवुष्टिकर दावाग्निको शान्त किया । 
तोथंवन्दना करते समय कुमार चन्द्रप्रभा नगरीम आया, यहां धनमित्रकी पुत्री 
पद्मासे विवाह किया ! 


द्रप्रभा नगरीसे चलकर कुमार दक्षिण देशके सहख्कूट चेत्यालयमें आया 
और वहां चेत्यालयके बन्द किवाड़ोकों अपने स्तुतिबलसे खोला, जिससे क्षेम- 
पुरीके सुभद्र सेठकी पुत्री क्षेमश्रीके साथ उसका विवाह सम्पन्न हुआ। 


क्षेमपुरीसे कुछ दिनो तक रहनेके पदचात्‌ कुमार जीवन्धर मायानगरीके 
समीप पहुँचा और बहाँके दृढ़मित्र राजाके पुत्रोको धनुविद्या सिखलायी । राजा- 


ने प्रसल्त होकर अपनी कन्या कनकमालाका विवाह जीवन्धरके साथ कर 
दिया ! 


क्षेमपुरीमें जीवन्धरका साक्षात्कार ननन्‍्दभाईसे हुआ । वह सुनाता है 
कि गन्धवंदत्तानें अपने विद्यावलसे मुझे यहाँ भेजा है तथा वह गन्बवंदत्ताका 
पत्र भी देता है। इसी समय पद्मास्य आदि मित्र भी कुमारसे मिछते है और 
दण्डका रण्यमें माता विजयाके निवास करनेका समाचार देते है । कुमार मात्ता- 
 जीके दर्शन करता है और उन्हें अपने मामाके यहाँ भेज देता है। बह राज- 
पुरोमे लौद आता है और वहाँ सागरदत्तकी कन्या विमलाक्रै साथ विषाह 
करता है। 


कुमारका मित्र बुद्धिषिण कहता है--“'पुरुषोकी छायासे घृणा करनेबाली 
सुरमंजरीके साथ विवाह करो, तभी तुम्हारी विशेषता मानी जा सकती है ।” 
कुमार यक्षद्वारा प्रदत्त विद्याबलसे वृद्ध ब्राह्मगका वेश धारणकर सुरमजरीके 
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यहाँ गया ओर उसे प्रभावित कर कामदेवके मन्दिरमें ले आया। यहाँ कामदेव- 
की पूजा करते समय उसने कुमार जीवन्धरको प्राप्त करनेंकी याचना की। 
कुमारने अपना वास्तविक रूप प्रकट किया और सुरमंजरीका कुमारके साथ 
विवाह सम्पन्न हो गया । 

सुरमञजरीसे विवाह होनेके उपरान्त कुमार अपने धर्ममाता-पिता सुनन्‍्दा 
और गन्धोत्कटके यहाँ आया और परिवारसे मिलकर प्रसन्‍त्र हुआ । जीवन्धरने 
राज्यप्राप्तिके लिए उनसे सलाह की । पश्चात्‌ वह धरणीतिलूका नगरीके राजा 
अपने मामा गोविन्दराजके पास गया । मामा गोविन्दराजने राजपुरीको ससैन्य 
प्रस्थान किया और वहाँ नगरके बाहर मण्डप तैयारकर चन्द्रक यन्त्र बनवा- 
कर घोषणा की कि जो व्यक्ति इस यन्त्रका भेदन करेगा, उसके साथ लक्ष्मणाका 
विवाह किया जायगा । अनेक राजकुमारोंने प्रयास किया, पर सभी असफल 
रहे । अन्तमे जीवन्धरने यन्त्रका भेदन किया । गोविन्दराजने समस्त व्यक्तियो- 
को कुमार जीवन्धरका परिचय कराया। काष्ठागार जोवन्धरकुमारसे बहुत्त 
अप्रसन्‍त हुआ और उसने युद्धके लिए कुमारको ललकारा। काष्छागार युद्धमे 
मारा गया जीवन्धरकुमार राजा हो गया और उसने अपने धर्मभाई सेठपुत्र 
ननन्‍्दकुमा रको युवराज नियत्त किया। कुमार्का विवाह भी रूध््मणाके साथ 
सम्पन्न हो गया । 

जीवन्धरकुमार अपनी आठो स्त्रियो सहित जलक्रीडाके लिए गया | वहाँ 
एक वानर-वानरीके प्रेमकलहको देखकर उसके मनमे बिरक्ति हुई। तीर्थंकर 
8० समवशरणका सम्पक प्राप्तकर जीवन्धरकुमारने मुनिदीक्षाधारण 

। 

महावी रकी धर्मंसभाने उसके जीवनमें मगलू-प्रभातका उदय किया। 
सम्यक्‌ श्रद्धा, सम्परज्ञान और सम्यक्‌ चार्त्रिकी उपलब्धि हुई। तीथ्थंकरके 
निर्वाणपट्टपर जीवन्धरके नये हस्ताक्षर शोभित हो रहे थे। जीवन-सम्राममे 
जूझनेकी जिस कलाका अनुभव जीवन्धरकुमारने किया था, उसीका क्रियात्मक 
प्रयोग तपस्याकालमे किया | अहिसा, मेत्री, अपरिग्रह और सत्यकी उदान 
भावनाएँ उनके जीवनको उत्तरोत्तर निमंल बनाती रही | 

हेमपुरीका यह समवधरण जीवन्धरकुमारके आत्मोथानका प्रवछ साधन 
बना | 


१. गद्यचिन्तामण और जीवन्धरचम्पू--सम्पादक पं० पन्‍नाछाल, भारतीय ज्ञानपीठ 
काशी, उत्तरपुराणान्तगंत जोवन्धरचरित्र, अध्याय ७५, प० दौलतरामकृत 
जोबन्धरचरित, वीरवाणी, जयपुर, अंक ३-४, सन्‌ १९६६, 
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कछिंग : वोरश्रेणो ओर चित्रश्नेणीका ज्तग्रहण 


तोथँंकर महावीरका कलिंगदेशमें विहार हुआ। यह कलिग राज्य पूर्वी 
समुद्रतटपर तामलुकसे गंजम पर्यन्त व्याप्त था। इसकी उत्तरी सीमा गगा 
नदोको स्पर्श करती थी। दक्षिणमे मध्य गंजमके उपरान्त घने वन फेले हुए 
थे। पूव॑में भारतीय महासागर था और पश्चिमी सीमा मध्यप्रान्तकी अमर- 
कंटक पर्वतमाला त्तक फैली थी। दक्षिण कोसछक या महाकोसल प्रदेश भी 
इसीके भीतर था। कलिगको त्रिकूलिगदेश भी कहा गया है, क्योंकि इसमें 
उत्कल, कंगोद ओर कोसल ये तीन देश सम्मिलित थे। कलिगमें तीर्थंकर 
महावीरके समवशरणका बिहार हुआ और कुमारोपबंतपर समवशरण स्थित 
हुआ । कुमारीपवंत आजकल उदयगिरि कहलाता है*। डॉ० ज्योति- 
प्रसादने भी लिखा है--“'तीर्थंकर पाश्वेका विहार कलिगदेश्षमें हुआ था। 
भगवान्‌ महावीर भी वहाँ पधारे थे और राजधानी कलिंग नगरके निकट 
कुमारीपवंतपर उनका समवशरण छूगा था। उपयुंक्त घटनाओंकी स्मृतिमे 
उक्त स्थानपर स्तूपादि स्मारक बने थे और मुनियोंके निवासके लिये गुफाएँ 
भी निर्मित हुई थी, जो खारवेलके समयके बहुत पहलेसे वहाँ विद्यमान थीं ।३” 


तीर्थकथर महावीरके समय कलिंगदेशपर जितशजत्रु नामका राजा राज्य 
करता था, जो महावीरके पिता राजा सिद्धार्थका मित्र और बहनोई था। 
इन्हीकी कन्या यशोदाके साथ महावीरके विवाहकी बात चलो थी, पर महा- 
वीरने विवाह करनेसे इनकार कर दिया और वे आजन्म ब्रह्मचारी बने रहे। 


जब कलिंगनरेश जितशनत्रुका तीर्थंकर महावीरके समवश्रणके आगमन- 
का समाचार मिला, तब वह प्रसन्तताप्‌वंक जय-जयध्वनि करता हुआ कुमारी- 
पवतपर धर्मंसभामे सम्मिलित हुआ । महावीरके धर्मामृत्तका उसपर अपूर्ब॑ 
प्रभाव पड़ा और उसकी आत्मा ससारके श्रपचोसे दूर हटकर कल्याणके हेतु 
मचल उठो। वह चेतन-आनन्दको खोजमे सलग्न हानेके लिये चिन्तन करने 
लगा। निजानुभूत्तिकी गहराईम उतरते ही उसका मिथ्यात्व गल गया, मोह 
नष्ट हो गया और वह दिगम्बर-दीक्षा ग्रहूण करनेके लिये कृतसंकल्प हो गया । 
जितदन्रुने निम्न॑न्थ मुनि-दोक्षा अहणकर कमंक्षपणका प्रयास किया | 








१. महाबीर जयन्ती-स्मारिका, सन्‌ १९७३, पृ० ३९. 

२. हाथी गुम्फा अभिलेख, पंक्ति १४. 

३. भारतीय इतिहास एक दृष्टि, प्रथम संस्करण पृ० १८१. 

४ याबव्‌ कामता प्रसाद जैन, भगवान्‌ महावीर, प्रथम संस्करण, प्‌ृ० १३३. 
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कलिंग देदके बसन्तपुर नगरके राजा वीरश्रेणीका राजकुमार चित्रश्रेणी 
इतना सुन्दर था कि उसके रूपको देखकर उस नगरकी स्त्रियाँ अपनेको भूल- 
कर उसपर मोहित हो जाती थी। जनताने राजासे निवेदन किया कि कुमार- 
का नगर-परिश्रमण स्त्रियोंके कष्टका कारण होता है, अतएवं कुमारके नगर- 
परिशभ्रमणपर बन्धन लगा देना चाहिये। कुमारका अपराध न होनेपर भी 
राजाने प्रजाको सतुष्ट करनेके हेतु राजकुमारकों देशसे निष्कासित कर दिया । 
वह रत्नपुर नगरीमे आया। वहाँके राजाकी पुत्री पश्चावत्ती* अनिन्‍्द्य सुन्दरी 
थी । अत्तएव अनेक राजकुमार उसके साथ परिणय करनेके हेतु वहाँ आते, पर 
वे सभी निराश होकर छौट जाते। पश्मावतीने यह सकल्प किया था कि जो 
रूप-लावण्यमें उससे अधिक सुन्दर होगा, उसीके साथ वह विवाह करेगी । 

जब कुमार चित्रश्नेणी रत्नपुर नगरीमें पहुँचा तो उसके सौन्दयंकी चर्चा 
समस्त नगरमें व्याप्त हो गयी और नगरवासी युवक-युवतियाँ उसे देखनेके 
लिये आने लगे। चित्रश्नेणीको देखकर पद्मावत्तीका पिता बहुत प्रसन्‍न हुआ 
और अपनी रूपसी कन्या पद्मावत्तीका विवाह चित्रश्रेणीके साथ कर दिया। 
चित्रश्नेणी कुछ दिनो तक सासारिक ऐश्वर्यं और भोग-विलासोका उपभोग 
करता रहा, पर जब उसे कुमारीपवेतपर तीर्थंकर महावीरके समवशरणके 
पधारनेका समाचार प्राप्त हुआ, तों वह उनके समवभरणमे धर्मामृत सुननेके 
लिये पहुँचा । सपोगवश महाराज वीस्श्रेणी भी वहाँ उपस्थित थे। वीरथ्रेणो- 
ने चित्रश्रेणीके विरक्त भावोंको अवग॒तकर स्वय भी दीक्षित होनेकी इच्छा 
व्यक्त को । वे धर्मोपदेश सुनकर नगरमे पधारे और चित्रश्रेणीका राज्याभिपेक- 
कर पुनः तीर्थंकर महावीरके निकट जाकर मुनि-दीक्षा ग्रहण की । 

चित्रश्नेणी और पद्मावतीने प्रभुके पादमूछमे श्रावकब्रत ग्रहण किये | बहुत 
समयतक प्रजाका पालनकर चित्रश्रेणी और पद्मावतीने भी मुनि एवं आयिका 
दीक्षाएं धारण की । 

कलिगको ओरसे ही पुण्डू, बंग और ताम्नलिप्त आदि देशोमें भी तीर्थकर 
महावीरके समवशरणका विहार हुआ और वहॉकी जनताको अहिसा-धर्मका 
उपासक बनाया। महावीरका समवशरण जिस स्थानपर जाता, उसी स्थानका 
१. कथानकके लिये देखिये, घित्रश्नेणी पश्चावती चरित तथा ॥)% रव099 एाबडब0े 

द्वारा लिखित रिटाहं०त ० परशीना:क्षाघक (शणांत गा माछं00, का 

७. ]णह्ट पृ० १५१. 
२. जैन सिद्धान्त-भास्कर, माग १२, किरण १, पृ० १६-२२ 
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ध्प् 





प्राणीवर्ग परस्परके वेर-विरोधको छोड़कर शान्ति और सुखका अनुभव करता। 
महावीरके प्रभावसे चारों ओर सुभिक्ष और शान्ति व्याप्त हो जाती थी । 


बंगदेश : सिहरथ-जातिस्सरण एवं नग्गतिका प्रत्पेकबुद्धत्व 

तीथैकर महाबीरका समवशरण वंग्रदेशके पुण्ड्रवर्द्धन" नगरमें पधारा । 
इस नगरकी स्थिति वत्तंमानमें मालदह जिलेमें मालदहसे छह मील उत्तरकी 
ओर बंगालमें मानी जाती है। वत्तेमानका पाण्डुआ अथवा पादुआ, पुण्ड़का 
अपन्चृंश रूप है | पुराने पुण्ड्वर्दधनमें दीनाजपुर, रंगपुर, नदिया, वीरभूमि, 
जगलमहलछ और चुनार जिले शामिल थे । 

इस नगरमे सिहरथ नामका राजा राज्य करता था| एक बार उत्तरापयके 
किसी राजाने सिंहरथकों अददव भेंट किये। उनमें एक अश्व वक्रशिक्षावाला था। 
राजा उस वक्रशिाक्षावाले अश्वपर सवार हुआ ओर उनका कुमार दूसरे अश्व- 
पर | इस प्रकार राजा सिहरथ अपनी सेनाके साथ नगरके बाहर क्रीड़ा करनेके 
लिये चल पडा | 

घोड़ेकी चाल तेज करनेके लिये राजाने उसे चाबुक लगाया । धोड़ा तेजी- 
से भागा। राजा घोडेको रोकनेके लिये जितनी ही लगाम खीचत्ता, घोड़ा 
उतना ही तेज होता जाता। इस प्रकार भागता-भागता घोड़ा राजाको बारह 
योजन दूर तक जगलमें ले गया । लगाम खीचनेसे राजा थक गया था। अतः 
उसने घोड़ेकी छगाम ढीली कर दी | रास ढीली होते ही धोड़ा रुक गया । घोडेके 
रुक जानेसे राजाको यह ज्ञात हो गया कि यह अह्व वक्रशिक्षावाल्त है। राजाने 
घोडाको वृक्षसे बाध दिया और फल-पुष्प खाकर अपनी क्षुधा शान्त की । रात्रि 
व्यतीत करनेकी दृष्टिसि राजा पहाड़के ऊपर चढ़ा। उसे सातमंजिल ऊँचा 
भवन दिखलायी पड़ा । राजा उस भवनमें भीतर गया और उसे एक अत्यन्त 
रूपवती कन्या मिली । कन्याने राजाकों उच्चासन दिया और उसका परिचय 
पूछा । राजाते भी कन्याके सम्बन्धमे जिज्ञासा व्यक्त करते हुए कहा--“तुम कौन 
हो और यहाँ एकान्‍्त स्थानमें क्‍यों रहती हो ?” 

कन्याने उत्तर दिया-- पहले मेरे साथ आपका विवाह हो जाय, तत्पश्चात्‌ 
में आपको सारी बात बताऊँगी ।” विवाहके अनन्तर उस कन्याने कहना आरम्भ 
किया-- 


/क्षितिप्रतिष्ठ नामक नगरमें जितशत्रु नामका राजा रहता था। एक समय 


१, श्रमण भगवान्‌ महावीर, मुनि कल्याणविजय, पृ० ३७६ तथा तोर्थकर महावीर, 
भाग २, पृ० ५६९. 
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उसने अपनी चित्रशाला बनवायी और नगरके चित्रकारोंको बुलाकर सबको 
बराबर भाग बॉटकर, उस चित्रसभाकों चित्रित करनेका आदेश दिया । चित्र- 
कारोंमें चित्रागद नामका एक अत्यन्त वृद्ध चित्रकार था। इसे पुत्र नहो था, 
केवल एक कनकमंजरी नामकी कन्या थी। बह प्रतिदिन अपने पिताके लिये 
चित्रसभाम भोजन लेकर आती | एक दिन वह भोजन लेकर चित्रसभाकी ओर 
आ रही थी कि राजमार्गपर घोड़ेके दोडनेसे वह भयभीत हो गयी और कुछ 
बिलम्बसे भोजन लेकर पिताके पास पहुँची । जब पिता भोजन कर रहा था, 
तब कनकमंजरीने एक मयूर-पिच्छ बना दिया | उस दिन सभागार देखने राजा 
आया और मयूर-पिच्छ देखकर उसे उठाने लगा, पर वह तो चित्र था, आघात- 
से उगलीका नख टूट गया । 

राजाको ध्यानपूर्वक चित्र देखते हुए देखकर कनकमंजरी कहने लगी-- 
“अबतक तीन पांव वाला पलंग था। आज चतुर्थ .मूलंके मिल जानेसे पलंगके 
चारों पांव पूरे हो गये।” 


राजा कहने लगा--“शेष तीन कौन है ? और मै चौथा किस प्रकार हूँ ?” 
कन्या कहने लगी--“'मै चित्रागद नामक चित्रकारकी पुत्री हूँ। मे सबंधा अपने 
पिताके लिये भोजन लेकर आती हूँ |आज जब मैं राजमार्गंसे भोजन लेकर आ 
रही थी, तो एक घुड्सवार बड़ी तेजीसे घोड़ेको दौड़ाता हुआ राजपथसे आ रहा 
था । भीड़-भाड़की जगहमे तेजीसे घोड़ा चलाना बुद्धिमानी नहीं है। अतः वह 
मूखेरूपी पलंगका पहला पावा है। 


दूसरा मूर्ख इस नगरका राजा है, जिसने चित्रकारोंकी शक्ति और योग्यत्ता- 
को बिना जाने ही सभी चित्रकारोंकों समानभाग चित्र बनानेको दिया है। 
घरमें अन्य सहयोगी होनेसे दूसरे चित्रकार तो अपने कार्यकों अल्प समयमे 
समाप्त करनेमें समर्थ है, पर मेरे पिता तो पुत्र रहित है, वृद्ध हैं। वे अकेले 
दूसरोंके समान केसे काम कर सकते है ? अतएव मूखंरूपी पलंगका दूसरा पावा 
यहांका राजा है। 

तीसरे मूर्ख मेरे पित्ता हैं। उनका अजित घन समाप्त हो चुका है, जो बचा 
है उससे ही किसी प्रकार भोजन बनाकर नित्य में लाती हैं। जब में भोजन 
लेकर आती हूँ, तब वे शौचादि क्रियाओसे निवृत्त होनेके लिये जाते है। मेरे 
आतेके पूर्व वे इन क्रियाओको सम्पत्न नही करते | इतनेमें भोजन ठण्डा और 
ततीरस हो जाता है। अतएव मूखंरूपी मचेके वे तीसरे पावे हैं । 


चतुर्थ मूल आप हैं । जब यहाँ मोरके आनेकी कोई सम्भवना नही, तब फिर 
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मयूर-पंख यहाँ कहाँसे आयेगा ? यदि कोई मयूर-पंख ले भी आये, तो उसे हवा- 
से उड जाना चाहिये। इनकी जानकारीके बिना आप॑ उसे लेनेके लिये तैयार 
हो गये। अतः चौथे पावे आप हैं |” 

राजाने उस चतुर सुन्दरी कन्यासे विवाह कर लिया और जन्‍्मान्तरमें बह 
कनकमंजरी तोरणपुर नामक नगरमें दुढशक्ति राजाकी पुत्री हुई और उसका 
नाम कनकमाला रखा गया | वह चित्रकार मरकर व्यन्तरदेव हुआ । कनक- 
मालाने उस देवसे पुछा--“इस भवमे मेरा पत्ति कौन होगा ?” देवने कहा-- 
“पृर्वमें जो जितशत्रु नामक राजा था, वही इस भवमे सिहरथ नामक राजा 
होगा और घोड़ेपर सवार होकर यहाँ आयेगा।” 


इस आख्यानको सुनकर सिंहरथकों भी जाति-स्मरण हो गया । कुछ दिलों 
तक राजा वहाँ रहा और पश्चात्‌ राजधानीमे लौट आया | वह प्रायः पर्वेतपर 
कनकमालाके यहाँ जाया करता था और वहाँ रहनेके कारण ही उसका नाम 
नग्गति पड़ा ।। 


कालिक मासकी पूणिमाके दिन राजा ससैन्य भ्रमण करने निकला और 
वहाँ नगरके बाहर एक आम्रवुक्षको देखकर वह प्रतिबोधको प्राप्त हुआ और 
प्रत्येकबुद्ध हो गया । 


नग्गात प्रत्येकबुद्ध होनेपर भी तीर्थकर महावीरके समवशरणमे गये ओर 
वहाँ ही उन्होंने प्रत्येकबुद्धल्वकी योग्यता अर्जित को। सिहरथको तीर्थंकर 
महावीरके सम्पकंने ही जितश्त्रुकी पर्यायमें प्रत्येकबुद्धत्वप्राप्तिकी योग्यता 
समाहित की । 


सुइमकदेश' ( दक्षिणभारत ) : विद्रदाजको दीक्षा 


इस देशकी राजधानी पोदनपुर थी। तीर्थंकर महावीरका समवशरण यहाँ 
आया । समवद्वरणके आनेका समाचार प्राप्त करते ही सभी नर-नारी उनकी 
वन्दनाके लिये समाहित होने ऊगे। राजा विद्रदाज भी अपने मत्रियों सहित 
तीर्थकरकी वन्दनाके लिये गया। महावीरका कल्याणकारी उपदेश सुनकर 
उसकी आत्म-ज्योति प्रज्वलित हो गयी | वह मानव-जीवनके महत्त्वको समझने 
छूगगा--“जो मानव सच्चे मनसे धर्माचरण करता है, वह अपने भीत्तरकी 





१ तओ कालेण जम्हा नगे अईइ तम्हा “नग्गइ एस' स्ति पइद्टियं नाम॑ छोएग राइणी । 
--उतराध्ययन (नेमिचन्द्र-टीका), पत्र १४४२. 
२. महावीर जयन्ती-स्मारिका सन्‌ १९७३, पु० ४०. 
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विकृृतियोंपर विजय प्राप्त कर लेता है, अपने सोये हुए दिव्यभावकौ जागृत केर॑ 
लेता है तथा स्वर्गके देवताओके लिये भी वन्दनीय हो जाता है। अहिंसा, सयम 
और तपकी ज्योत्ति आत्माको आलोकित्त कर देत्ती है।” अत्तएव उसने अपने 
पुरुषाथंको जागृतकर दिगम्बर-दीक्षा धारण करनेका सकलप लिया। वह 
अपने प्रधान आमात्य सहित मुनि बन गया | 


मत्स्यदेश : नन्दियद्धनका अ्न-वन्दन 


मत्स्यदेशकी स्थिति वत्तंमानमे अलवर, धौलपुर, भरतपुर ओर जयपुरके 
प्रदेशोंमे सीमित है। साढे पच्चीस आयंदेशोमे इसकी गणना की गयी है। मत्स्य- 
देशकी राजधानी विराटनगरी थी | जो वर्तमान जयपुरसे उत्तर-पुवंसे बयालीस 
मील पर है। मत्स्य-जनपद कुरुराजके दक्षिण और यमुनाके पश्चिममें था। 
तीर्थंकर महावीरका समवशरण यहाँ आया और यहाँके राजाओने अत्यन्त हर्षो- 
ल्लछासके साथ उनके धर्मोपदेशकों सुना | तीर्थंकर महाथीरके यहाँ पहुँचनेका 
प्रभाव आज भी चिद्यमान है। 

प्रसिद्ध इतिहासकार ओझाजीके शब्दोमे भेवाड़ राज्यमे सूर्थास्तके अनन्तर 
रात्रि-भोजनकी आज्ञा न थी" | टॉड साहबका कथन है कि कोई भा जन यतति 
उदयपुरमें पधारे, तो रानी महोदया आदरपुवंक राजमहलूम छाकर सम्मान- 
पूर्वक ठहराती और आहारका प्रबन्ध करती थी* | 

आबूके राजा नन्दिवद्धनने जब महावोीरके समवदरणको चर्चा सुनी, तो 
उसका मनमयूर भी ह॒र्षोन्मित्त हो नृत्य करने लगा | वह सोचने लगा कि तीर्थ- 
करोका सम्पर्क भव्यव्यक्तियोको हो प्राप्त होता है। जो जन्म-मरणके दुःखोसे 
छुटकारा प्राप्त करना चाहता है, उसके लिये तोर्थकर-बाणी ही कल्याणप्रद है । 
ससारके शन्रुओसे युद्ध करना सरल है, पर इन्द्रियोके साथ युद्ध करना कठिन 
है। जो इन्द्रियजयी है, वही ससारमे महान है। ज्ञान मानवताका सार है। 
पर ज्ञानका भी सार सम्यक्त्व या सच्ची श्रद्धा है। ज्ञान, दर्शन और चारित्रके 
परिपूर्ण होनेसे ही आत्मा शाश्वत्त सुखको प्राप्त कर सकती है। जिसने मनुष्य 
शरीर प्राप्तकर, सदधर्मका श्रवण नहीं किया, और सद्धर्मं श्रवणकर भी जिसने 
संयम और तप धारण नहीं किया, उसका धमं-श्रवण कोई महत्त्व नहीं रखत्ता | 
अनादिकालसे यह प्राणी मनोरम काम-भोगोंमे आसक्त है| स्वरगंका वेभव 
सहजमें प्राप्त हो सकता है, पुत्र-मित्रादिका संयोग भी सुलभ है, पर एक धर्मकी 


१. ओक्षाजीकृत अनूदित, टॉड राजस्थान, जागीर-प्रथा, पु० ११. 
२. रा० रा० वासुदेव गोविन्द आप्टे, जैनधर्मका महृत्त्य, सूरत, भाग १, पृ० ३७. 
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प्राप्ति होना दुलंभ है। मुझे इस समय बहुत ही अच्छा संयोग प्राप्त हुआ है। 
इस संयोगका लाभ उठाना चाहिये। 

इस प्रकार विचारकर राजा नन्दिवद्धंत तीर्थंकर महावीरके समवशरणमें 
गया और वहाँ उसने श्रावकके द्वाददा ब्रत ग्रहण किये। महावीरकी स्मृत्तिमें 
उसने एक विशाल जिनमन्दिर बनवाया"। जिसका पता खदाईसे प्राप्त एक 
अभिलेख द्वारा मिलता है? 


अबनन्‍्तो : चण्डप्रधोतका नसनन 


तीर्थंकर महावीरका समवसरण विभिन्न स्थलोंपर विहार करता हुआ 
अवन्तिदेशकी उज्जयिनी नगरीमें पहुँचा | यहाँ अण्डप्रद्योत शासन करता था | 
यह प्रतापशाली और क्रोधी स्वभावका था| बताया गया हैं कि इसके पास चार 
रत्न थे *--१ लोहजग नामक लेखवाहक, २ अग्निभीर नामक रथ, रे 
अनलगिरि नामक हस्ति और ४ शिवा नामक देवी ।१ शिवा देवी वेशालीके 
राजा चेटककी बेटी थी | चण्डप्रद्योतती आठ रानियाँ थी। उनमे एकका नाम 
अगारवती था | यह अगारवतो सुंसुमारपुरके राजा धुन्धुमारकी पुत्री थी। 
इस अगा रवतीको प्राप्त करनेके लिए प्रद्योतने सुंसुमारपु रपर घेरा डाला था। 
अगारवती थ्राविकाके ब्रततोका पूर्णतया पालन करती थी । 


चण्डप्रद्योतका सम्बन्ध राजगृह, वत्स, वीत्रमय और पाचाल आदि देशोके 
थर भी था | चण्डप्रद्योत अपने समयका प्रसिद्ध राजनीतिज्ञ, पुरुषार्थी, शूरबीर 
आर वासना-प्रिय था। 


जब तीर्थंकर महाचोरका समवशरण उज्जयिनोमे पहुंचा, त्तों उग्जयिन्ती- 
के सभी नर-नारी उपदेशामृत पान करनेके लिये समवशरणमे सम्मलित्त हुए। 
राजा प्रद्योत भो धर्म-अवणकी इच्छासे समवश्षरणमे सम्मिलित हुआ । वह 
सोचने छगा कि तीर्थकरका दर्शन सौभाग्योदयसे ही होता है | मैने अपने जीवन- 
में अनेक युद्धधर विजयलाभ किये है । अब त्तकके जीवनपर दृष्टिपात करने- 
से ज्ञात होता है कि मैने जो कुछ भी किया है वह शरीर और ससारके लिये 
किया है, आत्माके लिये कुछ नही किया है ,अब समय आ गया है अत्तः आत्म- 
शोधनके लिये प्रवृत्त होना आवश्यक है। 


च़झ जय अत तन हा 5 


१. जैनमित्र (सूरत) १५॥३११९३१ 

२. मृतिका प्राचीन इतिहास (फलोधि), पु० १३६ तथा महावीर जयन्ती-स्मारिका, 
सन्‌ १९७३, १० ४०. 

३. आवश्यकर्चाण, भाग २, पत्र १६० तथा त्रिषष्ठिशलाकापुरुषचरित, १०।११।१७३. 
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महावौर क्रियाकाण्ड और यज्ञका विरोध, धार्मिक जड़ता एवं आधरिक 
अपव्ययको रोकनेके लिए ही कर रहे हैं। मनुष्य-मनुष्यके बोच मेद-भावकी 
खाई जातिवादके कारण उत्पन्न हो रहो है। ईश्वरके नामपर जनता पुरुषार्थ- 
को भुली हुई है। यही कारण है कि त्तीर्थकर महावीरने आत्माको ही ईदवर 
बताया है ओर आत्माके लिए जोर दिया है। संतुलित और सधपं-विहीन 
जीवन-यापनके लिये आचार, विचार-सहिष्णुता एव वाणोकी उदारता आवश्यक 
है। मानव-जीवनके मूल्योंमे शांति, सयम, क्षमा और सुखको प्रधान स्थान 
दिया गया है। अतएब मैं तोर्थकर महावोरके चरणोंसे नमनकर धामिक 
आचार-व्यवहा रको ग्रहण करूंगा । तीर्थकर महावीरकी सुदृढ भवित्त ही आत्मो- 
त्यानका कारण है।* इस प्रकार विचारकर चण्डप्रद्योतने इन्द्रभूत्त गौतम 
गणधरसे श्रावकके ब्रत ग्रहण किये । 
पांचाल जनपद : जन-अभिननन्‍्दन 

पांचाल जनपदकी राजघानी काम्पिलय नगरी थी। यह नगरी गगाके तट 
पर बसी हुई थी। काम्पिल्‍्यके नामकरणके सम्बन्धमे कई मत हैं। पाचालके 
राजा भृम्यश्वके एक पुत्रका नाम कपिल या काम्पिल्य था। इसीके नामपर 
नगरीका नाम कम्पिल्य पडा होगा । पौराणिक इतिवृत्तोसे ज्ञात होता है कि 
पंचाल राज्य दो भागोमे विभक्त था | इनू दोनो भागोंकी सोमा गगा नदी थी। 
गंगाके उत्तरका भाग उत्तरी पचाल कहलाता था, जिसकी राजधानी अहिच्छत्रा 
थी | दक्षिणवाला भाग दक्षिण पचालके नामसे प्रसिद्ध था, जिसकी राजधानी 
काम्पिल्य थी | पचालके निबंल हो जानेपर कौरववशी शासकोने यहाँ आधि- 
पत्य जमाया | 

काम्पिल्य जेन त्तीर्थंकरोंकी विहारभूमि रहा। भारतवर्पकी प्रसिद्ध दस 
राजधानियोंमें काम्पिल्यकी गणना है।* 


१० किरण ७३७ 9]2500 फज फरार बफशुगंलेएप७ शंद्रा ० ॥ प्रक्गाप्बा 
खन्ना, ॥7 ७]086 पाए कताए फाबवं१0७ जय गपौ(ड 0ा पुंब्ंत व 
शा तेटए0९8 ० पाल ॥074 का तलटव,--7फ उ्लांडंगा ० 'परापाक्षा- 
एरथा25, 2, 67 

२ जम्बूदीवे भरहवासे दस रायहाणिओ पं० तं०--चंपा १, महुरा २, वाराणसी ३, 
भ सावत्यो ४, तहत सातेतं ५, हृत्यियगाउर ६, कंपिलल ७, मिहिला ८, कोसबि 
९, रायगिहं--ठाणागस्‌त्र, ठाणा १०, उद्देश: ३, सूत्र ७१९, पत्र ४७७-२ 

अत्यि इहेव जंबुदोवे दविल्लण भारह खण्डे पुव्यदिसाएं पंचाला नाम 
जणवओ । तत्थ गंगानाम महानई तरंगर्भगिपकखालिज्जमाण पायारभित्तिअं कपिल्‍्ल- 
पुरं ताम॑ नयरं''*--विविधतोर्थकल्प, पृ० ५०. 
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काम्पिल्य नगरमें संजय या जय नामक एक राजां राज्य करता था ।* एक 
दिन वह सेना और बाहन आदिसे सज्जित होकर आखेट भआदिके लिए 
निकला और धघोड़ेपर आरूढ़ राजा केसर नामक उद्यानमें मृगोंका शिकार करने 
लगा | इस उद्यानमें एक परमतपस्वी मुनि द्वाक्षा और नागवल्‍ली आदि लताओं - 
के मण्डपमें ध्यानस्थ थे। राजा मुनिके समीप पहुँचा और घोड़ेसे उतरकर 
मुनिराजके चरणोंमे 'नमो5स्तु' कर अपने अपराधकी क्षमा-याचना करने छगा | 
मुनिराज कहने लगे--“हे पाथिव | तुझे अभय है। तुम भय ओर आतंक उत्पन्न 
करना छोड़ अभय देनेवाले बनो और हिंसाके मार्गको छोड़ो । प्राणियोंको 
दुग्गंतिमें ले जानेवाली हिसा है। जो व्यक्ति यह लोक और परलोकके सुखकी 
कामना करता है उसे हिसाका त्याग कर देना चाहिए ।। स्त्री, पुत्र, मित्र, धन, 
घान्य आदि पदार्थ क्षणविध्वंसी है । जो आत्मोत्थानका इच्छुक है वह ससारके 
विषय-सुखोमें आसक्त नहीं रहता। अत्तएव हे राजन ! आपको आत्म- 
कल्याणके लिये प्रवृत्त होना चाहिए ।" 


संजय तीर्थकर महावी रके समवश्ञ रणमे प्रविष्ट हुआ और 4हाँ उसने निम्न॑न्थ - 
दीक्षा ग्रहण की। इसी नगरका कुण्डकोली भी अपनी पत्नी सहित्त महावीरके 
समवद्रणमें घंसाधनमे प्रवृत्त हुआ । काम्पिल्‍य नगरीके जन-समुदायने बड़े 
भक्ति-भावके साथ तीर्थंकर महावीरका अभिननन्‍्दन किया और उनके प्रति 
अपार भक्ति प्रदर्शित की । 


अहिच्छब्नामें भी तीर्थकर महावीरका समवशरण पहुँचा था और वहूकि 
निवासियोने धर्मामृतका पानकर अपनेको कृतार्थ माना था। 


सम्भवतः पजाबमे ही गान्धारदेशकी राजधानी तक्षशिला भी भगवान 
महावीरके समवशरणसे पवित्र हुई थी। यहाँके निकटमे कोटेरा ग्रामके पास 
एक पहाड़ीपर तीर्थंकर महावीरके शुभागमनको सूचित करनेवाला एक ध्वस्त 
मन्दिर अवशिष्ट है । जैन साहित्यमें पचालकी गणना सोलह जनपदोमे की गयी 
है । इसमे सन्देह नही कि तीर्थंकर महावीरके समवशरणसे पचालके सभी नगर 
पवित्र हुए हैं। 


१. तीर्थंकर महावीर, भाग २, १० ६६०, श्रवण भगवान महावीर, प्रथम संस्करण, 
पु० ३६१. तथा भगवान्‌ महावीर, कामता प्रसाद, प्रथम सस्करण, पृ० १३५. 
विजद्येष जाननेके लिए देखें--उत्तराष्ययन, सुखबोधटीका, अध्ययन १८, २२८।१, 
२५९१२. 


तीर्थंकर महावीर और उनकी देशना : २६७ 


बशार्णं : दह्चाणंभद्रका ' निम्न॑न्थत्व 

भोपाल राज्य सहित पूर्व मालव प्रदेश पहले दशाणं कहलाता था। मौय॑- 
कालमें इसकी राजधानी चेत्तगिरिमें और उसके पश्चात्‌ विदिशा या भेलसामें थी। 
जेन सूृत्रोंमें इस देशकी गणना भआरयंदेशोमें की गई है और इसकी राजधानीका 
नाम मृत्तिकावतती लिखा गया है। मृत्तिकावती वत्सभूमिके दक्षिणमें प्रयागके 
पाव॑तीय प्रदेशोंमें अवस्थित थी। 

यहाँका राजा दह्चाणंभद्र था। उसे एक दिन चरपुरुषोंद्रारा यह सूचना 
प्राप्त हुई कि कल प्रात: दशाणंपुरमे तोर्थकर महावी रका समवशरण आनेवाला 
है। चरपुरुषकी बात सुनकर राजा अत्यन्त प्रसन्न हुआ और उसने अपनी 
सभाके समक्ष निवेदन किया--“कल प्रात्त:काल मै तीर्थंकर महावीरकी बन्दना 
ऐसी समृद्धिस करना चाहता हूँ जेसी समृद्धेसि कभी किसीने न को हो ।” 

वह अन्त.पुरमें गया और अपनी रानियोंसे भी तीर्थंकर-वन्दनाकी बात्त 
करने लगा । दसार्णभद्र रात्रिभर तोथंकर महावीरके स्वागतके लिये कल्पनाएँ 
करता रहा | सूर्योदय पूव ही नगरके अध्यक्षकी बुलाकर नगर सजानेका 
आदेश दिया। नगर ऐसा सजाया गया, जेस वह स्वरगंका एक खण्ड ही हो । 
राजाने स्तान किया, अंगराग लगाया, प्रुष्पमालाएँ पहनी, उत्तमोत्तम वस्त्रा- 
भूषण धारण किये और उत्तम गजपर सवार होंकर तीर्थंकर महावीरके समच- 
शरणकी ओर ऋद्धिपुवंक चल पड़ा | 

उसका अहृकार देखकर इन्द्रके मनमे दशार्णभद्रके गवंहरणकी इच्छा व्याप्त 
हुई । अत: इन्द्रने जलमय एक विमान बनाया। उसे नाना प्रकारके स्फटिक 
मणियोसे सुशोभित किया उस विमानमे कमल आदि पुष्प विकसित थे और 
क्षानाप्रकारके पक्षी कलरव कर रहे थे। उस विमानमे बेठकर इन्द्र अपने देव- 
समुदायके साथ समवशरणकी ओर चला। 

इन्द्र अतिसज्जित ऐरावत हाथीपर बेठकर पृथ्वीपर पहुँचकर देव-देवियोके 
साथ समवशरणमे आया। इन्द्रकी इस ऋद्धिको देखकर दक्चाणंभद्रके मनमें 
अपनी ऋद्धि-समृद्धि क्षीण छगने लगी और उसने बस्त्राभूषण उत्तारकर 
दिगम्बर-दीक्षा धारण कर ली । 


१. दसण्णरज्ज मुहयं, चच्धत्ताणं भुणीचरे। 
दसण्णभद्दो निबखतो, सकल सक्‍केण चोइओ ॥| 
“-उत्तराध्ययन, शान्त्याचार्य-टीका, अध्ययन १८, इलोक ४४, पत्र ४४७-२, 
दशारणभद्रो दशार्भपुरनशरवासी विद्वंभराणिभु; यो भगवन्तं महावीर दशार्णकूट- 
नगरनिकटसमवसूतमुद्यान-ठाणाग्रसूत्र सटीक, पत्र ४८ ३-२. 


२६८ : तीर्थंकर महावीर और उनकी आघार्य-परम्परा 


॥ 


दशार्णभद्रको दीक्षित होते देखकर इन्द्रने अपने पराजयका अनुभव किया। 
वह दशार्णभद्रके पास गया और उसके त्याग और वेराग्यकी पुनः पुनः प्रशंसा 
करने लगा | दशार्णभद्वने तीर्थंकर प्रभुके समवशरणमे अपने मिथ्यात्व और 
मोहका दलनकर सम्यक्त्व लाभ किया | 
सुह्या : कण-कण पुलकित 

वर्तमानमे हुणली और मिदनापुरके बीचके प्रदेशको 'सुह्य' माना जाता 
है। यह उड़ीसाकी सीमापर फेलछा हुआ दक्षिण वगका प्रदेश है । कुछ विद्वान 
'दक्षिण बगकी' सुहम मानते है और इसकी राजधानी ताम्रलिप्ति बतलाते हैं। 
एक अन्य मान्यताके अनुसार हजारीबाग, सथारूपरगनाके जिलोंकों गणना 
सुद्याके अन्तगंत है। वेजयन्तीकार घुहाकों राढका ही नामान्तर मानते हैं। 

तीर्थकर महावीरका समवशरण तामग्रलिप्त, राढ़ और सुहाकी भूमिमें 
पहुँचा था। प्राकृत चरितकाव्योमें समुद्रतटवर्ती ताम्रलिप्तिमे समवशरणके 
पहुँचनेका निर्देश आया है । महावीरके धर्मोपदेशसे यहॉको भूमिका कण-कण 
आनन्दसे विभोर था। प्रजा दर्शनके लिए नदो-नाडोके समान उमड़कर जा 
रही थी | महावोर धमेंका स्वरूप प्रतिपादित कर रहे थे और जनता उत्सुक 
होकर धर्मामृत पान कर रही थी । विश्वबन्धुत्व और विश्वमेत्राका उपदेश 
सभीको प्रभावित कर रहा था। इस धरतीकी मानसिक और सास्क्ृतिक पजुत्ता 
समाप्त हो रही थी। स्वस्थ चिन्तनकी सुमधुर और सुरभित वायु लोक- 
जीवनको आर्नन्दित कर रही थी । सुह्य देशको भूमि आज कूतार्थ हो गयी थी, 
उसका कण-कण पुलकित था । 
अस्मक-पोतनपुर . प्रसल्तचन्द्रकी दीक्षा 

अस्मक देशकी राजधानी पोतनपुर थी। बोढ्ठ ग्रन्थोमें भी पोत नगरको 
अस्सककी राजधानी बताया गया है। जातक-प्रन्थोसे ज्ञात होता है कि पहले 
अस्सक और दन्‍्तपुरके राजाओमे परस्पर युद्ध हुआ करता था। यह पोतन 
कभो काशीराज्यका अंग भी रह चुका था। वर्तमान पैठनकी पहचान पोतनसे 
की जाती है।" सातवाहनकी राजधानी प्रतिष्ठान यही पोतनपुर है। 

एक बार महावीरका समवशरण विहार करता हुआ पोत्तनपुर नगरमें 
पधारा | इस नगरके बाहर मनोरम नामक उद्यानमें घर्मपरिषद्‌ एकत्र हुई। 
समवशरणके आनेका समाचार प्राप्त करते ही पोत्तनपु रनरेश प्रसन्नचन्द्र) तत्काल 





१ ज्यागरेफी आव अर्ली बुद्धिज्म, पृू० २१, 
२. त्रिषष्टिशलाकापुरुषचरित, पर्व १०, सर्ग ९, पद्म २९-५०. 


तीर्थंकर महाबीर और उनकी देशना : २६९ 


तीर्थंकरकी वन्दनाके लिए चल दिया | यहाँ वह महावीरकी देशनासे अत्यधिक « 
प्रभावित हुआ और उसके राग-द्वेष विभाजित होने लगे । उसके हृदयमें विभिन्न 
प्रकारको अनुभूतियोंका सघर्ब हो रहा था। कभी वह अपने विज्ञाल राज्यको 
ओर सोचता और अपने उत्तराधिकारीकी अल्पवयका चिन्तनकर मोहाभिभूत 
हो जाता । 'भेरे द्वारा दीक्षा ग्रहूण कर लेनेपर इतने विशाल साम्राज्यका 
संचालन कैसे हो ? अभी मेरा पुत्र छोटा है, मन्त्रियोंके ऊपर इतते बड़े राज्यका 
दायित्व सौंप देता उचित नहीं है।' अतः उसके दीक्षाके भावोंपर मोहके 
पयोधर आच्छादित हो जाते। 

कुछ क्षणके परचात्‌ वह सांसारिक सम्बन्धों, अस्थिरताओं, वासना-जन्य 
विकृतियों ओर जगत्‌के प्रपअ्चोंके विषयोंमें सोचता, तो उसका हृदय विरक्तिसे 
परिपूर्ण हो जाता। संसारके सभी संयोगीभाव उसे कष्टकर प्रतीत्त होने छगते । 

शुभ परिणामोंकी तीव्रता और सघनताने उसके मिथ्यात्वभावकों गला 
दिया और सम्यक्त्वके सूर्योदयने आत्माक्ो अलोकित कर दिया। अत. उसने 
दिगम्बर-दीक्षा धारण करनेका निश्चय किया | 

द्वादक्ष अनुप्रेक्षाओंके चिन्तनसे परिणामोंमें निमंछता बढत्ती जाती और वह 
आरम्भ एवं परिग्रहका त्याग करनेके लिए कृत-संकल्प होता जाता। फलूत 
समस्त वस्त्रोंका त्यागकर केशलुञ्चन करनेके लिए वह प्रवृत्त हुआ | पञ्चमुष्टी 
केश-लुझच करते ही मनको ग्रन्थियाँ खुल गयी। राजा प्रसनन्‍्नचन्द्रका चारों 
ओर जयघोष सुनायी पड़ रहा था। इन्द्रभूति गौतम गणधरके तत्त्वावधानमें 
ओर अन्तिम तीर्थंकर महावोरके पादमू ठमे सम्पन्न यह दीक्षा सभीकी चर्चाका 
विषय थो । 

प्रसन्‍नचन्द्रने अपने अल्प-वयस्क पुत्रको प्रधान अमात्यके सं रक्षणमे राज्यभार 
सौंप दिया | प्रसन्‍्नचन्द्र दीक्षित होकर महावीरके सधमे उम्र त्तपश्चरण करने 
लगा | 

एक दिन समवशरणमे श्रेणिकने प्रसन्‍नचन्द्रके सम्बन्धमे प्रश्न किया। इन्द्र- 
भूतिने प्रसन्नचन्द्रके परिवारकी कथा सुनायी |" कालक्रमानुसार अभ्रसन्नचन्द्रने 
केवलज्ञान प्राप्त किया | 
केकयाद्धजनपद-दवेतास्बिका : प्रदेशोका सोह-प्रन्थि-भेदन 

जैन ग्रन्थोंमें प्रतिपादित साढे पच्चीस आयंदेशोंमे इसकी गणना की गई 


१. परिश्षिष्ट पर्व, याकोबी-सम्पादित द्वितीय, संस्करण, सर्ग १, पद्म ९२-१२८ 





२७० : तीर्थंकर महावीर और उतकी आचार्य-परम्परा 


हवेताम्बिका इस जनपदकी राजधानी थी। इसके ईशान-कोणमें नन्‍्दनवनके 
समान मृगवन तामक उद्यान था। यहाँका राजा प्रदेशी' अधामिक, नास्तिक 
और अधर्मानुकूल आचरण करनेवाला था। उसके शीऊू-आचा रमें धर्मका 
किड्थिन्मात्र भी स्थान नही था। एक दिन प्रदेशीका साक्षात्कार पार्वापत्य 
केशीकुमारसे हुआ । केशीकुमा रने अहिसा, सत्य, अचौय॑, ब्रह्मचयं और अपरिशभ्रह- 
सम्बन्धी विचारोका महत्त्व बतलाते हुए प्रदेशीको आस्तिक बनानेका प्रयास 
किया | प्रदेशी केशोकुमा रके आचार-सम्बन्धी विचारोसे अत्यधिक प्रभावित 
हुआ और उसे मानव-जीवनके रहस्यका बोध हो गया । जीवनमूल्योंकी पहचान 
उसे प्राप्त हो गयी | 


प्रदेशीने यह अनुभव कर लिया कि भौतिक शरीरसे ज्ञान-दर्शनरूप आत्मा 
भिन्न है--आत्मा देह या पञ्चभूतरूप नही हैं । जो पृथ्वी, जल, अग्नि और 
वायुरूप चतुभूृतसे आत्माकों उत्पन्न मानते है, वे अज्ञानी है--आत्म-स्वरूपके 
बोधसे रहित है। प्रदेशीने अपनी शंकाका समाधान करनेके लिए केशीसे प्रइन 
किया---'मेरें पिता निदंगी थे और मरकर नरक गये, जहाँ वह दुःख भोग रहे 
हैं, फिर वह उन दु.खोसे बचनेके लिए मुझे क्यो सम्बोधित नही करते ?” 

केशीकुमा र--“राजा अपराधीको दण्ड देता है, उस दण्डकों भोगते समय 
जैसे अपराधी अपने पुत्र-कलत्रके पास नही जा सकता, उसी प्रकार नारकी जीव 
अपने अशुभ कृत्योका फल भोगते समय वहाँसे तव तक नहीं निकल सकता है, 
जब तक सम्पूर्ण कर्मोका फू भोग नही लेता ।” 

प्रदेशो--अच्छा यह मान लिया, पर यह बतलाइये कि मेरी धर्मात्मा 
दादी स्वर गयी है, वह मुझे सम्बोधित करने क्‍यों नहीं आती ?'' 

केशी--जो मनुष्य देवदर्शनके लिए शुद्ध होकर मन्दिर गया है, वह अशुद्धि- 
के भय से दूसरे कामके लिए बुलाये जानेपर भी नही आता । देवगतिके जीव 
शुद्ध है, उन्हे मनुष्यगत्तिकी अशुचिता असह्य है। अत. उपयुक्त भक्तके समान 
वे नही आते। पर जिन जीवोंका पारस्परिक मोह प्रबल होता है और वे 
इष्टमित्रोंका उपचार करना चाहते है, वे कष्ट सहकर भी आते है। आगम- 
ग्रन्थोंम इस प्रकारके उदाहरण मिलते हैं | सीताजीका जीव अपने एक बन्धुको 
सम्बोधित करनेके लिए नरक गया था ।” 

प्रदेशीकी जिज्ञासा अभी भी शान्त नहीं हुई। उसके मनमें आत्माके 
अस्तित्वके सम्बन्धमें अभी भी आशंका अवशिष्ट थी । अतः वह कहने लगा-- 


१ पएसिकहा, रायपसेणी सटीक, पत्र २७३. 


तीथेकर महावीर और उनकी देशना : २७१ 


“कक मरनेवाले व्यक्तिको सन्दूकमें बन्द कर दिया जाता है तथा सन्दूककों 
भी चारों ओरसे इस प्रकार बन्द कर दिया जाता है, जिससे उसमे हवा भी 
नही जात्ती | पर मरते समय वह आत्मा न तो सन्दूकके भीत्तर दिखलायी पड़ती 
है और न कही बाहर ही । यदि आत्मा है, तो उसे अवश्य दिखना चाहिए ।” 


कैशी--“राजन्‌ ! भवनके भीतर सब दरवाजों और खिड़कियोंको बन्द 
करके जब सगीतको मधुरध्वनि आरम्म होती है, तब उसे भवनके बाहर 
निकलते हुए कोई नही देखता, पर वह निकलकर श्रोताओंके कानोंसे टकरात्ती 
है और उन्हे आहलादित करतो है। सुक्ष्म शब्द तो पौद्गलिक हैं, फिर भी 
नेत्रोसे नही दिखते | अब विचार कीजिए कि अरूपो यह आत्मा नेत्रोसे किस 
प्रकार दिखलायी पड़ेगी ?” 


प्रदेशोकी जिशासा अभी शान्त नही हुई थी । भतः वह पुनः प्रश्न करता 
हुआ कहने लगा--“मनुष्य-शरीरके टुकड़े-टुकडे करके उन्हे एक ऐसे सन्दूकमे 
भर दिया जाय, जिसमे कोई दूसरी वस्तु प्रवेश न कर सके। यहाँपर शरीरके 
वे टुकड़े सड़ जाते है और उनमे कीड़े उत्पन्न हो जाते है। अव प्रश्न यह है 
कि जीव यहाँपर कहाँसे आता है ?” 

केशी--“राजन्‌ ! जब आत्मा निकलते हुए नहीं दिखलायी पड़ती तो 
प्रवेश करते हुए किस प्रकार दिखलायो पड़ेगो ? अमूरत्तिक आत्माका दर्शन 
नही होता, अनुभूति होती है।” 

इस प्रकार केशीकुमा रने प्रदेशोको आत्माके अस्तित्वका बोध कराया और 
उसके परिणामोमे परिवत्तंन किया | 


ग्रामानुग्राम विहार करता हुआ तीर्थंकर महावीरका समबशरण कैकेयी १- 
को राजधानी ध्वेताम्बिकामे आया। प्रदेशी परिजन-पुरजन सहित महावीरकी 
वन्‍्दनाके लिए गया। भगवानूको दिव्यध्वनि प्रारम्भ हुई, सभी थोता धर्मं- 
श्रवणभकर आनन्दित हो रहे थे। अवसर प्राप्तकर प्रदंन किया--'ससारका 
कारण क्या है ? और मुक्ति किस प्रकार प्राप्त की जाती है ? लोकके प्राणी 
किस प्रकार सुखी होते है ?'' 

इन्द्रभूति गणधरके निमित्तसे धर्मको प्रतिपादित करते हुए तोर्थंकर महावी र- 
ने कहा--''षट्‌ द्रव्योमेसे जीव और पुद्गल द्रव्यमें दो प्रकारकी परिणमन 
शक्तियाँ है--(१) स्वभाव और (२) विभाव | शेष द्वव्योंका परिणमन स्वभाव 


कैकेयईत्रेय "'हरिवंशपुराण ३।५ 


३७२ : तीर्थंकर महावीर और उन्तको आधार्य-परम्परा 


रूप हो होता है। थे दोनों द्रव्य विभावरूप परिणमन करनेके कारण अतादि 
काञसे सम्बद्ध हैं। शरीरमें बंधा हुआ जीव शुभाशुभ कम कर रहा है। जीवने 
पूर्व जन्ममें कर्म किये हैं और इस जन्ममे भी कर्म संचित कर रहा है। इन 
संच्षित कर्मोंके शुभाशुभ फलको भोगता हुआ जीव सुखी-दुःखी होता है । यदि 
व्रतोपवास, संयम, तपस्या आदिके द्वारा इन कर्मोकी निजंरा कर ले, तो शरीर- 
बन्धनसे मुक्त हुआ जा सकता है। मन, वचन, काय द्वारा आल्षव निरोधकर 
सवरका पालन किया जाय, तो नवीन कर्मोका बन्धन नही होता और तपस्या- 
से सचित कर्मोका नाश हो जानेपर भवश्नमणका अन्त हो जाता है। निस्‍्स- 
न्देह कमेक्षयसे ही दुःखक्षय होता है |” 


तीथैकर महावीरके कार्य-कारण सिद्धान्तपर आधृत उपदेशने अन्य 
श्रोताओंके साथ राजा प्रदेशीको बहुत प्रभावित्त किया । इस सन्दर्भमें सप्तत्तत्त्व, 
नवपदार्थ, पञ्चास्तिकाय, छः द्रव्य, चार कषाय और श्रष्टकर्मोके स्वरूपको 
समझा । आत्म-परिणतिके निर्मेल होते ही प्रदेशीके राग-ह्ष गल गये, उसकी 
आत्मा आलोकसे आपूरित हो गयी और उसने मुनिदीक्षा धारण कर ली। 
कुरदेश-हल्तिनापुर : शिवरार्जाष द्रवोभूत 


हस्तिनापुरकी अवस्थिति मेरठसे २२ मील पूर्वोत्तर और विजनौरसे नैकऋ- 
त्यमे बूढ़ो गगाके दक्षिण तटपर मानी जाती है। इस नगरके बाहर उत्तर-पु॑ 
दिल्यामे सहख्रा म्रवन नामका उद्यान था। वह उद्यान सब ऋतुओके फल-पुष्पीसे 


समृद्ध था और नन्दनवनके समान रमणीय था । 

उस समय हस्तिनापुरमे शिव नामका राजा राज्य करता था। इसकी 
पदुरानीका त्ाम धारिणी था | इस दम्पतिके शिवश्नद्र नामक पुत्र था | 

एक दिन राजाके मनमे रात्रिके पिछले प्रहरमे विचार आया कि हमारे 
पास जो विपुल धनसम्पत्ति है, वह सब पूर्बोषाजित पुण्यका फल है। अत' पुनः 
पुण्पाज॑नके लिए प्रयत्न करना चाहिए। अपने उक्त विचारकों कार्यरूपमे 
परिणत करनेके उद्देश्यसे उसने अपने पुत्र शिवभद्कको राज्यपदपर प्रतिष्ठित कर 
दिया ओर स्वय तापस दीक्षा लेकर गगातटपर ब्रतोपवास करना आरम्भ 
किया । 


दिवराजषिने घोर तप्श्चरण किया और दिकचक्रवाल तपके प्रभावसे 


उसने विभंगावधि प्राप्त किया । उसे अपने इस कुअवधिके कारण अधिकाश 
वस्तुएँ विपरीत्त दिखलायी पड़ने लगी। उसे सात्त द्वीप भर सात समुद्र दिखलायी 
पडने लगे | 


तीर्थंकर महावीर और उतको देशना : २७३ 
१८ 


तीर्थंकर महावीरका समवशरण हस्तितापुरके निकटवर्ती सहस्राम्रवनमें 
पहुँचा । समवशरणके प्रभावसे इस आम्रवनका सौन्दर्य कई गुना बढ़ गया | 
समवशरणसभाकी चर्चा समस्त कुरुदेशमे व्याप्त हो गयी। तर-नारियाँ विभिन्‍न 
प्रका रकी वेश्-भूषामें सजकर महावीरके समवशरणमे सम्मिलित हुई । स्वार्थी, 
भोगी, उच्छ खल पुरुष अपनी विभिन्न-छालसाओसे विवश होकर इस धमंसभा- 
में सम्मिलित न हो सके, पर विभिन्‍न दिशाओं और विदिशाओसे अगणित 
नर-तारी धर्म-प्रवचनके श्रवणके लिये एकन्र हुए। समवशरण ह॒रित-श्याम 
वर्णकी मणियोसे सुशोभित था और स्थान-स्थानपर मणि-मुक्ताओके झालर- 
तोरण लगे थे | उद्यानकी उपत्यकामे विभिन्न प्रकारके पक्षी कलरव कर रहे थे। 
विभिन्न सरोवरोमे कमछ विकसित थे और मगलवाद्योकी उछाहभरी रागि- 
नियोसे विशाल उद्यान-प्रान्त गूजित था। ततोरण, द्वार, गोपुर, मण्डप और 
बेदिकाओसे तटभूमि रमणीय थी। जब देशना आरम्भ हुई, तो किसीने प्रश्न 
किया-- प्रभो | शिवराजधि इस लोकमे सात ही ढ्ीप और सात्त ही समुद्र बत- 
लाता है। क्या उनका यह कथन सत्य है ?" 


महावी रने कहा-- गौतम ! इस तियंक्‌ लोकमे स्वयंभूग्मण समुद्र पर्यन्त 
असंख्यात्त द्वीप और समुद्र है। शिवका उक्त कथन सत्य नही है।'' 

आजकी दिव्यध्वमिका विषय लोक-बर्णन था | छोकका स्वरूप, विस्तार, 
द्वोप, समुद्र, क्षेत्र आदिके सम्बन्धमें उपदेश हो रहा था। जब गिवराजधिको 
तीर्थैंक रके उपदेशका परिज्ञान हुआ, तो उसका विभगज्ञान नष्ट हो गया और 
बह सोचने लगा कि काय कलेश सहनकर मैने जो पृण्याजंन किया है, वह तो 
ससार-परिश्रमणका ही कारण है। राग-द्वेषको निवृत्तिके बिना जन्म-मरणके 
दुःखोसे छुटकारा प्राप्त नही किया जा सकता है। वह जित्तना अधिक अपना 
आत्मालोचन करता, उत्तना ही उसकी आत्मामे प्रकाश फेलता जाता। 
राशि-राशि सौन्दय उसके चरणोक॑ समक्ष विद्यमान था । अत्तणव वह तीर्थकर 
महावी रके समवश रणमे आकर जिम-दीक्षा धारण करना चाहता था। मोहका 
परदा हटते ही, उसकी आत्मा द्रवीभूत हां गयी | भिथ्यात्वका पंक्र घुल गया 
और सम्यवत्वकी ज्योति प्रज्बलित हो गयी । 


शिवराजपिने त्रिवार 'नमोस्तु' किया और गोतम गणधरके निकट बेठकर 
अपनी श्रद्धा और भक्ति प्रकट की । उसकी आत्मासे ज्ञान और दर्शनकी किरणें 
नि:सुत होने लगी ) उसने अनुभव किया कि कर्मावरणकी सघनता छूट रही है 
और आध्यात्मिक अनुभूति बढ़ती जा रही है। सम्यक्त्वके साथ सम्यक्‌ विवेक 
भी उत्पन्न हो गया है और आत्मा चारित्र ग्रहण करनेके लिये उत्सुक है। 


२७४ : तीर्थंकर महावीर और उनकी आवचायं-परम्परा 


शिवराजिने इन्द्रभुति गोतमसे निवेदन किया--“स्वामिन्‌ ! अज्ञानता- 
पूर्वक तो मैने बहुत तप किया है, पर अब मै ज्ञानपुर्वक तोर्थकर महावीरकी 
दरणमें रहकर संयम और तपका आराधना करना चाहता हूँ। छुंपया मुझे 
निम्न॑न्थ मुनिके ब्रत दीजिए |” 

शिवराजषिने पंचमुष्टि लोंचकर दिगम्बर-दीक्षा ग्रहण की |१ 


पुरिमताल : महाबलका *-वन्दन 


प्रयागका ही प्राचीन नाम पुरिमताल बतलाया जाता है। जैन ग्रन्थोंके 
आधारपर यह अयोध्याका एक शाखानगर रहा होगा। यह नि'सन्देह है 
कि पुरिमताल प्राचीन नगर था। इस नगरके शकटमुख उद्यानमें बग्गुर भ्रावकने 
तीर्थंकर महावोरकी अर्चा की थी। पुरिमतालके अमोधदर्शी उद्यानमे तीर्थंकर 
महावी रका समवशरण आया हुआ था। भव्य चर-ता री इस समवशरणमे सम्मि- 
लित होकर धर्मामृतका पान कर रहे थे। 

जब इस नगरके नृपति महाबलको तीर्थकर महावीरके समवशरणके पधा- 
रनेकी सूचना प्राप्त हुई, त्तो चह भी अपने दल-बल सहित वन्दनाके लिये चला | 
जब वह पमवशरणमे प्रविष्ट हुआ, तो उसे विजयचौर सेनापतिके पुत्र अभग्न- 
सेनके पूर्व भवोका वर्णन सुनायी पडा । इस पूर्व भवावलिको सुनकर महाबरू 
प्रभावत्त हुआ और उसे ससार, शरीर एवं भवोसे विरक्ति होने लगी। पर उसके 
मनमे राज्य-सचालनकी आकाक्षा अवशिष्ट थो। अत धाभिक प्रवृत्तिक रहते 
हुए भी, वह तीर्थंकर महावी रकी केव 5 वन्दता कर नगरमे छौट आया। महा- 
बल अपने समयका प्रसिद्ध शासक था और त्तीर्थकर महावीरके प्रति अपार 
श्रद्धा रखता था । 


वद्धेंसानपुर : विजयमित्रका धर्मं्वण 
वद्धंमानपुरवी स्थिति आधुनिक बगालमे होनी चाहिये। यदि इसका 


सम्बन्ध आधुनिक वर्देवान नगरसे जोडा जाय, तो आइचय्य नही। इस नगरके 
बाहर विजयवद्ध न नामक उद्यान था। यहाँ मणिभ्रद्र यक्षका विशाल मन्दिर 


ध 


१, समणेण भगवता महावीरेण अट्टू रायाणों मुंडे भवेत्ता आगारातो अणगारित॑ 
पब्याविता, तं०--बी रंगय, संजद एणि्जते ये रायरिसी । सेय सिवे उदायणे 
[ तह संखे कासिवद्धणे |-स्थानागसत्र, सटीक, स्थान ८, सत्र ६२१ पत्र ( उत्त- 
रा ) ४३०-२. 

२. विपाकसत्र (पी० एल० वैद्य द्वारा सम्पादित) सू० १, अ० ३, पु० २६-२७. 
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था | इस नगरमें विजयमित्र' नामक राजा राज्य करता था। तीर्थकर महा- 
वचीरका समवशरण ग्रामानुग्राम विहार करते हुए वर्दमानपुरभें आया। अन्य 
जनेताके समान विजयमित्र भी तीथंकर महाबीरके समवशरणमे घमंश्रवण 
करनेके लिए गया। यहाँ उसने देखा कि विश्वकल्याणके हेतु तीर्थंकर महावीर- 
का धर्म-प्रदचन हो रहा है । वह मनोयोगपुरवंक उनके उपदेशको सुनता रहा। 
उसे तीर्थंकर महावी रका व्यक्तित्व विकसित पुष्पके सौरभके समान प्रतीत 
हुआ और ऐसा लगा कि चारों ओरका वातावरण सुरभित हो रहा है। 
सरलता, सत्यनिष्ठा, सयम, इन्द्रिय-निग्रह आदि जीवनमूल्य विविध प्रकारसे 
जीवनको प्रेरित्त कर रहे थे। वह तीर्थकरकी वाणीसे भव्ति-विभोर हो गया 
और विनय-पूर्वंक उनकी वन्दना की । 


वाराणसी : जितद्श्रुका नसन 


प्राचीन समयमे काशीराष्ट्र अत्यन्त प्रसिद्ध था। इस राष्ट्रकी राजधानी 
वाराणसी" नगरी थी । इसके बाहर कोष्ठक नामक चेत्य था! यहाँ कई बार 
तीर्थंकर महावीरका समवशरण आया | यहाँके तत्कालीन राजाका नाम 
जित्तशत्रु! था। इस नगरोके चुलनी पिता और सुरादेव नामक धनाढ्य गृहस्थ 
महावी रके दश श्रमणोपासकोमे थे । यहाँक़े राजा लक्षको काममहावन चेत्यमें 
तीथैकर महावीरने अपना शिष्य बनाया था | 


तीर्थंकर महावीरके समवशरणका समाचार अवगत्तकर जित्तशन्रु उनकी 


वन्दनाके लिये पहँचा और उसने अत्यन्त भक्ति-भाव-विभार होकर उनकी 
अर्चा की । 


काकन्दी : घत्य एवं सुनक्षत्रका सोह छिन्‍्म 


काकन्दी उत्तर भारतकी प्राचीन और प्रसिद्ध नगरी थी | यह नूनखार 
स्टेशनसे दो मील और गोरखपुरसे दक्षिणपूत्रं तीस मी किप्दिन्धा अथवा 
खुखुन्दक नामसे प्रसिद्ध है। 
१. विपाकसूत्र, पी० एल० वैद्यन्सम्पादित, श्ु० १, अ० १०, प्‌ृ० ७२. 
२-३. वाराणसी नाम नगरी ' * '” जियसत्तू राया ।--उवारुगदसाओ, पी० एल७ 

वैद्यसम्पादित, पु० ३२. 
४. श्रवण भगवान्‌ महावीर, मुनि कत्याणविजय, पृ० ३६१. 

कागन्दी नाम नयरी होत्था ।***'**** जियसत्तू राया । 

“--अणुत्तरोबवाइयदसाओ, एन० वी० वैद्य सम्पादित, पू० ५१. 
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बताया जाता है कि काकन्दीके बाहर सहस्राम्रवन नॉम॑ंक उंद्यौन थी | 
इस उद्यानमें तीर्थंकर महावीरका समवशरण एक्राधिक बार आया था। राजा 
जितशत्रने भक्ति-भावसे तोर्थंकरकी वन्दना की थी । जब समवशरणमे गृहस्थ- 
धर्मका वर्णन किया जा रहा था, तब क्षेमक और घृतिधरने इन्द्रभूति गौतम 
गणधरसे श्रावकके दाद व्रत प्रहण किये थे । 


जिस समय तोर्थंकर महावीर आत्म-धर्मका प्रवचन कर रहे थे और कषाय 
एवं विकारोको पर-संयोगजन्य होनेके कारण हेय बतला रहे थे, उस समय 
भद्रा साथंवाहीके पुत्र चन्‍्य और सुनक्षत्र बहुत प्रभावित हुए। वे सोचने लूगे 
कि “आत्मा अपने स्वरूपका अनुभव, परिज्ञान और शुद्धाचरण न कर शरीर, 
घन, सम्पत्ति, परिवार, मित्र आदि पदार्थोकों अपना समझ उनसे राग-मोह 
करती है। राग-मोह और द्वेषके कारण ही ससारका सारा जजाल जीवके 
समक्ष उपस्थित होता है। अत्तगव राग-द्वेषका त्यागकर ज्ञान-दर्शंनरूप चेतन्य 
आत्माकी अनुभूत्ति करना ही आत्महितका साधन है ।” 

धन्य और सुनक्षत्रते आत्म-प्रकाश प्राप्तकर इन्द्रभूति गौतमसे दिगम्बर- 
दीक्षा ग्रहण करनेकी अभिलाषा प्रकट की। वास्तविक विरक्ति अवगतकर गौतम 
गणधरने इन दोनोको दिगम्बर-अ्न्नज्या प्रदान की । 


त्तीथंकर महावीरका समवशरण वम्बईके भरुच नगरमे भी गया और यहाँ 
का तत्कालीन राजा वसुपाल अधिक प्रभावित हुआ। नगरसेठ जिनदत्त 
त्था उसकी पत्नी जिनदत्ता एव पुत्री नीलीने श्रावकके ब्रत अहण किये। 


सिन्धु-सोवीर : उदायनका सम्यकत्व-बोध 


जेन आगमभ-म्रन्थोमे साढे पच्चीस देशोमें सिन्धु-सौवीरका नाम भी सम्मि- 
लित है" | महावीरके समयमे यह एक संयुक्त राज्य था, पर बादमे सिन्धु-सिन्धके 
नामसे और सोवीर पृथक्‌ नामसे प्रयुक्त होने लगा | भारतीय साहित्यमे सिन्धु- 
सोवीरका विशेष महत्त्व दिखलायी नहीं पडता । बौद्धायनमें सिन्धु सौवीरको 
अस्पृष्य देश कहा गया है ओर वहाँ जानेवाले ब्राह्मणको पुन' सस्का रके योग्य 
बताया है। बौद्ध साहित्यमें गान्धार और कम्बोज राज्योंके उल्लेख तो है, पर 
सिन्धु-सौयो रके नही । 
१. सेण उदायणे राया सिंघुसोवीरप्पमोक्खाण सोलसण्हं जणवयाण बीतीभयप्पामो- 

क्खाण तिण्ह तेसदट्डीण नगरागरसयाण सहसेणाप्पमोक्लाण दसण्हंंराइण बद्धमउ- 

डाण--भगवतोसूत्र सटीक, शत्तक १३, उद्देस ६, पत्र ११३५. 





कल लल+ नल. >> 
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त्तोर्थंकर महावीरका समवशरण इस जनपदमें आया था। उस समय इस 
जनपदका राजा उदायन था और इसको रानो प्रभावती महारज चेटककी पुत्री 
थी" तीर्थंकर महावीरके उपदेशोंसे उदायन बहुत प्रभावित हुआ और वह उनका 
भवत बच गया | उसने महावीरके जीवनकालमें ही उनका मन्दिर बनवा कर 
चन्दनकी प्रतिमा स्थापित की थी और वे दोनों ही उस प्रतिमाकी पूजा किया 
करते थे* । 

इस अतिशयपूर्ण प्रतिमाके चमत्कारोको सुनकर उज्जयिना-नरेश महाराज 
न्ण्डप्रयोतने उसे चोरीसे अपने यहाँ मंगा लिया। उदायनने मूर्तिको वापस 
करनेके लिये कहा, पर चण्डप्रयोत्तने मृति छौटानेसे इनकार कर दिया । उदा- 
यन विशाल सेना लेकर उससे लड़ने गया । घमासान युद्ध हुआ । चण्डप्रद्योतको 
बन्दी बनाकर कारागृहमे बन्द कर दिया और त्तोर्थकर महावीरकी उस 
चन्दनकी प्रतिमाको सिन्धके मन्दिरमे प्रतिष्ठित कर दिया गया। उदायन सम्यक्‌- 
दृष्टि श्रावक था और उसकी रानी प्रभावती भी धर्मश्रद्धालु थी। किसी परव॑के 
अवसरपर रातो प्रभावतोके कहनेसे उदायनने चण्डप्रद्योतको कारागृहसे मुक्त 
किया और उसे उसका राज्य भो वापस कर दिया । 

महावीरका समवद् रण जब सिन्धमे आया, तो महाराज उदायन और रानी 
प्रभावती इस समवशरणमे प्रसन्‍नतापूर्वक् सम्मिलित हुए। उनके धर्मोपदेशसे 
प्रभावित होकर उदायन और प्रभावत्तीने श्रमणब्रत ग्रहण कर लिया । राजा 
उदायन दिगम्बर मुनि बन गया और प्रभावत्ती आधिका | 
कुसन्ध्य 

हरिवंशपुराणमें तीर्थकर महावीरके समवशरण-बिहारका निर्देश करते हुए 
कुसन्ध्य देशका वर्णन किया गया है। इसी १राणमे एक कुशोदय देश भी आया है, 
जिसकी राजधानी शोयंपुर थी । आजकल यह स्थान आगरा जिलेके बटेब्वरके 
अन्तगंत है। सम्भव है कुसद्य और कुसन्ध्य देश एक ही है। शौयंपुर और 
कान्यकुब्जक॑ मध्यमे शकासा (शकास्या) नगरी है। यह फरूंखाबाद जिलेमे 
पड़ती है। ऐसा बनुमान होता है कि यह समस्त प्रदेश कुसच्य या कुसन्ध्यके 
नामसे प्रसिद्ध रहा है। सक्षेपमे आगरासे कन्नौज तक फेला हुआ प्रदेश वुसन्ध्य 
या कुसद्य है । 


१- उदायणस्स रन्‍्नों महादेवी चेडगरायधूया समणोवासिया पभावई। 
“उत्तराष्ययन, नेसिचन्द्राचार्यकी टीका सहित, पत्र २५३-१, 
२. बीर, वर्ष ९, १० ११३-११५. 
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अद्वष्ट 


इस नामसे सादृश्य रखनेवाले दो स्थान उपलब्ध है '--(१) अश्वक और 
(२) अष्टकप्र । अश्वक प्रदेश पश्चिमोत्तर सीमाप्रान्तसे परे काबुल न॒दीके उत्तर- 
भागमे स्थित था | यूनानियोने इसे--/४००अंण' नामसे बताया है।' 

अद्वष्टसे अदवकका सादृश्य अधिक है । अष्टकप्रका उल्लेख टौलमीने किया 
है, जो हस्तकवप्रका अपश्रृंश है। यह गुजरातमे था।* 
शाह्व 

इस प्रदेशके सम्बन्धमे निश्चित रूपसे कोई जानकारी नही है। दक्षिण 
भारतके राजाओंमें सालुब नामक एक राजवंशका उल्लेख मिलता है। साल्व- 
मल्ल जिनदास तुलुबदेशपर शासन करते थे? | १ 

दक्षिणके एक अभिलंंखमे बताया गया है कि सालुब राजा पूर्वी प्रदेशसे वहाँ 
आये थे । अत. साल्व देशकी स्थिति दक्षिण भारतमे कही सम्भव है । 
त्रिग्त 

आचार हेमचन्द्रने अभिधानविन्तामणिमे त्रिगतंका उल्लेख जालन्धरके 
साथ किया है। रावी, ब्यास और सत्तलज नदियोंका मध्यवर्ती प्रदेश त्रिगर्त 
कहलाता था। इसक जालन्वर और कोटकागड़ा प्रमुख नगर थे । 
पाटच्चर 

निश्चित छपसे इस नगरके सम्बन्धमें कुछ नही कहा जा सकता है। 
यूनानियाने पाटलिनके नामसे सिन्धुका उल्लेख किया है। बहुत सभव है कि 
पाटच्चर सिन्धुका पाश्व॑वर्ती प्रदेश हो | 
सोक 


कनिघमने पजाबमे जलालपुरके पास राजा भमोध द्वारा स्थापित मोगका 
निर्देश किया है। यदि यह मोग ही मौक हो, तो जलालपुरके पास इसकी स्थिति 
मानी जा सकती है । 
करनिंधम - ऐन्शिएन्ट जौग्राफी ऑफ इन्डिया, पृ० ६६७ 
कॉनीषम. शाएाला। (लतएा/०9७फएए 6 तवा9, । 2९० 699 
» उब्दणातओा! बाते कै क्राताव'छ टपरोपाएं (4)न्‍ब7एवग), रि88० 92, 
९७एणट बाएं छपाए०, ऐग९८ ।952-953, 
कनिघ म-ऐन्शिएंट जागरफी आँव इण्डिया, पु० ६८२ 
जैनसिद्धान्त-भास्कर, भाग १२, किरण १, पु० २०. 
७. वही, पृ० २०. 
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कस्योज 


यह गान्धारका पाख्व॑वर्ती प्रदेश था। आजकल कंधारके निकटवर्ती प्रदेशकी 
कम्ब्रोज माना जाता है। अशोकके पठ्चम अभिरेखमे बताया गया है कि उसने 
अपने घमंमहामात्योंको यवत और कम्बोज लोगोके साथ-साथ गन्धा र-निवासियो- 
के प्रदेशमे भी नियुक्त किया था। यह जनपद गन्धारसे लगा हुआ, सभवत्तः 
उसके पश्चिमका प्रदेश था | डॉ० राधाकुमुद मुकर्जीने इसे काबुल नदीके तट- 
पर स्थित प्रदेश माना है? | पर वस्तुतः इसे बिलोचिस्तानसे लगा ईरानका 
प्रदेश मानना ही अधिक उचित है। 


बौद्ध साहित्यसे अवगत होता है कि यवन और कम्बोजमे आर्य और दास 
दो ही वर्ण थे। डॉ० मोती चन्द्रनें कम्बोजको पामीर प्रदेश मानकर द्वारकाको 
आधुनिक दरवाज नामक नगरसे मिलाया है, जो बदखशाक उत्तरमें स्थित है। 
जातककथाओंमे कम्बोजक सुन्दर धोडोका उल्लेख आया है। 
वाल्हीक 

इस जनपदकी अवस्थित्तिके सम्बन्धम दो मत है.--(१) कुछ विद्वान इसकी 
अवस्थिति उत्तरापथमे और कुछ (२) वेकट्रियन देशकी राजधानी वलखके रूपमें 
स्वीकार करते है । पाणिनिके “बाहीकग्राम्तेस्यर्च'” (४।२।११७) तथा 'आयुध- 
जीविसंघाअव्यड्वाहीकेप्वब्राह्मण राजन्यात्‌” (५३११४) में वाहीक जनपदका 
उल्लेख आया है । इसे भाष्यकार पत्तठ्जाल पजाबमे स्थित मानते हैं। इसकी 
अवस्थिति व्यास और सत्तलज नदियोवे बीच निश्चित की गयी है | इस वाहीक 
राष्ट्रको शतपथ ग्राह्मणमे (१२५।३।१-२) वाल्हीक कहा गया है। वाल्होक छोग 
मूलत: वेक्ट्रियाकी राजधान्ती चलखके निवासी थे तथा भारतमे चिनाव और 
सतलज नदियोके बीचके मेदानमे बस गये थे। महाभारतके सभापवंमे भी 
वाल्हीक लोगोंका वर्णन आया है और; उनके प्रदेशको भी मूलतः बलख और 
बादमें भारतक उत्तर-पश्चिम भाग तथा पजाबको माना है' । 

कुछ विचारक वाल्हीककोी अफगानिस्तानके उत्तरमे बतलाते है। पालि 
साहित्यमें वाहिय राष्ट्रका जो वर्णन आता है, उसकी दुष्टिसे इस राष्ट्रको व्यास 
और सत्तलज नदियोके बीचके प्रदेश तक सीमित नही रख सकेते । इस वर्णनसे 
यह राष्ट्र सिन्धु नदीके इस पार या उस पार भी सभव है? । महारोलीके छौह- 


१, अशोक ( गायकवाड़ लैक्चर्स ), १० १६८. 
२. डॉ० मोतीचन्द्र, ज्योग्रेफोकल एण्ड इकोनोमिक स्टडीज़ इन दि महाभारत, प० ९१. 
३. भरतसिह उपाध्याय बुद्धॉकालीन भारतीय भूगोल, प्रयाग सं० २०१८, पु० ४८०. 
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स्तम्भ-लेखमें चन्द्रद्वारा सिन्धुके सात मुहानोंको पारकर वाल्हीकको जीतनेका 
निर्देश किया गया है। 


आदिपुराणमे प्रतिपादित वाल्हीककी स्थित्तिसे भी यह स्पष्ट है कि सिन्धु- 
के पार उत्तर-पश्चिममे बाल्हीक जनपद रहा है।* 

त्तीथंकर महावी रका समवशरण इस जनपदमे गया था ओर यहाँकी जनता- 
ने उनका उदार हृदयसे स्वागत किया था | 
यवनश्रुति 

यह प्रदेश यूनान और उसके पाश्व॑वर्ती भूभागका द्योतक है। यूनानी लोग 
प्राचीन भारतमे 'यवन' नामसे उल्लिखित होते थे।* पद्चिमी भागोमें यवन 
जनपदकी स्थिति सम्भव है । यो तो 'यवन' शब्दका प्रयोग आधुनिक यूनालके 
लिए पाया जाता है। महाभारतमे बताया गया है कि नन्दिनीने योनिदेशसे 
यवनोंको प्रकट किया तथा उसके पाइवं भागमे यवन जातिकी उत्पत्ति हुई?। कर्णने 
हिग्विजयर्क समय परदिचममें यवनोको जीता था*। काम्बोजराज सुदक्षिण 
यवनोके साथ एक अक्षौहिणी सेनाक लिए दुर्योधनके पास आया था। 

यवन भारतीय जनपद है | यवत्त पहले क्षत्रिय थे, परन्तु ब्राह्मणोसे द्वेष 
रखनेके कारण शुद्रभावको प्राप्त हो गये थे' | आदिपुराणमे जिनसेनने (आदिपु० 
१६१५५) बताया है कि तीर्थकर ऋषभदेवने यवन देशकी प्रतिष्ठा की थी । 

हरिवशपु राणक अनुमार महावीरका समवशरण यवन प्रदेशमे गया था | 
सत्य, अहिसा, ब्रह्मचयं और अपरिग्रहके सिद्धान्तोका प्रतिपादन किया गया 
था। इस जनपदकी जनतानें श्रद्धा और भक्तिक साथ त्तीर्थकर महावीरका 
उपदेश सुचा था । 
गान्धार 

प्राचीन भारतके सोलह जनपदोमे गान्धारका उल्लेख आया है। इस जन- 
पदका निर्देश अशोकके पथ्चम अभिलंखमे भी पाया जाता है | मज्क्षिम-निकाय- 
की अट्ठुकथामे गान्धार जनपदको सीमान्त जनपद कहा गया है । गान्धारकी 








१. डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री . आदिपुराणम प्रतिपादित भारत, वर्णाग्रन्थमाला, वायाणसी, 
प्‌० ६५७. 

हिस्टॉरीकल ली द्ग्‌-ग्विसू, पू० ७०-७८. 

महाभा रत, आदिपर्व १७४।३६ -३ ७. 

« वही, वनपर्व २५४॥१८।१५०, 

वही, अनुशासन पर्व ३५।१८।१५२. 

«» मसज्क्षिमनिकाय, जिल्द दुसरो, १० ९८२ (परपंचसदनी). 
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स्थिति स्वात नदीसे झेलम नदी तक थो। इस प्रकार इस जनपदमें पदिचसी 
पजाब ओर पूर्वी अफगानिस्तान सम्मिलित थे । गान्वारकी राजधानी तक्षशिला 
नगरी थी। तक्षशिला शिक्षा और व्यापार इन दोनों ही दृष्टियोंसे महत्त्वपूर्ण 
थी। जीवकवेद् तक्षशिलाका प्रसिद्ध स्तातक था। छान्दोग्य उपनिषद्‌" और 
शतपथ ब्राह्मणमे गान्धारका उल्लेख आया है । 

तीर्थंकर महावीरका समवशरण सिन्धुसे गान्धार गया था और यहॉँकी 
जनताने उनका स्वागत्त-अभिनन्दन किया था। वीतरागवाणीका श्रवणकर 
अगणित व्यक्तियोने आत्मोत्थानको प्रेरणा प्राप्त की थी । 
स्रभीरु 

यह समुद्रतटवर्ती प्रदेश था, जो सभवत 'सुरभि' नामक देशका बोधक है। 
यह सुरभि देश मध्य एशियाके क्षीरसागर (८० छाथ्य ५८४ )के निकट (0४०४) 
आऑक्स नदीक उत्तरकी ओर स्थित था। आजकल खीव (॥0४०) प्रात्तका खनत्त 
अथवा सरिस्म प्रदेश है*। हरिवशपुराणके वर्णनानुसार यहाँ भी महावीरका 
समवशरण गया था । 
क्यायतोय 

समुद्रके किनारे होनेके कारण अथवा समुद्रसे वष्टितत होनेसे इस जनपदका 
नाम यह पड़ा होगा | यह जनपद उस समुद्रके तटपर अवस्थित था, जिसका 
जल क्वाथ--काढे (अनेक औषधिग्रोको जलमे डालकर गम करनेपर हुए लाल 
वर्ण )के समान था। बहुत सम्भव हे कि यह लाल समुद्र (९००१ ४००) के 
निकट रहा होगा । इस लाल समुद्रकें तटपर अबीसीनिया, अरब, इशथ्यूपिआ 
आदि देश अवस्थित है। इन प्रदेशोमे जेनधर्मका प्रचार हुआ था।? अत हरिवंश- 
पुराणमें प्रतिपादित क्वाथतोय छाल समुद्र (१९८१ ६८०) का तटवर्ती प्रदेश है । 
ताणं 

सम्भवत. यह तूरानक लिए व्यवहृ॒त है। 
कार्ण 

हरिवदपुराणमे इस जनपदको उत्तर दिशामे बताया गया है । सम्भवतः 
यह काफिरिस्तान है । 
१. छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ (गीताप्रेस) ६१४।११८. 
२. इण्डियन हिस्टों गीकल क्वारटर्ली, भांग २, पृ० २९. 
३. भगवान्‌ पाएवनाथ, पु० १७३-२०२. 
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कराणाकी परम ज्योति प्रज्वलित 


सीर्थकर महावीर उत्ततीस वर्ष, पाँच माह और बीस दिन तक अपनी 
देशना द्वारा जन-जनको ज्ञान देते रहे । उनकी देशना सुनते ही मिथ्यात्व भग 
हो जाता, मोह छिन्न हो जाता और हृदयको समस्त गाँठे खुल जाती । उन्होंने 
मुनि-आधिका, श्रावक और श्राविकाओके साथ विहार किया । गृहस्थ, नृपति, 
राजकुमार, राजकुमारियां, श्रेष्ठि, सार्थवाह, विद्वान एव बुद्धिजीवी-बर्गकों प्रति- 
बोधित किया । उनकी धर्मामृत-वर्षा काशी, कमंमार-ग्राम, कोल्लाग-सब्निवेश, 
मोराक-सन्निवेश, नालन्दा, चम्पा, श्रावस्ती, वेशाली, विपुलाचल, वेभारगिरि, 
मगधके विभिन्‍न ग्राम-नगर, कोशाम्बी, मिथिला, विदेह, पच्राल, बग, पुण्डू, 
ताम्रलिप्ति, हस्तिनापुर, साकेत, मथुरा, हेमागद, कम्बोज, कुसन्ध्य, अश्वष्ट, 
शाल्व, त्रिगतं, भद्रका र, पट्ठच्चर, मौक, मत्स्य, कनीय, ब्रकार्थक, कुरु-जांगल, 
केकेय, आत्र ये, वाल्होक, यवन, सिन्‍्ध, गान्धार, सोवीर, सूरभोरु, दरोरुक, 
बाड़वान, भरद्वाज, क्वाथत्तोय, ता, कार्ण एवं प्रच्छाल आदि देशो और नगरों- 
में हुई थी । 

राजगृह, विपुलाचल, बेभार, चम्पा, वेशाली ओर नाहल्‍न्दाको तो एका- 
घिक बार धर्मामृत-थ्रवणका अवसर प्राप्त हुआ था । महावीरने अपनी देशना 
द्वारा छोक-हृदयकों अपूर्बे दिव्यता प्रदान की और जन-जनके ज्ञानचक्षु उन्मी- 
लित कर दिये। अज्ञानका सघन अन्धकार समाप्त हो गया और ज्ञानका सूर्यो- 
दय अपनी भास्वर रश्मियोसे आलोक प्रदान करने ऊगा । रूढिग्रस्त ध्मं और 
समाजने मुक्तिकी सास छो | जनताका सदेह और भ्रम समाप्त हो गया । 


उनका समवशरण चलुता-फिरता एक विश्वविद्यालय था, जो स्पष्ट और 
प्राइ्जल ज्ञान-विज्ञानका प्रसार करता था। जहाँ भी उनका समवशरण जाता 
वहाँ करुणा और मैत्रीको सरिताएँ प्रवाहित होने रूगती। अन्‍्तरात्माका 
काल॒ष्य धुल जाता । इतिहासकी गरिमा व्यक्त हो जाती और सस्क्ृत्तिपर उत्पन्न 
हुए दुराग्रह छिन्‍त हो जाते। उज्ज्वलताकी ठेखनीसे मानवताका इतिहास लिखा 
जानें लगा । अहिसा, सत्य, अस्तेय, अपरिम्ह, ब्रह्मचयं, समत्व, संयम, मैत्री, 
पारस्परिक विश्वास एवं प्राणीमात्रकी समता अनेकान्तससिद्धान्तके रूपमे प्रति- 
पादित हो रहे थे। उनका लोक-कल्याणकारी समवशरण पूर्वोक्त प्रदेशोमे भ्रमण- 
कर राजभवनसे जन-सामान्यकी झोपड़ी तक पहुँच चुका था। भारतका कोना- 
कोना तो उनके उपदेशसे आलोकित हुआ ही, पर ईरान, फारस, अफगानिस्तान, 
कम्बोडिया, अरब आदि देशोंकी प्रजाने भी उनकी उपदेश-सुधाका पान किया था। 
जहाँ भी तीर्थंकर महावीर पहुँचे, जन-जनक हृदयसे उनके प्रति श्रद्धाकी मन्दा- 
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किनौ फूट पड़ी । कोटि-कोटि जन उन्हें भगवान्‌, तीथकर, पुरुषोत्तम, स्ेश्, 
अहंत्‌, जिन, स्वयंभू आदि मानकर अपनी श्रद्धाके सुमन उत्तके चरणोमें अपित 
करते थे। 

निशचयत' तीथंकर महावोर लोकभाषामे हित्त-मत-प्रिय देशना देते हुए 
ग्राम और नगरोंमे विचरण कर रहे थे। उनकी दिव्य देशना उत्तरस दरक्षण 
और पू्व॑ंसे पश्चिम इन चारों दिशाओ तथा चारो हो विदिशाओमे प्रकाश-पुओज- 
का सृजन कर रही थी | सभी ओर उपदेशामृत्तकी धूम थी | युगोसे चली आयी 
शारीरिक और मानसिक दासतासे मुक्ति प्राप्त हो रही थी। धर्मके नामपर 
प्रचलित रूढियाँ और दर्शनके नामपर पनपते हुए दुराग्रह शानन्‍्त हो रहे थे। 
स्याद्ादमय यह दिव्यध्वनि विश्वधमं और मानव-धमंका ऐसा रूप प्रस्तुत कर 
रही थी, जिसकी आवश्यकता मानवमात्रको थी | अहिसा और करुणाका मधुर, 
संगीत प्राणिमात्रको आहक्लादित और निर्भय बना रहा था। मानव सदियोसे 
भूले हुए अपने पुरुषार्थभो जागृत कर रहा था । जाति-पॉतिकी झूठी मर्यादाएँ 
टूट रही थी और यज्ञ-यायागादिके, बोझिल कर्मकाण्ड समाप्त हो रहे थे। 

तीरथंकर महावीरने धर्मंको समस्त विकृतियोको चुनौत्ती दी | इतना ही नही 
उन्होंने धामिक जड़ता और आर्थिक अपव्ययको रोकनेके लिये यज्ञ-विधियोका 
विरोध किया। मनुष्यको मनुष्यके समीप बेंठानेके लिये जन्मना वर्ण-व्यवस्था 
का विरोध किया और गृण-कर्मके आधारपर समाज-व्यवस्था प्रचलित्त की | 
सुखपूर्वंक शान्तिको श्वास लेनेके लिये अनेकान्तको वर्णमाला और ब्रतोके 
आचार-विचार प्रस्तुत किये। मनुष्यको स्वावलूम्बी और स्वतन्त्र बनानेके हेतु 
नियतिवाद और ईदवरवाद जैसे सिद्धान्तोंकी समीक्षा की । उन्होने बताया कि 
ईइवर कही बाहर नहीं, वह प्रत्येक आत्माके भीतर है, जो अपने आपको पह- 
चान लेता है, वही ईश्वर बन जाता है। 

उनकी दिव्यध्वनिका मधुर संगीत प्राणिमात्रकों अपनी ओर आक्ृष्ट कर 
रहा था और 'आत्मवत्‌ सर्वभूतेष्‌' का उद्घोष भी जनताके लिये सरल-सहज 
सार्गका उद्घाटन कर रहा था । लछोक-जीवन और लोक-शासन पावनत्ताका 
अनुभव कर अपनेको निविकार और स्वत्तन्त्र समझ रहे थे | 

महावीर वस्तुत' प्रबुद्ध थे, जागृत थे, त्तीथंकर थे और थे पक्षपात एवं 
कालिमासे रहित | अतः उन्होने अपने अनेकान्त-सिद्धान्त द्वारा जनताके वेषम्य- 
को दूर किया और राष्ट्रीयताकी भावनाकों जागृत किया। इनके उपदेशने 
विश्वशान्तिको सम्भावताओंको सर्वाधिक स्पष्ट किया। इनका उपदेश प्राणि- 
मात्रके लिये हितकारी था | अहिसाका अवलम्बन लेकर जनत्ताने अन्तरंग और 
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बहिरंग शौर्यका अनुभव किया | जो पलायनवादी हैं, जीवन-संग्रामसे भागनै- 
वाले हैं, वे अहिसक नहीं हो सकते। अहिसक निर्भय होकर जीवनसे जूझता है। 
कमियोंको दूर करता है और बनाता है सशक्त अपनी आध्यात्मिक उपलब्धियों- 
को | बेर-विरोध, घृणा, हिसा आदि पतनके कारण हैं। इन्ही विकारोंसे एक 
व्यक्तित दूसरे व्यक्तिका शत्र बनता है, ग्रोधी बनता है और वनता है समाज- 
का विधटन-कर्त्ता | 

तीर्थंकर महावी रके धर्मामृतने जन-जनमे नये प्राण फूंक दिये । लोक-चेतना- 
का कायाकल्प हो गया। अहका रजन्य मेद-भावका विसर्जन किया और आत्म- 
स्वरूपको समझने-अनुभव करनेके लिये नये क्षितिज उद्घाटित किये। उनका 
उपदेश प्राणिमात्रके लिये समान रूपसे हित्तकर था । ४ 

उन्होंने गाँव-गाँव, नगर-नगर, जनपद-जनपदकों धरतोके एक-एक कणको 
पुलकित किया । जहाँ भी लोकभाषामें उनका प्रवचन होता, दम्भ और मिथ्यात्व 
वहांस लुप्त हो जाता था | वीत्तरागता मनके कालुष्यको धो डालती थी । मनके 
सारे विकार समाप्त हो जाते थे और हृदय पावनता एवं नम्नतास भर जाता 
था | ज्ञानामृतकी अपुव॑ वर्षा मन -श्रवण और मनः-चक्षुका उद्घाटन कर देती 
थी। उनके उपदेशोसे न आडम्बरका समावेश था और न औपचारिकताका 
ही | वे इतने सरल, सुबोध और ह॒दयग्राही थे कि जिससे विज्ञ और अविज्ञ, 

अन्ध और बधिर, विकसित और अविकसित्त, ऋजु और बक्र एवं मानी और 

अपरानी सभी समाल रूपसे अपने कालुष्यको प्रक्षालित करते थे । 

तोर्शकर महात्री र्के मगलका री उपदेशको प्राणिमान्र श्रद्धापूर्वक नत्तमस्तक 
हो श्रवण करता था। उनकी उपकारी वाणी प्राणियोंके हृदयका सहज कालुष्य 
दूर करती थी और विश्वास, सहयोग और सहकारिताकी भावना वृद्विगत 
होती जा रही थी । जनताने सहस्राब्दियोके बाद पहलीबार धर्मकी व्यापक 
लोकोपयोगिता समझी थी | तीर्थकर पाश्व॑ंनाथने जिय अहििसा-मार्गका निरूषण 
किया था, महावीरने उसी घरतलरूपर स्थित हो लोकमानसको क्रान्तिका 
एक अभिनव मोड़ दिया | शोषण और वर्मभेदकी प्रवृत्ति समाप्त हो गयी त्था 
अहिसा आर सयमकी अपराजित शवितियों विकसित्त हुई | चारो ओर स्वोदय- 
की सम्भावनाएँ स्पष्ट होने लगी। 

इस प्रकार तीर्थवर महागीरने लगभग त्तीस वर्षो तक धर्मामृतका वर्षण- 
कर त्तत्कालीन समाजकी उबर किया। 
निर्वाणकी ओर 

मानव जीवनका चरम लक्ष्य है निर्वाण प्राप्त करना । आत्माकों परमात्मा 
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बना देना । पर प्रन यह है कि मनुष्य निर्वाणको प्राप्त किस प्रकार करे ? उँसे 
अपने स्वरूपकी उपलरूब्धि कैसे हो ? अनुष्ठान-विधान, तीर्थ-यात्रा, मन्दिर- 
मूर्तियोंके दर्शन एवं अन्य आडम्बरपूर्ण क्रियाएँ कया मनन और आत्माको 
पारष्कुत कर सकती है ? क्‍या बाह्य साधन कुछ सहायता कर सकते है ? यदि 
मनमें कालुष्य हो, आत्मा मलिन हो और अपने स्वरूपकी पहचान न हो, तब 
क्या बाह्य साधनोसे निर्वाण प्राप्त हो सकता है ? 

तीर्थंकर महावोरने बताया कि यह आत्मा ही कर्त्ता और भोक्ता है। यही 
अपना मित्र भी है और अपना शत्रु भी है। आत्मापर अनुशासन करनेसे स्वय- 
पर विजय प्राप्त होती है और जो स्वयंपर विजय प्राप्त करनेवाला है, वह 
सभी प्रका रके दुःख-बन्बनोसे मुक्त हो जाता है। 

आध्यात्मिक सम्पदासे सम्पन्न होनेकी अभिलाषासे धर्म-रुचि जागृत होती 
है और इस प्रकारकी रुचिसे सम्पन्त व्यक्ति धर्मके व्यावहारिक भेदो, अहिसा, 
सत्य, अचौय, ब्रह्म चयं, अपरिणग्रह, क्षमा-मार्दव, आजंव प्रभुतिको जीवनमे 
उतारनेकी चेण्टा करता है और अभ्यासपरायण रहकर धीरे-धीरे ब्रत्ती हो 
जाता है। ब्रतोका नियम-निष्ठासे पालन, उनमें शुचिता, सम्यक्त्व और आत्मो- 
द्वारकी भावनाको उत्कट करनेसे सहायता प्राप्त होत्ती है। इस प्रकार समम 
ओर घर्मको अग्रगामी बनाकर आहार-विहार, गमन-आसन, मौन-भाषण आदि 
समस्त क्रिया-कलापोका निवेहन व्यक्तिको चारित्रके समीप राता है । चारिव- 
का बहिरंग व्यवहा रूप है और अन्तरग निश्चयपरक । जब सम्यक चारित्र- 
की उपलब्धि हो जाती है, तो श्रद्धा और ज्ञानके सम्यक रहनेके कारण व्यविति 
राग-देप और मोहसे छूट जाता है। 

तीर्थंकर महावीरने अथक तप, संयम और साधनाके मार्गपर चलकर योग 
और कपायोके निरोध द्वारा निर्वाणकी भूमिका तैयार की। निर्वाण प्राप्त करनेकी 
इन साढियोको गृणस्थानारोहण कहा जाता है। ये सीढ़ियाँ एक ही दिश्ञाकी 
ओर इगित करती हँ--कामनाओंका जीतो, आत्माको निष्कलुप वनाओ। 
तोर्थकर महावीरने मनुष्यको ऊँचा उठानेके लिये, जो कुछ कहा, जो कुछ किया, 
उसम मन और आत्माको ही वशमे करनेकी प्रेरणा थी | 

शाय. देखा जाता है कि जन-सामान्य बाह्य जगततमें बड़ी-बड़ी क्रान्तियाँ 
करके विश्वमे ख्याति प्राप्त करता है, पर अन्तर्जंगतमे क्रान्तिका णखनाद 
करनेवाला कोई एकाघ हो महावीर होता है। बल, पराक्रम और पुरुषा्थ 
दिखाकर वीर बन जाना सरल है, पर इन्द्रियों और मनपर विजय प्राप्त कर 
महावीर बनना कठिन है। 
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तीर्थंकर महावीर स्वय कामनाओंसे लड़े। विपय-बासनाओपर विजय 
प्राप्त की, हिसाको पराजित किया । असत्यको पराभूत्त किया. जात्यभिमान, 
वर्गाभिमान एवं कर्माभिमानकों पीछेको ओर फेंक्रकर निर्वाणका पक्‍का मार्गे 
तैयार किया । साथना द्वारा उन्होने जो कुछ प्राप्त किया, उसे बडी उदारताऊे 
साथ जनकल्याणके हेतु मानव-समाजको दे डाला। मानव ही नही, समस्त प्राणी- 
वर्ग उनके द्वारा प्रदत्त आलोकम सुख-शान्तिका मार्ग ढूँढने लगा । महावीर 
स्वय सर्वज्न, वीतरागी और हितोपदेशी तो थे ही, पर वे समस्त प्राणीवर्गको 
अपने ही समान विकार और विषयोके विजेताके रूपमे देखना चाहते थे | उनके 
द्वारा निर्मित निर्वाणकी याढ़ियाँ प्राणिवर्ंके लिये सहज और सुरुभ थी | यहाँ 
यह ध्यातव्य है कि भौतिक कामनाओंम उलझ हुए मनुष्यमें इतना सामर्थ्य कहाँ 
कि वह उन सीढियोका आरोहण कर सके । यो तो उनकी दिव्य-देशना प्राणि- 
मात्रके लिये हितकर थो और प्राणिमात्रको ही सु और शान्तिकी ओर इंगित्त 
करती थी। उन्होने स्पष्ट घोषणा की कि धमं वही है, जिसमे अहिसाका आचरण 
हो, मन, वचन और कायकी कियाएँ अहिसक होनेपर ही धर्मका रूप ग्रहण कर 
सव ती है | अहिसाको साधना तितिक्षा और सयमके विना सम्भव नही है। अत 
जहाँ अदिसा है, वहां सत्य, अचोय॑, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह भी विद्यमान है। जो 
व्यक्ति साथारिक सुख-समृद्धिके लिये अथवा पुजा-प्रत्तिष्ठाके लिय्रे धर्मोचरण 
करता है, वह अदिसक ।ही। धर्माचरणका उद्दृष्य आत्माको पवित्रता होना 
चाहिये। जिसको दष्टिमे समता ओर विचारोमे उदारता समाहित हो ग्रयी 
है, वही व्यवरित चिर्वोण-मार्गका पैि॑थ्िक बनता हे। आत्माकी शुद्धि न गाँवमे 
होतो है, न नगरमे हानी है और न वनमे । इसकी शुद्धि तभी होती है, जब 
स्वय आत्मा जपनेका अनुभूति कर ले | सुख-दु ख अपने ही हारा अजित है। 
स्वर्ग और नरक भी मनुष्यके हाथम है | शुभोपयोग वाया सम्पादित कर्म अच्छा 
फल देते है और अद्यभोपग्रोग द्वारा सम्पादित कर्म अनिष्ट फल | जो इन दोनो 
प्रकारके उपयोगोसे ऊपर उठकर शुद्धोपयोगका आचरण करता है, उसे ही 
निर्बाण प्राप्त होता है, _सीकी आत्मा शुद्ध होती है और वहा धर्मात्मा माना 
जाता है। 

जिस प्रकार शरतुख्तुके निर्मेछ जलमे रहनेपर भी कमछ, जलसे पृथक्‌ 
और अलल्‍िप्त रहता है, उसी प्रकार शुद्धोपयोगमे विचरण करनेवालो आत्मा 
ससारसे अलछिप्त और बन्धनरतित रहती है। राग-द्वेष कमंके बीज है और 
मोह उनका जतक है। जिसके राग-द्वेंप ओर मोह विगल्ित हो गये है, वही 
शुद्धोपपोगका आचरण कर सकता है। 

मुक्तिका अर्थ है--मोक्ष, बन्धनोका विगलन, निबं॑न्ध होता, छुटकारा प्राप्त 
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करना । संसारके कोटि-कोटि जनको यह ॒मुक्ति या आत्माकी स्वतन्त्रता तो 
अभीष्ट है, पर स्वतन्त्रताको प्राप्त करनेकी चेष्टा या प्रयत्न अभीष्सित नही है। 
चाहनेपर भी पुरुषार्थकी ओर प्रवृत्ति नहीं होत्ती । परमत्वकी उपलूब्धिके लिये 
घशील, संयम, तप, त्यागरूप सम्यक्चारित्रका आचरण करना होगा । जिसके 
हाथमें सम्यकश्रद्धा और ज्ञानके साथ सम्यक्वारित्र-पालनरूपी ततीक्षण खग है, 
वही प्रलोभनो और विकारोपर विजय प्राप्त कर सकता है। अत' मुक्षितिश्नीके 
अभिलाषीको सम्यग्ज्ञान-दर्शनपूवंक सम्यकचारित्रकी डोर थामनी होगी। 
वस्तुतः चारित्र नौका है, और सम्यग्द्शन और सम्यग्जञान--ये दो केवट हैं, जो 
चारित्रकी नौकापर आरूढ है, उसे भवसागर पार करनमें बिलम्ब नही है। पर 
चारित्रकी सफलता तब है, जब वह आत्माका स्वंस्व बन जाय । ऊपरसे भोढ़ा 
हुआ चारित्र तो किसी भी समय उत्तारकर फेंका जा सकता है। अग्नि और 
उष्णताके समान चारित्र और चारित्रवानमे तादात्यभाव होना चाहिये। 
उष्णता अग्निसे अविभाज्य है, चारित्र भी चारित्रवानुसे अपुथक्‌ है। 
मुक्तिपवं--पावापुरकी ओर 

तोर्थंकर महाबीर इस घरतीपर ज्ञानका अमृत प्रवाहित करने आये थे। 
उन्होंने निरन्तर तीस वर्षों त्त विहा रकर धरतीके क्लेशोका अपहरण किया। 
मानव-प्तमाजको दु खोंसे छुड़ाया, उसके हृदयमे ज्ञानदीप प्रज्ज्वलित्तकर सुख, 
शान्ति और कल्याण-मार्गको आलोकित किया । 

यो तो ससारके रंगमंचपर अनेक क्रान्तियाँ हो चुकी है, पर उन सभी 
क्रान्तियोका प्रभाव बाह्य जगत तक सीमित रहा है। तीर्थंकर महावीरने अपनी 
क्रान्ति द्वारा सक्लिष्ट मनको उद्बुद्ध किया। वे जाति, सम्प्रदाय एवं वर्गंकी 
सोमाक घेरेकों तोड़कर बाहर निकले । उन्होंने देश भर जनपदोक सीमाबन्धन- 
को भी अत्तिक्रान्त किया और विश्वके समस्त मानवोको विपमताकी खाध्योसे 
निकालर समताके धरातलूपर उपस्थित किया। उन्हे जो दिव्यज्ञान प्राप्त 
हुआ था, उसे उन्होने विश्वके प्राणि-जगतमे बाँट दिया । 


महावीर इस धरतीको ज्ञानामृतसे सिंचन करते हुए पावापुर। नामक स्थान- 


१. जिनेन्द्रवीरोष्पि विबोध्य सन्ततं समन्‍्ततो भव्यसमूहसन्ततिम्‌ । 
प्रन्‍्ध पावानगरी गरीयसी मनोहरोद्यानवने तदीयके ॥। 
--हरिवंशपुराण, ज्ञानपी ठ-सस्करण, ६६।१५. 
क्रमात्पावापुरं प्राप्प मनोहरवनान्‍्तरे । 
बहुना सरसा मध्ये महामणिशिलातले ॥ 
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में पधारे और वहाँके मनोहर नामक वनके मध्य अनेक सरोवरोंके बीचमें मणि- 
मय शिलापर विराजमान हुए। विहार छोड़कर उन्होंने कर्मोंकी निर्जराको 
वृद्धिगत किया । 

यहाँपर मन, वचन और काय योगका निरोधकर क्रियारहित हो मोक्षके 
लिए आवश्यक अघातियाकर्मोको नष्ट करनेवाले प्रतिमायोगको घारण किया। 
दिव्यध्वनि बन्द हो गयी और वचनयोगका भी पूर्णतया निरोध हो गया | 


इस योगद्वारा देवगति, पाँच शरीर, पाँच संघात, पाँच बन्धन, तीन अंगो- 
पांग, छह संस्थान, छह संहनन, पाँच वर्ण, दो गन्ध, पाँच रस, आठ स्पश्श, 
देवगत्यानुपृव्यं, अगुरुलघु, उपधात, परघात, उच्छुवास, दो विहायोगत्तियाँ, 
अपर्याप्ति, प्रत्येकशरीर, अस्थिर, शुभ, अशुभ, दुर्भग, दुस्वर, सुस्वर, अनादेय, 
अयश"की ति, असात्तावेदनीय, नीचगोत्र एवं निर्माण इन बहत्तर कर्म प्रकृतियोका 
अयोगी गुणस्थानके उपान्त्यमें क्षय किया। अपने शक्तिबलसे शुक्लध्यानके 
चतुर्थ भेद व्युपरतक्रियानिवर्तिका आलम्बनकर आदेय, मनुष्यगति, मनुष्य- 
गत्यानुपृव्य, पञ्चेन्द्रियजाति, मनुष्य-आयु, पर्याप्ति, अस, वादर, सुभग, यश्ष.- 
कीत्ति, सातावेदनीय, उच्चगीत्र एवं तीर्थंकर नामकर्म इन तेरह प्रकृतियोंका 
अन्त समयमे क्षपण किया। 


महावी रसे योगनिरोधार्थ पष्ठोपवास घारण किया और कायोत्समं द्वारा 
कर्म-प्रक्रंतयोंका विनाश किया ।* 


अन्य आगम-ग्रन्थोंसे भी अवगत होता है कि तीर्थंकर महावीरने आयुके 

स्थित्वा दिनद्रयं वीतविहारों वृद्धनिर्जर । 

कृष्णकातिकपक्षस्य चतुर्दश्या निशात्यये ॥। 

स्वातियोंगे तृतीयाद्धे शुक्लध्यानपरायण. । 

कृतत्रियोगसंरोध समुच्छिन्नक्रियं श्रित ॥ 

हताघातिचतुष्क. सन्नशरीरों गुणात्मक. । 

गन्ता मुनिसहर्नण निर्वाणं सर्ववाण्छितम्‌ ॥ 

--5त्तरपुराण, ज्ञानपीठ-संस्करण, ६७।५०९-५१२ 

१, एमि सम त्रिमुवनाधिप्तिविहृत्य, 

त्रिशस्समा: सकलसत्वहितोपदेशी । 

पावापुरस्थ कुसुमाचितपादपानां, 

रम्यं श्रियोपपनमाप ततो जिनेंद्र: ॥ 
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५ 
दो दित अवशिष्ट रहनेपर विहाररूप काययोग, धर्मोपदेशरूप वचनयोग एवं 
क्रियाहूप मनोयोगका निरोबरर प्रतिमायोग धारण किया और पावापुरके 
बाहर अवस्थित सरोवरके मध्यमें कायात्सग्ग ग्रहणकर अधातिया कर्मोकी 
पचासो कमं-प्रकृतियोका क्षय किया ।" कातिक कृष्णा चतुदंशीकी रात्रिके 
अन्तिम प्रहरमे स्वाति नक्षत्रके रहते हुए ई० पु० ५२७ में मोक्षपद प्राप्त 
किया | 


धवेताम्बर-ग्रन्थोंकी मान्यताके अनुसार तीथंकर महावीर पावा नगरीके 
राजा हस्तिपालके रज्जुक-सभा-भवनमे अमावस्याकी समस्त रात्रि घमंदेशना 
करते हुए मोक्ष पधारे । 


अगणित देव-मानवों द्वारा निर्वाणकल्याणक-पुजन 


कात्तिक कृष्णा चतुदंशोकी पावन रात्रि अपना घूँघट उठाकर मानवताके 
उन्नायक तीर्थंकर महावीरका निर्वाणोत्सव मनानेके लिये सन्नद्ध थी। देव- 
मानवोंमें हंंका सागर उमड़ पडा और सभी महावीरका निर्वाणोत्सव सम्पन्त 
करनेके लिये चल पड़े। पावापुरका कोना-कोना सज उठा | घर-धरमे मगल- 
गान हुए | द्वार-ह्वारपर मगलदीप जलाग्रे गये। जन-जनके हृदयसे आनन्दका 
स्रोत फूट पड़ा, उल्लासकी लहर दौड़ गयो और सभी निर्वाण-पूजनके (लगे 
अचंन-सामग्री लेकर प्रस्तुत हुए । 

पौ फटने जा रही थो । चन्द्रमा स्वात्ति नक्षत्रके साथ विचरण कर रहा था 
और इन्द्रके जय-जयकारसे -नमोमडल ध्वनित था। यों त्तो महावीरके परि- 
निर्वाणसे शुन्यता और स्तब्धत्ता व्याप्त थो। पर मोक्ष-लक्ष्मीकी प्राप्तिकि कारण 
देवगण उत्तमोत्तम सामग्री लेकर निर्वाण-कल्याणके अर्चन हेतु आ रहे थे । 

कृत्वा योगनिरोधमुज्ञितसभ पष्ठेन तस्समिन्वने । 

व्युत्सग्रेंण निरस्य निर्मलशचि कर्माण्यशेषाणि से ॥ 

स्थित्वेन्दावषि कार्तिकासितचतुर्दशया निशान्ते स्थिते । 

स्वातों सन्‍्मतिराससाद भगवान्सिद्धि प्रसिद्धश्नियम्‌ ।। 

“--असंगकवि-विरचित वरद्धमभानचरित, सर्ग १८, पद्म ९७-९८ 

१. बष्ठेन निष्ठितकृतिजिनवर्धमान: ।/ टोका-- घष्ठेन दिनद्वयेन परिसंख्याते आयुक्त 

सति निष्ठितकृति'। निष्ठिता विनष्टा कृति: द्रव्यमनोबाक्कायक्रिया यस्यासो निष्ठित- 

कृति', जिनवर्धभान ।' --पूज्यपादकृत सं० निर्वाण-भक्ति, लोक २६. 
२. मुनिश्री कल्याणविजयगणि-लिखित श्रमणं भगवान महाबीर, पृ० २०६, २०७. 
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सुर-असुरोंने मिलकर दोपपंक्तियाँ प्रज्वलित कीं, जिससे पावानगरीमें 
आलोक व्याप्त हो गया ।* श्रेणिक आदि राजाओंने प्रजाके साथ मिलकर निर्वाण- 
कल्याणकका महोत्सव सम्पन्न किया' । धरती-गगन सभी आलोकसे व्याप्त हो 
गये । 

पावाकी शोभा निराली ही थी। नो लिच्छिवि, नौ मल्ल इस प्रकार अठारह 
काशी-कोशलके गणराजा तोर्थकर महावीरके निर्वाणके समय उपस्थित थे | 
गाँव-नगर सर्वत्र दीपोंकी जगमगाहुट शोभित थी। उत्सवने प्रकाशपव॑का रूप 
ले लिया था और काली रात्रि पूणिमाके रूपमे परिवर्तित हो गयी थी। आध्या- 
त्मिक आभा सवंत्र छायी हुई थी। यह लोकविभूतिका ऐसा महान्‌ पवव॑ था, 
जिसमें प्रकाशकी राशि दिखलाई पड़ रही थी। वेशालीके प्रांगणमे क्रीड़ा करने 
बाले, माता त्रिशलाकी ममताकों उभाड़नेवाले तीर्थंकर महावीर आज प्रणम्योके 
भो प्रगम्य बन गये थे । वेषम्यकों समतामें, विरोधकों समस्ववमे और तमको 
प्रकाशमें परिवर्तित कर महावीरने सत्य-अहिसाकी एक नयी लिपि प्रदान की । 


निर्वाण-तिथि 


तीर्थंकर महावीरका निर्वाण मगरलवा र १५ अक्टूबर ई० पु० ५२७ या विक्रम- 
पूर्व ४७० त्तथा शक-पुव ६०५ प्रातःकाल सूर्योदयके पूर्व हुआ। इस तिथिकी 
प्रामाणिकताके सम्बन्धमे यह कहा जा सकता है कि इतिहासके क्षेत्रमे सम्राट 
चन्द्रगुप्तका राज्यारोहण ई० पृ० ३२२ माना जाता है? और इसी त्तिथिक 
आधा रपर चन्द्रगुप्त मौयंसे पूवं एवं उत्तरकालीन तिथियोकी प्रामाणिकताकी 
परीक्षा की जाती है। जेनपरम्परा अवन्तीमे चन्द्रगुप्तका राज्यारोहण महावीर- 


१. ज्वलत्प्रदीपालिकया प्रवृद्धया सुरासुरे. दीपितया प्रदीप्तया । 
तदा सम पावानगरी समन्‍्तत प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते ॥। 

--हरिवंशपुराण, ६६।१९. 
पावापुरस्य बहिरुन्नतभू मिदेश परद्मोत्पलाकुलवता सरसा हि मध्ये । 
श्रीवर्धमानजिनदेव इति प्रतीतों निर्वाणमाप भगवान्‌ प्रविधृतपाष्मा ॥ 

--सं० निर्वाणभक्ति, इलो० २४, 
२ तथेव च श्रेणिकपूर्व भूभुज. प्रकृत्य कल्याणमह सहप्रजा । 
प्रजग्म्रिन्द्राइच सुरर्ययायथ प्रयाचमाना जिनवाधिमथिन ॥ 
--हरिवश्षपुराण, ६६२०. 
३. 432, वरेबता॥4 क्याग्रापत सैंपीयाटाएएटट, एब्रासाबछत्फ्व ै्रिपा'एन् गाते 
॥$ परंधाट, 77, 44-46, तथा श्रीनेत्रपाष्डेय, भारतका बृहत्‌ इतिहास, प्रथम 
भाग, प्राचीन भारत, चतुर्थ संस्करण, पृ० २४२, 


तीथंकर महावीर और उनकी देशना : २९१ 





निर्वाणक्के २१५ वर्ष पश्चात्‌ मानती है" । यह ऐतिहासिक तथ्य है कि चन्द्रगुष्त 
मौय॑ने पाटलिपुत्र(मगध)-राज्या रोहणके १० वर्ष परचात्‌ अवन्तोमें अपना 
राज्य स्थापित किया था। इस प्रकार इतिहास और जेन परम्पराकें समन्वित्त 
भालोकमें महावीरका निर्वाण ई० पु० ३१२+२१५०ई६० पु० ५२७ सिद्ध 
होता है।* 

परम्पराके आधारपर निर्वाण-समयका समर्थंत्र विक्रम, शक, गुप्त आदि 
संवत्सरोंसे भी होता है। जैन प्रन्थोंमे बताया गया है कि महावीरके निर्वाण-काल- 
से ४७० वर्ष बाद विक्रम-सबत्‌का प्रचलन हुआ । इतिहासकी यह सर्वंसम्मत 
धारणा है कि विक्रम-सवत्‌का प्रवर्तन ई० पू० ५७ से हुआ है। इस प्रकार 
महावीरका निर्वाण-संवत्‌ ४७० +५७० ई० पू० ५२७ आता है । 


प्रसिद्ध इतिहासकार डॉ० आर० सी० मजुमदार, डॉ० एच० सी० राय 
चौधरी और डॉ० के ०के० दत्त द्वारा लिखित “एन एडवास हिस्ट्री ऑव इण्डिया '- 
में महावीरकी निर्वाण-तिथि ई० पु० ५२८ मानो गयी है। यद्यपि इन विद्वानोंने 
इस तिथिको भी निविवाद नही बताया है और इसकी असंगतियोंकी ओर इंगित्त 
करते हुए हेमचन्द्रक उल्लेखोके साथ विरोध बतलाया है। हेमचन्द्रने चन्द्रगुप्त 
मौयंके १५५ वर्ष पूर्व महावीरका निर्वाण बताया है, २१५ वर्ष पूर्व नहीं। इन 
सब विसंगतियोंक रहनेपर भी उक्त विद्वान्‌ तीर्थंकर महावीरकी निर्वाणतिथि 
१५ अक्टूबर ई० पृ० ५२७ ही मानते हैँ ।? इस तिथिका समर्थेन इतिहास और 
परम्परा इन दोनों ही तथ्योसे होता है। 





नीन+तत_लनहलनहन्‍4त्त्््््नु् न तन 


१. भुनिश्री नगराजजी : आगम और त्रिपिटिक : एक अनुशीलन, पृ० ८८ 
२. फट व6 33 छ, 6. छा एराब्मवानहुणए(४ 5 30028807, 7 7 
38 93838ट6 0णा छाल, एकांत, बज कि व वॉ78 3९ चृपपीशराता 
रण 4ैरगगाएं प्र छ३, 38 6 (॥7ग्रातठ्ाद्यं वैब्वफा) 4$ 0िफाव घर 
शरछाउट शागकाट पीट शिब्रपा एड कह वगाव5 गातााणा पा धो ॥5 एण 
ड९९८5थरंगा ० ऐिद्रोगए, पार लाए ए /रवाए, 
>>म,0, 728५ (॥०्ण्काफां. शेरांघरने म्रीडंकर णी रैफलेला। 
77089, 9, 2935. 
पृफ्ह गए १8० 3]3 छ,6 3 एछ०६९९ णा 2026टा ॥ब्रताप्नं००, 
प्रबए कटलिए ० बल्वुपरंग्रंपंणा ० 4ैएव्यापं (४व०)- 
-->तिस 39ए97८८० प्वांड079 ० 09, ९, 99, 
३. एन एडबान्स हिस्ट्री ऑवब इण्डिया--ऐंसिएन्ट इण्डिया खण्ड, 


३९२ : तीथंकर महावीर और उनकी आचार्ये-परम्परा 


'तित्योगालीयपयन्ना'" में बताया गया है कि जिस रात्रिमें अहंन्‌ महावीर 
तोर्थंकरका निर्वाण हुआ, उसी रातमे अवन्तिमें पाछकका राज्याभिषेक हुआ | 

अतः ६० वर्ष पालक्क, १५० नन्‍्दोके, १६० मौर्योके, ३५ पृष्यमित्रके, ६० 
बल-मिन्र-भानुमित्रके, ४० नभसेनके और १०० वर्ष गदंभिल्लोंके व्यतीत 
होनेपर शक राजाका शासन हुआ । 

उपयुक्त तथ्योंकी पुष्टि 'तिलोयपण्णत्ती ', 'तिकोयसार', 'घवलाटीका और 
हरिवंशपुराण से भी होती है। इन ग्रन्थोंमे बताया गया है कि निर्वाणके ६०५ 
बषं ५ माह बीतनेपर शक राजा हुआ। इस आधारपर भी महावीर-निर्वाण 
६०५ वर्ष, ५ माह-७८ वर्ष - ५२७ ई० पू० है। शक-सवत्‌ और ईस्वी-सवत्‌में 
७८ वषंका अन्तर है। 

तपागच्छ-पट्टावलिमे लिखा है--६० वर्ष पालक राजा, १५५० वर्ष नवनत्द, 


१ ज॑ं रयणि सिद्धिगओ, अरहा तित्थकरो महावीरो । 
त॑ रमणिमबंतीए, अभिसित्तो पालओ राया ॥ 
पालगरण्णो सट्टी, पुण पण्णसयं वियाणि णंदाणं । 
मुरियाण सट्टिसयय, पणतीसा पूसमित्ताणं (त्तस्स) ॥ 
बलमित्त-भाणुमित्ता, सट्ठा चत्ता य होति नहसेणो । 
गहभसयसेग पुण, पडिवन्तों तो सभो राया ॥। 
पंच य मामा पंच य, वासा छच्चेव होति वाससया । 
परिनिब्वुअस्सईरिहतो तो उप्पन्नो (पडिवच्नो) सगे राया ॥ 
--तित्थोगालीयपयन्ना ६२०-६२३ गाथा तथा--हरिवशपुराण ६०।४८७-४९०, 
२. णिब्वाणे वोरजिणे छब्वास सदेसु पचवरिसेसु । 
पणमासेसु गदेसु सआादो सगणिओ अहबवा ॥ 
--तिरोयपण्णत्ती, भाग १, पृ० ३४१. 
३. पणछस्सयवस्सं पणभासजुदं गमिय वीरणिव्युइदो । 
सगराजो तो कक्‍की चदृणवतियमहिय सगमासं ॥ --तिलोयसार, गाया ८५०, 
४. पंच य मासा पच य वासा छच्चेव होति वाससया । 
सगकालेण य सहिया थाबेयव्वों तदों रासी ॥ 
--धवलाटीका, जैनसिद्धान्त भवन आरा, पत्र ५३७. 
५. वर्षाणा पट्छती त्यक्त्वा पञ्चाग्र मासपश्चकम्‌ । 
मुक्ति गते महाबोरे शकराजस्ततों$भवत्‌ ॥ 
--हरिवंशपुराण, ज्ञानपी5-सस्करण ६०॥५५१- 
६. ज॑ रण कालगओ, अरिहा तित्थंकरो महावीरों । 
त॑ रर्याण अवणिवई, अहिसिततो पालओ राजा ॥ 


तोर्थंकर महावीर और उनकी देशना : २९३ 


१०८ वर्ष मौयंबंश, ३० वर्ष पुष्यमित्र, ६० वर्ष बलमित्र-भानुमित्र, ४० वर्ष 
नहपान, १३ वर्ष ग्दंमिल्ल और ४ वर्ष शक-कारू है। अतएव ६०+ 
१०५+ १०८ + ३० + ६० + ४० + १३ + ४ ४७० वर्ष-महावीर निर्वाण ४७० 
विक्रमादित्यका राज्यप्राप्तिकाल हुआ। इस आधारपर पुवंबत्‌ ४७०+५७ ० 
५२७ ई० पु० महावी रका निर्वाण-काल आता है। 


डॉ० वासुदेव उपाध्यायने “गुप्तसाम्राज्यका इतिहास” ग्रन्थमें गुप्त-संवतृपर 
विचार करते समय जेन ग्रन्थोंका आधार स्वीकार किया है। उन्होंने लिखा 
है।:--““अलबेरुनीसे पूर्व शताब्दियोंमें कुछ जैन ग्रन्थकारोके आधारपर यह ज्ञात 
होता है कि गुप्त तथा शककालमे २४१ वर्षका अन्तर है। प्रथम लेखक जित- 
सेन, जो ८ वो शताब्दीम वत्तंमान थे, उन्होने वर्णन किया है' कि भगवान्‌ 
महावी रके निर्वाणके ६०५ वर्ष ५ माहके पश्चात्‌ शक राजाका जन्म हुआ त्तथा 
शकके अनुसार गुप्तके २२१ वर्ष शासनके बाद कल्किराजका जन्म हुआ। 
द्वितीय ग्रन्थकार गुणभद्दने (८८९ ई०) उत्तरपुराणमें? लिखा है कि महावीर 
निर्वाणके १००० वर्ष बाद कल्किराजका जन्म हुआ | जिनसेन तथा गुणभद्गके 
कथनका समर्थन आचाय॑ नेमिचन्द्रके वचनोंसे भी होता है ।” 

“तेमिचन्द्र जिलोकसा रमें लिखते हैं-- शक राज-महावार-निर्वाणके ६०५वर्षं 
५ मासके बाद तथा शककालके ३०९४ वर्ष, ७ माहके पश्चात्‌ कल्किराज पेदा 
हुआ। इनके योगसे (६०५ वर्ष ५ माह + ३९४ वर्ष ७ माह 5 )१००० वर्ष होते है।” 





सट्टी पाल्यरण्णो पणवण्णसय तु होइ नंदाण । 
अट्टुसयं मुरियाण तीस च्चिअ पूसमित्तस्स ॥ 
बलमित्त-भाणुमित्त सट्टी वरिसाणि चत्त नह॒वाणे। 
तह गहुभिल्लरणज्ज तेरस वरिस सगस्स चउ (वरिसा)॥ 
“- तपागच्छ-पट्टावलि, पन्‍्यास कल्याणविजय, पु० ५०-५२. 
१. गुप्तसान्न/ज्यका इतिहास, भाग १, १० १८२, १८३. 
२. वीरनिर्वाणकाले च पालकोध्वाभिषिच्यते । 
लोके$बन्तिसुता राजा प्रजाना प्रतिपालक: ॥ 
भद्गवाणस्य तद्वाज्यं गुप्ताना च शतद्यम्‌ । 
एकविद्वश्च वर्षाणि कालविद्धिरुदाहुतम्‌ ॥ 
द्विचत्वारिशदेवात. कल्किराजस्थ राजता। 
ततोईजितज्ञयो राजा स्थादिन्द्रपुरसंस्थित. ।॥ 
--हरिवंशपुराण, ज्ञानपी5-संस्करण ६०४८७, ४९१, ४९२, 
हे. उत्तरपुराण, ज्ञानपीठ-संस्करण ७६।॥४२८-४३१. 


२९४ : तोर्थकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


इन तीनों जैन ग्रल्थकारोंके कथनानुसार शंकराज तथा कल्किराजका जन्म 
निदिचत हो जाता है।” 
विद्वान लेखक डॉ० उपाध्यायने शक-संवत्‌-प्रम्बन्धी जेत धारणाओंके 
आधारपर शक और गुप्त संवत्‌का सम्बन्ध व्यक्त करते हुए लिखा है--/इस 
समयसे यह ज्ञात होता है कि गुप्तसंवत्‌की तिथि २४१ जोड़नेसे शक-कालमें 
परिवत्तंन हो जाता है। इस विस्तृत विवेचनके कारण अलबेरुनीके कथनकी 
साथंकता ज्ञात हो जाती है। यह निध्चित हो गया कि शक-कालके २४१ वर्ष 
पदचात्‌ गुप्त-संवत्‌का आरम्भ हुआ ।!* 
पूर्वोक्त अध्ययनसे यह निष्कर्ष निकलता है कि शकसवत्‌, गुप्तसवत्‌, विक्रम- 
सबत्‌ आदिकी मीमासा महावीर-निर्वाण सवत्स की गयी है। अत--- 
गुप्त-सवत्‌का प्रारम्भ ई० सन्‌ ३१० ५ 
महावा र-निर्वाण गुप्त-सबत्‌ पूर्व ८४६ 
अतएवं ८४६- ३१९ ७ ५२७ ई० पु० महावी--निर्वाणकाल आता है । 
सक्षेपमे तीर्थंकर महाबीरको निर्वाण-तिथि कात्तिक कृष्णा चतुर्दशी रात्रिका 
अन्तिम प्रहर, स्वातिनक्षत्र, मगलवार, १५ अवटूबर ई० पृ० ५२७ है। इसी 
दिनसे यह तिथि 'दीपावलि' के रूपम प्रचलित हो गयी | 
निर्वाणस्थलू 


तोर्थकर महावीरका निर्वाण मध्यमा पावा अथवा पावापुरीमे हुआ। 
इस पावापुरीकी स्थत्ति कहाँपर है, यह्‌ एक विचारणीय प्रश्न है। वत्तंमानमें 
अनुसधानके नामपर कुछ व्यक्ति नये-नये स्थानोपर पुराने क्षेत्रीकी कल्पना कर 
प्रसिद्धि प्राप्त करनेके प्रयासमे हैं। तथ्य कहाँ तक इतिहासस सम्मत है, यह्‌ 
शोधका विषय है। जन-साहित्यके प्राचीन और अर्वाचीन सभी भ्रन्थोमे 
महावोरका निर्वाण-स्थान पावापुरीमें बताया गया है। कल्पसू त्रम तीर्थंकर 
महावी रके निर्वाण-सम्बन्धी सन्दर्भ निम्नप्रकार उपलब्ध है :-- 

त्य ण॑ जे से पावाए मज्यिमाएं हृत्यिवालस्स रन्‍नो रज्जुगसभाए अप- 
च्छिम अतरावास उवागए तस्स ण अतगवासस्स जे से वासाणं चउत्थे मासे 
सत्तमे पकसे कत्तियबहुले सस्स ण॑ कत्तियबहुरूस्स पन्‍तरसी पकक्‍्लेण जा सा 
चारिमारयाण लत स्यण च ण समणे भगवं महावीरे कालरूगये विद्कक॑ते 
समुज्जाए छिननजाइजरामरणबंधणसिद्धे चुद मुत्ते अत्गडे परिनिब्बुड़े 
सव्वदुबसपहीणे चंदे नामं से दिवसे उदसमि त्ति पवुच्चइ देवाणंदा नाम॑ सा 
रयणी निरदइ त्ति पवच्चइ अच्चेलवे मुहुत्ते पाणू थोवे सिद्धे नागे करणे सब्बद्- 
१. गष्नसाम्नाज्यका इतिहास, भाग १ / ० १८१. 
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॥ 
सिद्धे मुहुत्ते साइणा जक्खत्तेणं जोगमुवागएण॑ कालगए विद्क्कते जाव सब्बदू- 
कसप्पहीणे ” 


अर्थात्‌ महावीर अन्तिम वर्षावास करनेके हेतु मध्यमा पावाके राजा 
ह॒स्तिपालके रज्जुकसभा--धममंगृहमें ठहरे हुए थे | चातुर्मासका चतुर्थ मास और 
वर्षाऋतुका सप्तम पक्ष चल रहा था। अर्थात्‌ कातिक कृष्ण अमावस्याकी तिथि 
थी। रात्रिका अन्तिम प्रहर था। श्रमण भगवान्‌ महावीर कालध्मंको प्राप्त 
हुए--ससा रको त्याग कर चले गये | जन्म-ग्रहणकी परम्पराका उच्छेदकर चले 
गये । इनके जन्म, जरा और मरणके सभी बन्धन नष्ट हो गये । भगवान्‌ सिद्ध, 
बुद्ध, मुक्त हो गये । सब दुखोंका अन्तकर परिनिर्वाणको प्राप्त हुए। 


तीर्थंकर महावीरके निर्वाणस्थलके सम्बन्धमे दिगम्बर-ग्रल्थोसे भी प्रकाश 
प्राप्त होता है। बताया है:-- 
पावाए मज््षिमाए हत्यवालिसहाएं गमसामि | 
“--प्राक्ृत्तप्रतिक्रमण, पृ० ४९० 
अर्थात्‌ मध्यमा पावामे हस्तिपालकी सभामे स्थित्त महावीरको नमस्कार 
करता हूँ। 
आश्याधरजीने अपने क्रियाकलापमे लिखा है-- 
पावाया मध्यमाया हस्तिपालिकामण्डपे नमस्यामि। 
>सस्कृत-क्रियाकलाप, पृ० ५६, 


अतएब यह स्पष्ट है कि तीर्थंकर महावी रका निर्वाण मध्यमा पावामे राजा 
हस्तिपालको रज्जुक-शालामे हुआ था। अभिलेखोसे ज्ञात होता है कि यह रज्जुक- 
शाला धर्मायत्तनके रूपमे होती थी। यहाँपर धर्मोपदेश अथवा प्रवचन होनेके 
लिए पर्याप्त स्थान रहता था। सहस्रों व्यक्ति इस स्थानपर बेठ सकते थे। 
रज्जुकशालामे चौरस मेदानके साथ एक किनारे भवन स्थित रहता था। अतः 
दिगम्बर-परम्पराके उल्लेखानुसार भी महावीरका निर्वाण-स्थल मध्यमा पावा 
है। यह हस्तिपाल राजा कोई बड़ा राजा नहीं था, सामन्‍्त या जमीदार जैसा 
था। यतः: उस युगमें नगराधिपति भी राजा द्वारा उल्लिखित किया जाता था। 
अतएव यह आशंका संभव नहीं है कि मगध नृपति श्रेणिकके रहते हुए निकटमें 
ही हस्तिपाल राजाका अस्तित्व किस प्रकार संभव है? महावीरके समयमें 
प्राय" प्रत्येक बड़े नगरका अधिपति राजा कहा जाता था । 





१. कल्पसूत्र, सूत्र १२३, पृु० १९८. श्रीअमर जैन आगम शोध संस्थान, 
शिवाना (राजस्थान) 
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इस आलोकतसे ध्वनित होता है कि पावापुरका हस्तिपारू राजा था और 
उनकी रज्जुकशालामे महावीरका अन्तिम समवशरण हुआ था। 

महावीर जिस समय कालघमंको प्राप्त हुए, उस समय चन्द्र नामक द्वितीय 
संवत्सर चल रहा था, प्रीतिवद्ध न मास, नन्दिवद्ध न पक्ष, अग्तिवेश दिवस, 
देवानन्दा नामक रात्रि, अं लामक क्षण, सिद्ध नामक स्तोक, नाग नामक 
करण, सर्वाथसिद्धि मुह॒त्तं एवं स्वाति नक्षत्रका योग था। ऐसे समयमें तीथैकर 
महावोर निर्वाणको प्राप्त हुए 

महावीरके निर्वाणके समय सुर-असुरके साथ अनेक राजा भो उपस्थित थे। 
बत्ताया है;-- 

'ज रण च ण॑ समणे भगवं महावीरे कालगए जाव सब्वदुक्खप्पहीणो सा 
ण रयणी बहूहि देवेहि य देवीहि य ओवयमाणेण य उप्पयमार्णह य उज्जोविधा 
यावि होत्या ॥१२४॥ 

'ज॑ रयणि च ण समणे जाव सब्वदुक्‍्खप्पहीण त॑ रयणि चण नव मल्लऊड्ड 
नव लिच्छई कासीकोसलगा अट्टारस वि गणरायाणो अमावसाए पाराभोय॑ 
पोसहोववास पट्टुबइंसु, गते से भावुज्जोए दव्वुज्जोव करिस्सामो ॥१२७॥१ 

अर्थात्‌, जिस रात्रिमें श्रमण भगवान्‌ महावीर कालधर्मंको प्रप्त हुए, सम्पूर्ण 
दु खसे छुटकारा प्राप्त किया, उस रात्रिमें बहुतस देव और देवियाँ नौचे आ जा 
रही थीं, जिससे वह रात्रि उद्योतमयी हो गयी थी ॥१२४॥ 

जिस रात्रिमे श्रमण भगवान्‌ महावीर कालधमंको प्राप्त हुए, सम्पूर्ण दु खोंसे 
भुक्त हुए, उस राज़िमे नौ मल्ल-सधके, नौ लिच्छवी-सघके अर्थात्‌ काशी-कोशलके 
अठारह गणराजा अमावस्यथाके दिन आठ प्रहरका प्रोषधोपवास कर वहाँ स्थित्त 
थे। उन्होने यह विचार किया कि भावोद्योत--ज्ञानरूपी प्रकाश चला गया 
है । अतः अब हम द्रव्योद्योत--दीपावलि प्रज्वलित करेगे। 

कल्पसूत्रके उपयुंक्त उद्धरणोसे निम्नलिखित निष्कषं प्रस्तुत होते हैं:-- 

( १ ) तीर्थंकर महावीरका निर्वाण, राजा हस्तिपालकी नगरी पावा- 
पुरीमें हुआ । 

(२ ) निर्वाणके समय नौ मल्‍लगण, नो लिच्छवीगण इस प्रकार काश्षी- 
कोशलके अट्ठारह गण राजा विद्यमान थे। 

( ३ ) अन्धकारके कारण दीपावलि प्रज्वलित की । 


१. कल्पसत्र, सूत्र १२४ और १२७. (श्रीजमर आगम शोघ संस्थान, 
शिवाना, राजस्थान) 
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(४ ) यह पावा मध्यमा पावा कहलाती थी। 

प्राचीन भारतमे पावा नामकी लोन नगरियाँ थी । जैन सूत्रोंके अनुसार एक 
पावा भगदेशकी राजाघानी थी । यह देश पारसनाथ पव॑त्तके आस-पासके भूमि 
भागमें अवस्थित था। वर्तमान हजारीबाग और मानभूमिके जिले इसीमे 
शामिल है। जेन आगम-स्रन्थोमें भंगि जनपदकी गणना साढ़े १च्चीस आये 
देशोंमें की गयी है | 


बौद्ध साहित्यमें इसे मलय देशकी राजधानी बताया है। मल्‍ल और मलयको 
एक मान लेनेसे हो पावाको गणना भ्रातिवश मलरूय देशमें की गयी है। 


दूसरी पावा कोशलसे उत्तर-पूव॑भे कुशीनाराकी ओर मल्ल राज्यकी राज- 
धानी थो। मल्ल जातिके राज्यक्रों दो राजवानियाँ थी--एक कुशोनारा और 
दूसरी पावा । सठिभॉव--फाजिलनगरवाली पावा सम्भवतः यही है। 


तोसरा पावा मगधमे थी | यह उक्त दोनो पावाओके मध्यमें थी। पहली 
पावा इसके आग्नेय कोणमे ओर दूसरी इसके वायब्य कोणमें लगभग सम 
अन्तरपर थी | इसी कारण यह पाया मध्यमाके नामसे प्रसिद्ध थी | 


इस पावाका सम्बंध राजा हस्तिपालकी सभासे भी है । पावामे जैन सूत्रो- 
के अनुसार महावीरका दो बार अवश्य आगमन हुआ था। उनकी दो महत्त्व- 
पूर्ण घटनाएँ इस नगरीके साथ सम्बद्ध हैं। प्रथम बार केबलज्ञानकी प्राप्तिके 
अनन्तर अगले हो दिन यहाँ पधारे | देवोने समवशरणकी रचना की, पर विरति- 
रूप सयमका छाम किसीको नही हो सका । बात यह है कि उन दिनो मध्यम 
पावामे, जो जुम्भक ग्रामसे लगभग बारह योजन दूर थी, आये सोमिल बड़ा 
भारी यज्ञ कर रहा था। इस यज्ञमें देश-देशातरके अनेक विद्वानु सम्मिलित 
हुए थे। महावीरने जाना--यज्ञमे आये हुए विद्वान्‌ पण्डित यदि सम्बोधित हो 
जाये, तो वे घर्मके आधार-स्तम्म बन जा सकते है । अतः मध्यमा पावाके 
महासेन उद्यानमें वेशाख शुक्ला एकादशीके दिन उनका दूसरा समवशरण 
लगा। उनका उपदेश एक प्रहर तक हुआ। उपदेशको चर्चा समस्त नगरमे 
व्याप्त हो गयी | आय॑ सोमिलके यज्ञर्में सम्मिलित हुए इन्द्रभूति आदि ग्यारह 
विद्वान ज्ञानमदसे उन्मत्त हो अपने विद्वान शिष्योंके साथ महावा रसे शास्त्रार्थ 
करने पहुँचे । इनका उदृंश्य महावीरसे विवाद करके उन्हे पराजितकर अपनी 
प्रतिष्ठा बढाना था, पर वहाँ पहुँचते ही उनका ज्ञानमद विगलित हो गया 
और उन्होंने श्रमण-दीक्षा स्वीकार की | इसी दिन महावीरने मध्यमा पावाके 
महासेन उद्यानमें चतुविध संघकी स्थापना की । 
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द्वितीय घटना महावीरके निर्वाणको है। महावीर चम्पासे विहारकर 
मध्यमा पावा था अपापा पधारे । इस वर्षका वर्षावास हस्तिपालकी रज्जुक- 
सभामें ग्रहण किया । चातुर्मासमें दर्शनोंके लिए आये हुए, राजा परुण्यपालने 
भगवानूसे दीक्षा ली । कातिक अमावस्याके प्रातः:काल अपने जीवनकी समाप्ति 
निकट समझकर अन्तिम उपदेशकी अखण्ड धारा चालू रखी | जो अमावस्या- 
की पिछली रात तक चलती रही । गोत्तम गणधर उस समय महावीरको आज्ञा- 
से निकट्वर्ती ग्राममे देवशर्मा ब्राह्मणको उपदेश करनेके लिए गये हुए थे । जब 
वे लौटकर आये, तो उन्हें देवताओसे ज्ञात हुआ कि भगवान्‌ कालगत हो 
गये | इन्द्रभूत्ति गौतमको तत्क्षण केवलज्ञान प्राप्त हो गया । 

ववेताम्भर वाइमयके आधा रपर प्रस्तुत किये गये उपयुक्त विवेचनसे मध्यमा 
पावाकी भौगोलिक स्थिति स्पष्ट हो जाती है। पहली घटना चतुविध संघू- 
स्थापनकी है। मध्यमा पावा और जुम्भक ग्राममे इतना अन्तर होवा चाहिए, 
जिससे एक दिन-रातमे जुम्भक ग्रामसे मध्यमा पावा पहुँचा जा सके | यह्‌ अतर 
अधिक-से-अधिक बारह योजन दूरीका हो सकता है। हम पृव॑मे तीर्थकर 
भहावो रके केवलज्ञान-स्थान जम्भिय ग्रामकी अवस्थितिका निर्देश कर चुके हैं । 
यह ऋजुकूछा नदीके तटपर स्थित जमुई गाँव है, जो बतंमान मुंगेरसे पचास 
मील दक्षिणकी दूरोपर स्थित हैं। यहांसे राजगृहकी दूरी तीस मील या पद्रह 
कोस है। पावापुर और राजगृहकी दूरी भी अधिक-से-अधिक पच्चीस मोल है। 
इस प्रकार जमुईसे पावापु रकी दूरी दस योजनसे अधिक नही है । यदि स्ठि- 
आँव वाली पावाको मध्यमा पावा माना जाय, त्तो जम्भिय गाँवसे यह पावा 
कम-से-कभ सौ-डेढ़सी मीलकी दूरीपर स्थित है । इतनी दूरीको वेशाखशुक्ला 
दशमीके अपराक्त कालसे वैशाख शुक्ला एकादश्ीके पूर्वाह्न कार त्तक तय 
करना सम्भव नहीं है । 

दूसरी विचारणीय बात यह है कि दवे० सूत्र-प्न्थोमे बताया गया है कि 
तीर्थंकर महावीर चम्पा नगरीमे चातुर्मास पूर्णकर जम्भीय गाँवमें पहुंचे। बहाँसे 
मेढ़ीय होते हुए छम्माणि गये | यहाँ एक ग्वालेने महावीरके कानोंमे काठके कीले 
ठोंककर उपसर्ग दिया था | छम्माणिसे महावोर मध्यमा पावा भाये । महावीर- 
के इस विहार-क्रमका भौगोलिक अध्ययन करनेसे दो तथ्य प्रसूत होते हैं:--- 

( १) छम्माणि ग्रामकी स्थिति चम्पा और मध्यमा पावाके मध्य मार्गपर 
स्थित है। मेढीय ग्रामको दो स्थितियाँ मानी जाती है। एक स्थित्ति तो राजगृह 
और चम्पाके मध्यकी और दूसरी श्रावस्ती और कौशीम्बीके मध्यकी है | यदि 
महावीरने चम्पासे चलकर श्रावस्ती और कौशाम्बीके मध्यवालें मेढ़ीय 
ग्राममें घमंसभा को हो, तो कोई आइचय नही है। कहा जाता है कि गोशा- 
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लककी तेजोलेश्याकै प्रयोगके पश्चात्‌ महावौर श्रावस्ती और कौशाम्बीकै मध्य- 
वर्त्ती मेढ़िय ग्रामके शालि-कोष्ठक चेत्यमें पधारे थे। महावीरके विहार-वर्णन- 
में आता है कि मध्यमा पावासे वे जम्भिय गाँव गये और वहाँ उन्हें केवल- 
ज्ञान हुआ और वहाँसे राजगृह आये | 

(२) विहार-वर्णनसे पावाकी स्थिति चम्पा और राजगुहके मध्यमें होनी 
चाहिए। अतः चम्पासे मध्यमा पावा होते हुए राजगृह गये और वहाँसे 
वेशाली | अतएवं तीथंकर महावीरकी निर्वाणस्थली पावा चम्पा और राज- 
गृहके मध्यम हानी चाहिये। 

कल्पसृत्रमे आया है कि त्तीर्थकर महावी रके निर्वाणोत्सवर्में नव मल्‍ू और 
नव लिच्छिवियोंने भाग लिया | और अठारह गणराजा काशी-कोशलवशके थे । 
नवमल्‍ल, नवलिच्छिवि और अठारह काशी-कोशलके गणराजा इस प्रकार कुछ 
विद्वानोंने समस्त गणराजाओंकी संख्या छत्तीस निश्चित की है। पर जैन 
सृत्रोंके टोका-ग्रन्थोके अध्ययनसे उक्त अर्थ श्रान्त सिद्ध हो जाता है। महावी रके 
निर्वाणोत्सवमे सम्मिलित होनेवाले कुल अठारह ही गणराजा थे, जो बेशालीके 
अधीन थे । कल्पसू त्रकी सदेह-विषोषधि टीकामे लिखा है'-- 

'नवमल्लई' इत्यादि काशीदेशस्थ राजानों मललकी जातीया नव 
कोशलदेशस्य राजानो लेच्छकी जप्तीया नव अर्थात्‌ नवमल्ल काशी 
देशके राजाओंकी जाति थी और नवलिच्छिवि कोशल देशके राजाओंकी 
जाति थी । 
भगवती-सूत्र (सात ऊ० ९, सूत्र २०५, पत्र ५७६) में युद्धका प्रसंग आया 
इस प्रसगको यहाँ अभयदेवसू रिकी टीकाके साथ प्रस्तुत किया जा रहा है-- 

“नवमल्लई नवलेच्छई कासी-कोसलगा भट्टठा रस वि गणरायाणो ।” 

'नव मल्लई त्ति मल्ककिनामानो राजविशेषा,, "नव लेच्छदट' त्ति 
लेच्छकीनामानो राजविशेषा एवं 'कासीकोसलग' त्ति काशी-वाराणसी 
तज्जनपदो5पि काशी तत्सम्बन्धिन आद्या नव, कोशला अयोध्या तज्जन- 
पदो5पि कोशला तत्सम्बन्धिन: नव द्वितीया:। 'गणरायाणो' त्ति समुत्पन्ने 
प्रयोजने ये गणं कुर्वन्ति ते गणप्रधाना राजानों गणराजा इत्यर्थ:, ते च 
तदानी चेटकराजस्य वेशालीनग रीनायकस्य साहाय्याय गण कृत्ततत इत्ति'” 
पत्र ५७९-५८०. 
अर्थात्‌ नवमल्‍ल मल्लकी नामक राजाबिशेष और नवलिच्छिवि लेच्छकी 
नामक राजाविशेष ये अठारह काशी-कोशलूके गणराजा कहलाते थे। इनमें 
प्रथम नो कोशल अर्थात्‌ अयोध्या जनपदसे सम्बन्धित थे ओर द्वितीय नो मल्ल 


है 
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8823: सम्बद्ध थे । अठारह गणराजा वेशालीके नायक चेटककी सहायता 
करते थे | 


उपयुक्त टीकासे यह स्पष्ट है कि वेशालीके अधीन अठारह गणराजा थे । 
इनमें ही काशी-कोशलकी भी गणना सम्मिलित थी। हमारे इस कथनकी पूष्टि 
निरयावलिकाके एक अन्य सन्दर्भसे भी होतो है। इस सन्दर्भसें बताया गया 
है कि जब चेटक युद्ध करनेके लिये चला तो अठारह गणराजा भी अपनी 
सेनाओके साथ चले। सन्दर्भ निस्‍्त प्रकार है:-- 

ततेण ते चेडए राया त्तिहे दंति सहस्सेहि जहा कृणिए जाव 
वेसालि नगरि मज्ञमज्ञेण निग्गच्छति निग्गच्छित्ता जेण-वे नवमल्लई 
नवलेच्छई काशीकोसलगा अट्टारस वि गणरायाणो तेणवे उवागच्छत्ति “८; 

तते ण॑ चेडए राया सत्तावन्नाए दत्तिसहस्सेहि सत्तावन्‍नाएं आसस- 
हस्सेहि सत्तावन्‍्नाएं रहसहस्सेहि सत्तावन्‍्नाए मणुस्स कोडीएहि"”*' 
चेटकके अठारह गणराजा थे, यह बात्त आवश्यकचूणिसे भी सिद्ध होती 

है। बताया है -- 
'चेडएुणवि गणरायाणों मोलिता देसप्पते ठिता, तेसिपि अट्ठारसण्हुं 
रायोण सम चेडएण तलओ हत्थिसहस्सा रहसहस्सा मणुस्स कोडीओ तहा 
चेव, नवरि सखेवों सन्तावण्णों सत्तावण्णो 
विचार-रत्नाकरमे आया है, 'चेटकेना:प्यष्रादशगणराजानो मेलिता:', स्पष्ट 
है कि नौ मल्‍ल और नौ लिच्छिवि ये अठारह गणराजा ही काशी-कोशल 
वंशज कहलाते थे। जेकोबीका मत्त है कि उक्त नव जन लिच्छिवि क्षत्रिय 
काहयप गोत्रीय महावीरके मातुल बेशाली-राज चेटकके सामन्त थे ।* 

जैन ग्रन्थोंके प्रमाणोंसे यह सिद्ध है कि लिच्छिवि क्षत्रिय थे ओर वे 
अयोध्यासे वेशालो आये थे। भगवान्‌ महावीरका गोत्र काश्यप था ओर 
काइ्यप गोत्र तीर्थकर ऋषभदेवसे प्रारम्भ हुआ । इसी प्रकार मल्लोंका सम्बन्ध 
काशीके साथ है। 

इन गणराजाओंके वर्णनसे पावापुरीकी वास्तविक स्थितिके सग्बन्धमें 
निम्नलिखित निष्कर्ष प्राप्त होते हैं:-- 


१. महावी रके निर्वाणमें नौ मल्‍ल और नौ लछिक्छिवि ये अठारह गणराजा 


१. श्रीविजेन्द्र सूरि, तीर्थंकर महावीर, भाग २, पु० ३१६ पर उद्धृत, 
२. आवश्यकचूर्णि, उत्तरार्ड्ध, पत्र १७३ 
३. उपेन्द्र महारथी, वैद्यालीके लिच्छिबि, पृ० ४ पर उद्धृत, 
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वेशालीसे पावापुरमें सम्मिलित हुए होंगे। यदि सठियाँव वाली पावामें सम्मि- 
लित होते तो दूरी इतनी अधिक हो जाती कि उनका निर्वाणोत्सवमें सम्मिलित 
होना असम्भव था । 

२. हस्तिपाल पावापुरका शासक था ओर यह राजा सिंहका पुत्र था। 
यदि इसे हम मलल गणके अन्तगंत मान लें तो भी अनुचित नही है। यत्त 
चेटककी सहायता नवमलल्‍लोंने की थी और यह भी उसी मल्लगणके अल्त- 
गंत था । 

३. बुद्धने जिस पावामें भोजन ग्रहण किया था और जो कुशीनगरके पास 
सठियाँवके रूपमे मान्य है, उसका नृपति हस्तिमल्‍्ल नहीं है। हस्तिमल्लका 
किसी भी बौद्ध ग्रन्थमें उल्लेख नहीं आता । जेन ग्रन्थोंमें हस्तिमल्‍ल महावीरके 
प्रथम समवशरणमे भी उपस्थित होता है, जिसका संयोजन पावापुरी (नाल- 
न्दाके निकटवर्ती) मे हुआ था । निर्वाण-हाभ करनेके समय महावीरने अपना 
अन्तिम चातुर्मास इसी पावाम हस्तिमल्लके रज्जुगगृहमें किया था । अतः जैन 
साहित्यके प्रचुर प्रमाणोंके आधा र॒पर वत्तंमान पावापूरी ही तीर्शथकर महावीर- 
की निर्वाणभूमि है। 

जो यह प्रश्न उठाया जाता है कि मगधवासी होनेपर भी अजातश्षत्र्‌ 
मगध जनपदमे स्थित मध्यम पावामें महावोरके निर्वाणोत्सवमे क्‍यों सम्मिलित 
नही हुआ ? इसका समाधान सोधा और स्पष्ट है। तीर्थकर महावी रके निर्वा- 
णोत्सवके अवसरपर श्रेणिक जीवित था। अतएवं उसीने मगधका प्रत्तिनि- 
घित्व किया | हरिवंजपुराणमे" स्पष्ट उल्लेख है कि श्रेणिक इस उत्सवमे सम्मि- 
लित हुआ। इस पुराणकी रचना शक-संवतु ७०५ वि० स० ८४० ई० सन्‌ 
७८रेमे हुई है। हरिषेणरचित बृहत्कथाकाशसे भी उक्त तथ्य पृष्ट होता है। इस 
ग्रन्यमें आयी हुई श्रेणिक-कथामे बताया गया है कि श्रेणिककी मृत्यु महावी रके 
निर्वाणके पश्चात्‌ हुई। श्रेणिक निर्वाण-प्राप्तिके कई वर्ष परचात्‌ परलोक- 
वासी हुआ।* श्रेणिक-चरितमे महावोरके निर्वाणके पूर्व श्रेणिकके देहाव- 
सानकी सूचना दो गयी है । पर ये दोनो तथ्य पूर्वोत्तरवर्ती होनेके कारण विरोधी 
नहीं है। श्रेणिकवरितकी रचना पन्द्रहवी शत्ताब्दाकी है। अत, उसकी अपेक्षा 
हरिवंशपुराण और हरिषेण-कथाका कथन पूव॑वर्तो होनेसे अधिक प्रामाणिक है। 
१. तथैव च श्रेणिकपूर्वभूमुज: प्रकृत्य कल्याणमहं सहग्रजा. । 

प्रजरमु रिन्‍्द्राइच सुरेयंथार्थ प्रयाचमाना जिनबोधिमथिन' ॥--ह० ६६।२१. 

२. बृहृत्कयाकोश-हरिषेणकृृत, श्रेणिककथा, कथा ५५. 
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दिगम्बरसाहित्यक आलोकमे ईस्वीकी पाँचवी शतताब्दीसे ही नालन्दाकी निकट- 
वत्तिनी पादा ही महावोरकी निर्वाणभूमि मानी गयी है। पृज्यपादने लिखा है:-- 
पद्मवनदो धिकाकुलविविधद्रुमखण्डमण्डिते  रम्ये । 
पावानगरोद्याने व्युत्सगेंग स्थितः स मुनिः॥ 
कात्तिककृष्णस्थान्ते स्वातावृक्षे निहत्य कमरजः | 
अवशेष सम्प्रापद्‌ व्यजरामरमक्षयं सौख्यस ॥। 
परिनिवृंत्त जिनेन्द्र ज्ञात्वा विबुधा ह्मथाशु चागम्य । 
देवतरुरक्तवन्दनकाला गुरुसु रभिगोशीषँ ॥ 
अग्नीन्द्राज्जिनदेह मुकुटानलसुरभिधृपवरमाल्ये:। 
अभ्यच्य॑ गणघरानपि गता दिव खें च बनभवने )। 
अर्थात्‌--तीर्थकर महावीर कमलबनसे भरे हुए ओर नानावृक्षोसे सुझोभित 
पावानगरके उद्यानमे का्योत्सर्ग ध्यानभें आछूढ हा गये। उन्होने कातिक कृष्णा- 
के अन्तमे स्वाति नक्षत्रम सम्पूर्ण अवशिष्ट कर्म-कलूकका नाश करके अक्षय, 
अजय और अमर सौख्य प्राप्त किया | देवताओने जैसे ही जाना कि भगवान- 
का निर्वाण हो गया, वे अविलम्ब वहाँ पर आये और उन्होंने पारिजात, रक्त 
चन्दन, कालागुरु तथा अन्य सुगन्धित्त पदार्थ और धूपमाछाएँ एकत्र कीं । 
अग्निकुमार देवोक इन्द्रने अपने मुकुट्से अग्नि प्रज्बलितकर जिनेन्द्रप्रभुकी 
देहका सस्कार किया । देवोने गणघरोकी भी पूजा की और अपने-अपने स्थानपर 
चले गये । 


हरिवद्यपुराण, जयधवला टीका, तिलोयपण्णत्ती, उत्तरपुराण आदि सभी 
ग्रन्थोसे यह सिद्ध होता है कि त्तीर्थकर महावीरका निर्वाण मगध देशकी पावा 
नगरीमे हुआ है । 

बौद्ध साहित्यके आधारपर श्रीकन्हैयालालू सरावगीने कुशीनगरके समीप- 
वर्ती सठियाँवकों तीथंकर महावो रकी निर्वाणभूम पावा सिद्ध करनेका प्रयास 
किया है | उन्होने सठियाँवकी जो व्युत्पत्ति पावाके साथ घटित, को है उस पढकर 
महान्‌ आश्चयं होता है। उन्होने लिखा है “श्रीका प्राकृत रूप सरि था स्ठि 
होता है। पावाका कालान्तरमें यावा--याँवा हो गया । इस प्रकार श्रीपावा >> 
सिरिपावा >> सठियावा >>सठियाँवा बन गया ।* 

श्रीका सार रूप बनता है पर प्राकृतके क्रिसी भी नियमके आधारपर 'र' 
का ठ' और 'प' का 'य' नही होता । पावाका याँवा रूप और श्रीके सठि रूप- 
को कल्पना करना भाषा-विज्ञानके समस्त नियमोंकी अवहेलना करना है। 
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अतः श्रीपावाका सठियाँवा सम्भव नहीं है। पूर्वाग्रह लेकर किसी भी शब्द- 
हो भी घसीटा जा सकता है । यहाँ श्रीसरावगीजीका पूर्वाग्रह ही प्रतीत 
होता है। 

श्रीसरावगीजीकी एक नयी सूझ भी विचारणीय है। उन्होंने 'मज्म्िमा- 
का मध्यवर्त्ती अर्थ न कर मध्यदेशवर्त्ती किस आधारपर किया है? 'मज्िमा' 
विशेषणका सीधा सम्बन्ध 'पावा' के साथ है, अतः देश शब्दका अध्याहार 
किस प्रकार सम्भव हुआ ? “मज्ञ्िमा” को विशेषार्थंक विशेषण माना जाय 
अथवा साभिप्राय विशेषण माना जाय, इन दोनों ही स्थितियोंमें 'पावा' विशेष्यके 
रहते हुए 'देश' को बीचमे नहीं डाला जा सकता है। 

प्राचीन टीका-प्रन्थोंमे 'पावाएं मज्झ्िमाए' का अर्थ स्वंत्र 'मध्यमा पावा' 
ही प्राप्त है; मध्यदेशवत्तिनी पावा नही । अपने कथनकी पुष्टिके लिए उन्होंने 
हरिवंधपुराणमें वरणित 'मध्यदेश” को “मज्ञिम' का बोधक लिखा है। पर 
इसकी सिद्धिके लिए प्रमाण नही दिया है | एक अन्य तक यह है कि “मज्क्षिमाए 
पावाए' में मज्झिमा विशेषण स्त्रीलिड्ड है, इसके 'मध्य' पुंल्लिज़भ 'देश' शब्दका 
किस प्रकार अध्यहार सभव है? अध्याहार साभिप्राय विशेषणके होनेपर लिड्ड, 
वचन और विभक्तिके नियमानुसार ही होता है। शब्द-गठनमें अनियमित 
व्यवहार नहीं पाया जाता है। न 

शब्दरूपकी दुष्टिसे 'मज्झिमा--मध्यमाका रूपान्तर है, 'मध्य” का नही । 
'मज्ञ' से मध्य बनता है, यह विशेषण है और इसकी निष्पत्ति 'मन्‌ + यतू-- 
नस्यघ.' से सम्भव है। मज्झिमा--मध्यमा भव अर्थ॑में 'म' प्रत्यय होनेसे 'मध्ये 
भव:--मध्य + म'--मध्यम + स्त्रीत्त टापू--मध्यमा--मज्ञिमा रूप निष्पन्न 
है । अतएवं 'पावाए मज्िमाए! का अं मध्यमा पावा अथवा मध्यवर्ती पावा 
है, मध्यदेशवत्तिनी पावा नही । 

उल्छिखित त्तीनो पावाओंकी अवस्थिति पौराणिक भूगोलकी दृष्टिसे मध्य- 
देशमें है। मनुस्मृत्ति, विष्णुपुराण, वामनपुराण आदिके आधारपर मध्यदेशका 
विस्तार हेमाद्विसि रेकर सह्याद्वि तक माना गया है। तीर्थंकर महावीरकी 
निर्वाणभूमि 'मध्यमा पावा' थी, जिसकी स्थित्ति भगि प्रदेशकी पावा और 
गोरखपुर जिलेमें कुशीनाराकी निकट्वत्तिनी पावाके मष्य थो । 

बोद्ध साहित्यमें अनेक प्रसंगोंसे पावाका निर्देश आया है। वत्तंमानमें कई 
विद्वान बुढ़की अन्तिम यात्रामें वणित पावाको ही तीर्थंकर महावीरको निर्वाण- 
भूमि बतलाते हैं। भयंकर बीमारीके अनन्तर" बुद्ध वेशालीसे भण्डग्राम, अम्बग्राम 
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(आम्रय्राम), जम्बुग्राम, भोगनगर होते हुए पावा पहुँचे। यहाँ चुन्द कर्मा रपुत्रके 
आम्रवनमें निवास किया । उसने दूसरे दिन बुद्धको भोजनके लिए आमन्त्रित 
किया और सूकर-महव तथा अन्य भोजन-सामग्री तेयार करायी । बु्धने भिक्षु- 
संघके साथ जाकर भोजन किया | सूकर-मह॒व खानेसे बुद्धको रक्त गिरने लगा । 
थोड़ी दूर चलकर वे थक गये । उन्हें मरणान्तक कष्ट हुआ | 

बुद्ध कुशीनाराकी ओर जा रहे थे। मार्गमे श्रान्त होनेपर वे एक वृक्षके 
नीचे विश्वाम करने लगे। बुद्धने आनन्दसे जल मागा । आनन्द समीपर्वात्तिनी 
ककुत्यासे जल भरकर लाये और बुद्धको पीनेके लिए दिया। 

पावासे कुशोनारा छः गव्यूति था, किन्तु इतनी दूरोमे बुद्धको पच्चीसवार 
बेठना पड़ा, मध्याह्से चलकर सूर्यास्तके समय कुशीनारा पहुचे । पावासे चल- 
कर ककुत्या नदी पार की । आगे हिरण्यवत्ती नदी मिली, उसके परले तटपर 
स्थित कुशीनाराके मल्‍्लोके गालवनमे गये और दो धने शाल्वृक्षोके बीचमें 
उत्तरकी ओर सिरहाना करके लेट गये और यही निर्वाण प्राप्त किया । 

इस सन्दर्भसे यह स्पष्ट है कि महात्मा बुद्ध पावासे कुशीनगर पहुँचे थे 
तथा पावा और कुशोनगरकी दूरी १२ मील रही होगी। ककुत्या नदी भी पावाके 
निकट थी, जिससे जल लाकर आनन्दने उनको पिलछाया था। यह पावा मल्‍्लोंकी 
पावा है, तीर्थंकर महावीरकी निर्वाण-भूमि मध्यमा पावा नही । इत्तिहासज्ञोंने, 
बुद्धको जहाँ भोजन कर साधातिक रोग हुआ, पावाकी खोज को । कपिलवस्तुसे 
लेकर कुशीनारा, पडरोना, फाजिरूनगर, सठियाँव, सरेया, कुक्कुरपाटी, नन्‍्दवा, 
दनाहा, आसमानपुर डोह, मोर विहार, फरमटिया और गागीटिकार तक 
प्राचीन भवनों, मन्दिरों और स्तृपोंके ध्वंसावशेष बिखरे पड़े हैं । इन अवशेषोंके 
देखनेसे ऐसा अनुमान होता है कि आतत्तायी राजाओं अथवा प्रकृतिके बहुत्त 
बडे प्रकोपके कारण ये ध्वंसावभेप हुए होंगे । 

इतिहास बतलाता है कि श्रावस्तीके राजसिहासनपर आसीन होकर 
विदूडभने अपने पिता प्रसेनजितकों मरवाकर शाक्यों और उनके नगरोंकों 
ध्वस्त कर दिया । श्रेणिकके पुत्र अजातशत्रु कुणिकने भी अपने पिताको बन्दी 
बनाकर मगधका सिंहासन अधोन किया और अपने ननिहाल वेशाली-गणसघ 
और उनके मित्र मल्लसंघको नष्ट कर दिया । इन दो महत्त्वाकाक्षी राजाओंके 
प्रतिशोधके परिणाम स्वरूप ही यहाँ डीह-टीले विद्यमान है। वुद्धकी मृत्युके 
पदचात्‌ उनकी अस्थियोर्के आठ भाग किये गये, इनमेसे एक भाग शक्योने और 
दो भाग पावा एवं कुशीनगरके मल्लोने ग्रहण किये। दोनों संघोने उन अस्थि- 
भस्मोंपर स्तूपोंका निर्माण कराया। इससे यह निष्कषं॑ निकलता है कि 
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कपिलवस्तु, कुशीनारा और पावाका विनाश बुद्धकी मृत्युके आस-पास हुआ और 
स्तृप इसक उत्तर कालमें ध्वस्त किये गये। अतएंव ध्वंसावशेष सठियाँविकी 
प्राचीनताक सूचक हैं । 

वर्तमान सठियाँवमें ताछाब और स्तूपोंके ध्वंसावशेष प्रचुर रूपमें विद्यमान 
हैं। पावा वैशालो-कुशोनारा मागंपर अवस्थ्ति थो। अत वह कुशीनारासे 
दक्षिण-पूवं होनी चाहिए | पडरौना उत्तर और उत्तर-पूर्वमे बारह मीलकी दूरी- 
पर है, पर यह वेशाली-कुणीनारा मार्गपर स्थित नहीं है। इस विवेचनके 
अनुसार फाजिलनगर सठियाँव ही पुरानी पावा है। 

लंकाकी वौद्ध अनुश्न॒तियोंके अनुसार पावा कुशोनारासे बारह मील दू 
गण्डक नदोवी ओर सभव है। यह कुशीनारासे पूर्व या दक्षिण-पुवमे अवस्थितत 
है। इस अनुश्ुतिमे कुशीनारा और पावाक वीचमे एक छोटी नदी भी बतायी 
गयी है, जो 'ककुत्था' कहलाती थी। यही बुद्धने स्नान और जलपान किया 
था | इस नदीका वर्त्तमान नाम 'घागी! है । यह कसियासे पु, दक्षिण-पुत्र॒वी 
ओर छ मोल दूर है। 

फाजिलनग रके भग्नस्तृपसे डेढ फर्लाग उत्तर-पू्रम बहनेवाली 'सोनुआ' 
'सोनावा' या 'सोनारा' न्ामकी नदी है | यही नदी ककुत्था है, यह पावा और 
कुशीनगरके मध्य बहती है। वत्तंमानमें धरठियाँवसे डड मोल पण्चिमकी ओर 
प्राचीन नदोके चिह्न मिलते हैं, जो अन्हेया, सोनिया और तोनाका कही जाती 
है । इससे दो मील पश्चिममे 'घागी' नामकी एक बडी नदी है| पडरौनासे दस 
मील उत्तर-पव्चिममे सिंघा गॉँवके पास एक झील है, 'घागी' नर्द। इसीसे 
निकलती है। अतएवं सक्षेपमें महात्मा बुद्धकी राजगृहसे कुशीनगर त्तककी 
यात्राका अध्ययन करनेपर पावा भोगनगर (बदराव) और वुशीनगग्के मध्य 
सठियाँव-फाजिलनगर है | परन्तु यह मध्यमा पावा नहीं है | 
निर्वाणस्थर-सम्बन्धी बोद्धामस प्रमाण 

बौद्ध वाइमयम महावीरकी निर्वाणभूमि पावाके सम्बन्ध 'सामगामसुत्तन्त', 
'पासादिकसुत्त', 'सगीतिपस्यायसुत्त” आदि ग्रन्थोमे उल्लेख आये है। थे निर्देश 
विह्ठ षपूर्ण साम्प्रदायिक सकीर्णत्ताके परिचायक है । यहाँ मूल.सन्दर्भ॑ प्रस्तुतकर 
निर्वाणभूमिसे सबद्ध निष्कर्ष अंकित किये जायँगे | बताया है :-- 

एब में सुत | एक समय भगवा सबकेसु विहरति सामगामे। तेन खो 

पन समयेन निगण्ठो नातपत्तों पावायं अधुना कालंकतों होति। तस्स 

कारलूद्धूरियाय भिन्‍ना निगण्ठा द्वें धिकजाता भण्डनभिन्ना निगण्ठा हे धिक- 

जाता--'पे० भिन्‍नथूपे अप्पटिसरणे' ति। एवं कुत्ते आयस्मा आनदो चुन्द॑ 
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समणुद्देस एतदवोच “अत्थि खो हृदं आवुसों चुन्द, कथा पामनन्‍्तं भगवल्तं 

दस्सनाय । अयाम आवुसो चुन्द, येन भगवा तेनुपसद्भुमिस्साम । उपसडु- 

भित्वा एतमत्थ भगवतो आरोचेस्साम' ति। 'एवं भस्ते' त्ति खो चुन्दो 

समणुदेसो आयस्मतो आनन्दस्स पच्चस्सोसि ।" 

अर्थात्‌ एक बार भगवान बुद्ध शाक्त्र देशके सामगाममें विहार करते थे । 
निगंठ नातपुत्रक्ों कुछ समय पर ही पावामें मृत्यु हुई थी। उनकी मृत्युके 
अनन्तर ही निगंठोंमें फूट हो गयो, दो पक्ष हो गये, वे कलह करते हुए एक 
दूसरेको मुखरूपी शक्ति से छेदते विहर रहे थे--'तू इस धमं-विनयको नहीं 
जानता, मै इस धर्म-विनयको जानता हूँ । तू भला इस धर्म-विनयकों क्‍या 
जानेगा ? तू मिय्यारूढ है, मे सत्यारूढ हें ।' ! 

निगण्ठ नातपुत्रके इवेतवस्त्रधारी गृहस्थ शिष्य भी तात्तपुत्नीय निगठोंमे 
वेसे ही विरक्त चित्त है, जैसे कि वे नातपुत्रके दुराख्यात (अस्पष्ट), दृष्प्रवेदित 
(अज्ञात), अनेर्याणिक (पार न लगानेवाले), अनुपशम सवतंनिक (न जझ्ान्ति 
गामी), असम्यक सम्बुद्ध प्रवेदित (किसी बुद्धसे न जाने गये), प्रतिष्ठा (आधार) 
रहित, भिन्नस्तृुप, आश्रमरहित घमंविनयमे थे | 

चुन्दसमणुट्रेस पावामे वर्षावास समाप्त कर सामगाममें आयुष्मान आनन्‍्दके 
पास आये और उन्हे निगण्ठ नातपुत्रकी मृत्यु त्था निगठोमे हो रहे विश्रहकी 
सूचना दी । आयुष्मान्‌ आनन्द--'आवुस चुन्द ! भगवान्‌के दर्शनके लिए यह 
बात भेट रूप है। आओ--आवृस चुन्द । जहाँ भगवान्‌ है, वहाँ चले | चलकर 
यह बात मगवान्‌को कहे--अच्छा भन्‍्ते ! चुन्द समणुद्देसने कहकर आयुष्मान्‌ 
आनन्दका समर्थन किया । 

उपालि-सवादमे बताया गया है कि नातपुत्र नालन्दावासी होनेपर भी 
पावामे कालगत हुए। उन्होंने सत्यकाभी उपालि गृहपतिकों दस गाथाओसे 

भाषित बुद्धेक गुणाको मुनकर उष्ण रक्त उगल दिया। अस्वस्थ अवस्थाम ही 

उन्हे पावा ले गये और वही कालगत हुए ।९ 

इन सन्दर्भोके अध्ययनसे निम्नाड्वित तथ्य प्रसूतत होते हैं -- 

१. तोर्थंकर महावीरका निर्वाण पावामे हुआ | 

२. उनकी मृत्युके समय ही जेनसंघम फूट पड़ गयी | 

३. इसी समय इवेत्ताम्बर और दिगम्बर भेद प्रकट हुए | 





१. मज्झिमनिकाम, सामगाम-सुत्तन्त ३।९।४ 
२, मज्झ्िमनिकाय अद्रकथा, सामगाम-सुत्तवण्णना, खण्ड ४, पूृ० ३४. 
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४. महावीरकी मृत्यु रक्तपित्त रोगसे हुई । | 

५. अस्वस्थावस्थामें नालन्दासे उन्हें पावामें ले जाया गया । 

इन तथ्योंपर क्रमशः विचार करनेपर अवगत होता है कि महाबीरका 
निर्वाण पावामें हुआ, यह सत्य है। पर यह पावा कौन-सी है ? यह स्पष्ट नहीं 
होता । मल्‍ल गणराज्यकी पावा तो यह हो नही सकती, क्योंकि जैन ग्रन्‍्थोंमें 
महावी रको निर्वाणभूमि मध्यमा पावा बतलायी गयी है। 

महावीरके निर्वाण-समयमें ही जेनसंघमें फूट पड गयी, यह नित्तान्त भ्रामक 
है। दिगम्बर और श्वेताम्बर दोनों ही परम्पराएँ यह स्वीकार करती है कि उक्त 
संघभेद मौर्य सम्राट चन्द्रगुपके समयमें हुआ ! जब मगध जनपदमें बारह वर्ष 
का दुष्काल पड़ गया तो श्रृतकेवली भद्रबाहु अपने नेतृत्वमे बारह हजार मुनि- 
संधको लेकर दक्षिण भारतकी ओर चले गये। कुछ मुनि यहाँ भी रह गये, वे 
समयके प्रभावसे श्वेतवस्त्रधारी बन गये। फलत श्वेताम्बर और दिगम्बर 
संघ-भेद ई० पु० ३००के लगभग उत्पन्न हुआ। अतएव बौद्ध वाइमयमें 
निम्न॑न्थोंके सम्बन्धमे जो फूटको चर्चा की गयी है, वह वुद्धके समयको नहीं 
हो सकती है। ऐसा मालूम पड़ता है कि साम्प्रदायिक विद्वेषदश यह सन्दर्भ 
बांदमें जोडा गया है। 

कैम्ब्िज हिस्ट्री, ऐनशियेन्ट इण्डियाँ, भारतके प्राचीन राजवश आदि भ्रन्थो- 
में एक मतसे इवेताम्बर और दिगम्बर भेदको मगधके दु्भिक्षके पश्चात्‌ माना 
गया है। कैम्ब्रिज हिस्ट्रोमे भद्बबाहुके दक्षिण गमनका निर्देश करते हुए लिखा 
गया है--/यह समय जैनसंघके लिये दुर्भाग्यपूर्ण प्रतीत होता है और इसमे 
कोई सन्‍्देह नहीं किई० थपु० ३०० के लगभग महान्‌ संघभेदका उद्गम 
हा जिसने जेन सघको श्वेताम्बर और दिगम्बर सम्प्रदायोंम विभाजित कर 

। दक्षिणसे छोटे हुए साधुओंने, जिन्होने दुर्भिक्ष कालमे बडी कडाईके 

साथ अपने नियमोका पालन किया था, मगधमे रह गये, अन्य अपने साथी 
साधुओोके आचारसे असन्तोष प्रकट किया तथा उन्हें मिथ्याविश्वासी और 
अनुशासनहीन धोषित्त किया । 

आर० सी० मजुमदारने भी अपने इतिहासमे सधभेदका समय मगधके 
दु्भिक्षकों ही इगित किया है । उन्होने लिखा है--“जब भद्रबाहुके अनुयायो 
मगधमें लोटे, तो एक बड़ा विवाद उठ खड़ा हुआ । नियमानुसार जेन साधु 
नग्न रहते थे, किन्तु मगधके जेन साधुओंने सफेद वस्त्र धारण करना प्रारम्भ 


१. कैम्ह्रिज हिस्ट्री ( सन्‌ १९५५ ), पृ० १४७. 
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कर दिया । दक्षिण भारतसे छोटे हुए जेन साधुओने इसका विरोध किया, 
क्योंकि वे पूर्ण नग्तताको महावीरकी शिक्षाओंका आवश्यक भाग मानते थे। 


विरोधका शान्त होना असम्भव पाया गया और इस तरह ब्वेताम्बर और 
दिग्म्बर सम्प्रदाय उत्पन्न हुए! ।” 


'भारतके प्राचीन राजवंश' ग्रश्थमें पण्डित श्रीविश्वेश्वर नाथ रेऊने उपयुक्त 
तथ्य जेसा ही विवेचन किया है। उन्होने लिखा है--“कुछ समय बाद जब 
अकाल निवृत्त हो गया और कर्नाटकसे जेन लोग वापस लौटे, तब उन्होंने देखा 
कि मगवके जेन साधु पोछेसे निश्चित्त किये गये धर्म-प्रन्थोंके अनुसार स्वेतवस्त्र 
पहनने लगे है। परन्तु कर्नाटकसे लौटनेवालोंने इस बातको नहीं माना। 
इससे ल, पहननेवाले जेन साधु श्वेत्ताम्बर और नग्न रहनेवाले दिगम्बर 
कहलाये | हु 


अतएव बौद्ध साहित्यमें जो सघभेदको समीक्षा की गयी है, वह उसकी 
प्रामाणिकतामें सन्देह उत्पन्न करतो है। 

साम्प्रदायिक विद्वेषप श बौद्ध साहित्यमे महावीरके रक्त-पित्त रोगका कथन 
और नालन्‍्दासे उनका पावामे ले जाना ये दोनों ही बाते भी भ्रान्त है। यदि 
मज्यिमनिकाय, अदुकथा और सामगामसुत्तवण्णनामे महावीरकी निर्वाणभूमिके 
लिये आगे हुए सन्दर्भपर विचार करें, तो दो तथ्य प्रस्फुटित होते हैं । 


(१) किसो भी रोगीको मरणासन्न स्थितिमे बहुत दूर नही ले जाया जा। 
सकता है और साथ ही रोगी ऐसा हो, जो साधु, त्यागी, व्रत्ती है और जिसका 
संसारमे कही कोई सम्बन्धी नही है, उसे उत्तनी अधिक दूर ले जाना बुद्धिमत्ता 
नही है | अतः कुशीनग रके निकटवर्त्ती सठियाव--पावा तक महावीर नही गये 
होगे। यह पावा शो नालनन्‍्दाकी निकर््वत्तिनी ही सम्भव है। अतः बौद्ध 
वाइमयके उक्त तकसे नालन्दाकी समीपतवरत्तिनी पावा ही निर्वाणभूमि सिद्ध 
होती है । 

(२ ) जेन वाहुमयमे महावीरके अन्तिम समयकी ऐसी कोई घटना नहीं 
मिलती, जिससे यह सिद्ध होता हो कि महावोर अन्तिम समयमें नालन्दासे 

* पावा गये। जैन आगमोमें स्पष्ट उल्लेख है कि चम्पामें वर्षाबास समाप्त कर 


महावीर भ्रमण करते हुए पावाके गणराज्य हस्तिपालकी रज्जुकशालामे आये 
और यही अन्तिम चातुर्मास किया । 


१, एनशियेन्ट इण्डिया, पृ० १७९ 
२. भारतीय प्राचीन राजवंश, भाग २, पृ० ४१. 
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डर 


उपालि द्वारा बुद्धकी प्रशंसा सुनकर महावीरका उष्ण रक्त वर्मन करनलां 
इतिहास विरुद्ध मिथ्या कल्पना है। अतएव संक्षेपमें यही कहा जा सकता है कि 
बौद्ध साहित्यके आधारपर महावीरकी निर्वाणभूमि नालन्दाकी समीपवर्तिनी 
पावा ही है, सठियाँब वालो पावा नही । यदि जैनागमके सबल प्रमाण उपलब्ध 
हो जाये, तो इस मन्यताको परिवर्तित करनेमे तनिक भी संकोच नहीं होगा | 


वत्तंसान पावा-सम्बन्धी सामग्री 

कुछ विद्वान मगध जनपदकी अन्तवंत्तिनी -पावामे प्राचीन जेन चिह्लोंका 
अभाव देखकर इसे निर्वाण-भूमि माननेंके पक्षमे नही हैं। वहाँ निर्मित मन्दिर 
एवं सास्कृतिक चिह्न आधुनिक हैं। पर इतिहास इस बातका साक्षी है कि १२ 
वी-१३ वी शताब्दीमें जैनधमंका केन्द्र उत्तरी विहारसे हटकर दक्षिणी विहार- 
में स्थापित हो गया था । राजगृह और पावापुर तो महावीरके समयमे ही 
जैनतीथं बन चुके थे | पावापुरीमे ई० सन्‌को १३ वी ज्ञताब्दीमे एक जेन सम्मे- 
लन हुआ | ई० सन्‌ १२०३ में यहाँ भगवान महावीरकी मूर्ति विराजमान को 
गयी" । इसके पहले भी यहां मूर्तियोकी प्रतिष्ठा हुई हो, तो इसमें कोई अतिरंजना 
नही है। मदनकीत्तिने अपने समयके छब्बीस तीर्थोका वर्णन किया है। मदन- 
कीतिका समय ई० सनकी १रेवी शत्तीका उत्तराद्ध है'। इन्होंने पावापुरीके वीर 
जिनका वर्णन किया है । अतः १२वीं शताब्दीके पहले ही मगधवाली पावाकी 
प्रतिष्ठा महावी रकी निर्वाणभूमिके रूपमें हो चुकी थी। 'त्तोथंकल्प' मे भी जिन- 
प्रभसूरिने 'पाबापुरी” या 'अपापा” के नामसे इस त्तीर्थका महत्त्व प्रत्तिपादित 
किया है। अतएवं यह निश्चित है कि वत्तंमान पावापुरीको मान्यता जिनसेन 
प्रथमके पहले ही प्राप्त हो चुकी थी। जिनसेनने इसी कारण श्रेणिकको निर्वा- 
णोत्सवमें सम्मिलित किया है। 

अभी गाँवके मन्दिरकी मरम्मतके समय खुदायीमें एक प्राचीन मन्दिरका 
अवशेष नीवमे प्राप्त हुआ है। इस ध्वंसावक्षेषके सम्बन्धभे विशेष जानकारी 
तो नही, पर इतना अवश्य है कि यह ध्वस्त मन्दिर जिसकी बुनियादपर नया 
मन्दिर निभित है, पर्याप्त प्राचीन रहा है। सम्भवत:ः खुदायीमे अन्य सामग्री भी 
उपलब्ध हो जाय | अत्तएव उपलब्ध प्रमाणोके आलोकम वतंमान पावापुरी ही 
महावोरकी निर्वाणभूमि है। 


जेन प्रमाणोंकी अवहेलना कर नवीनताके ब्यामोहमें कोई भले ही सठि 
याँव--फाजिलनगरको तीर्थंकर महावी रकी निर्वाणभूमि बतलाये, पर यथाथेता 


१. श्रो पूर्णचन्द्र नाहर, जैन लेख-संग्रह, भाग २ (कलकत्ता १९२७), पृ० २६३ 
२. सम्पा० ढॉ० दरबारीछाल कोठियां, शासनचतुस्त्रिशिका, वीर सेवा मंदिर, दिल्ली. 
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इससे दूर है। इसमें संदेह नहीं कि र।जगृहसे कुशीनगरकी यात्रा करते समय 
बुद्धने जिस पावामें भोजन ग्रहण किया था, वह पावा संठियाँव है। सठियाँव- 
का बौद्ध संस्कृतिसे धनिष्ट सम्बन्ध है और यहाँ अनेक स्तृपावशेष भी है। पर 
जन सस्कृतिसे इस स्थानका तनिक भी लगाव नही है। न एक भी ऐसा जन 
प्रमाण उपलब्ध है, जिसका साक्ष्य देकर इस स्थानको तीर्थंकर महावीरकी 
निर्वाणभूमि माना जा सके । 
उत्तराधिकार 

तीर्थंकर महावीरके चतुविध संघके सदस्य पांच लाख नर-नारी थे। मुनि- 
संघ ग्यारह गणधरोकी अध्यक्षत्तामे नौ गणों या वुन्दोमे विभक्त था| श्रावक- 
श्राविका सघमें सभी वर्ग और जातिके व्यक्ति सम्मिलित थे। भारतके कोने- 
कोमेम तो उनके अनुयायी विद्यमान थे ही, पर भारतके बाहर गान्धार 
कपिशा और पारसीक आदि देशोमें भी उनके भक्त थे | 


महावी रके निर्वागोपरान्‍्त उनका उत्तराधिकार--जेनसंएका नायकत्व 
उनके प्रधान गणधर इन्द्रभूति गोतमको प्राप्ट हुआ। जिस दिन तीर्थंकर महा- 
वीरका निर्वाण हुआ, उसी दिन उनके प्रधान शिष्य गौतम रूणधर कैवलज्ञानी 
हुए! । उनके मुक्त हानेपर सुधमम स्वामी केवलज्ञानी हुए और इनके मुक्त होने- 
पर जम्बूस्वामो वोबलज्ञानी हुए। जम्बूस्वामीके मुक्त होनेपर कोई अनुबद्ध 
केबली नही हुआ । इन तीनोंके धर्मंप्रवत्तंनका सामूहिक काल ६२ वर्ष है। 
इन्द्रभूति गौतम गणधरने महावीरके उपदेशोंको श्वृखलाबद्ध, व्यवस्थित 
एवं वर्गीकृत रूपमे संकलितकर उन्तकी बाणीको स्थायित्व प्रदान किया | 
इन्द्रभूतिने बारह वर्षों तक संघका संचालन किया | |ये भी अहंत्‌, कंवछो और 
स्वेज्ञ थे । इनसे अगणित प्राणियोंते आलोक प्राप्त किया | 
१ जादो सिद्धी वीरो तहिवसे गोदमो परमणाणी । 
जादो तस्मसि सिद्धे सुघम्मसामी तदों जादों।॥ 
तम्मि वादकम्मणासे जबूसामि त्ति कैवली जादो । 
तत्थ वि सिद्धिपवण्णे केवलिणो णत्थि अणुबद्धा |॥॥ 
वासट्टी वार्साण गोदमपहुदीण णाणवंताण । 
धम्मपयट्रणकाले परिमा्णं पिंडरूवेणं ॥। 
“-तिलोयपण्णत्ती ४॥१४७६-१४७८ 
२ पुणों तेणिदभूदिणा भाव-सुद-पज्ज़य-परिणदेण बारहंगाणं चोहसपुन्वाणं च गंधाण- 
मेक्‍्केण चेव महुत्तेण कमेण रयणा कदा । 
“-धवलाटीका, ; पुस्तक, १० ६५. 
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इलका निर्वाण बी० नि० सं० १२ ई० पू० ५१५ में हुआ । इनके पश्चात्‌ 
, छोहाचाय या सुधर्माचायं संघनायक हुए। ये भी अहंत्‌, स्व ओर केवली थे। 
इन्होने बारह वर्षों तक संघका संचालन किया । 


घचलादीकामें बतलाया गया है कि इन्द्रभूति गौतम गणघरने दोनों प्रकार- 
का श्रुतज्ञान लोहाचायको दिया*। लोहाचाये सात प्रकारकी ऋद्धियोंसे युक्त 
और समस्त श्रुतज्ञानके पारगामी थे। लोहाचार्य॑ या सुधर्माचायेने अपने 
उपदेहामृत द्वारा जनसमूहका अशानान्धकार छिन्‍न किया। इनका निर्वाण 
विपुलाचलूपर* वी० नि० सं० २४ ई० पू० ५०३ में हुआ | 


सुधर्माचायंने जिस दिन निर्वाणलाभ किया, उसी दिन जम्बूस्वामीको 
केवलज्ञान हुआ । जम्बूस्वामी चम्पा नगरीके सेठ अहंद्ासके पुत्र थे और इनकी 
माताका नाम जिनदासा था | इनके गर्भमें आनेके पहले माताने गज, सरोवर, 
शालिक्षेत्र, निधूंमाग्निशिखा और जम्बूफल ये पाँच स्वप्न देखे तथा माता इन 
स्वप्नोका फल ज्ञातकर अत्यधिक प्रसन्‍न हुई। कुमार जम्बू शेशवकालसे 
भविष्णु, पराक्रमी ओर वीर थे। इन्होने एक मदोन्मत्त हाथीको वश किया, 
जिससे इनको वीरता और साहससे प्रभावित होकर सागरदत्त सेठने अपनी 
कन्या पद्मश्री, कुबेरदत्तने कनकश्री, वेश्रवणदत्त सेठने विनयश्री एवं धनदत्त 
सेठने रूपश्रीका विवाह जम्बूके साथ कर देनेका निश्चय किया | 


जम्बूकुमार एक मुनिका उपदेश सुनकर विरक्‍्त हो गये और दीक्षा ग्रहण 
करनेका विचार किया। माता-पिता पुत्रको परिवारके बन्धनमे बाध रखनेके 
उद्देश्यसे उनका विवाह कर देते है। चारो रूपवती पत्नियां उन्हे अपनी ममतामे 
जकडकर रखना चाहती है, और विभिन्‍न प्रकारकी कथाएँ सुनाकर उनके 
हृदयके विकारोंको उभाड़ती हैं, पर जम्बकुमार हिमालयके समान अडिग रहते 
है। माता जिनदासी कुमारको विषयासक्त बनानेके लिए विद्युव्चो रकी सहायत्ता 
भो लेती है; किन्तु विजय जम्बूकुमारकी ही होती है और वह विद्युच्चोरके 
साथ महावीरकी धमंसभामें दीक्षित हो जात्ता है। 


१. जयधवला, तिलोयपण्णत्ती और इन्द्रनन्दिकृत श्रुतावतारमे लोहाचार्यके स्थानपर 
सूधर्माका नाम आता हैं। यथा--- 

तदो तेण गोअमगोत्तेण इदभूदिणा अंतोमृहुलेणावहारियदुवालसंगत्थेण तेणेव 

कालेण कयदुवालसंगगथरयणेण गुणेहि सगसमाणस्स सुहुमाइरियस्स गथो वक्‍्लाणिदो। 

--जयध० अ० पृ० ११, 

२. विउलइरिसिहरे विसुद्धगुणि निः्याणु पत्तु सोहम्मु मुणि--जंबूसामिचरिठ १०२३. 
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जैनमुनि बनकर मथुरा नगरौके चौरासी नामक स्थानपर जम्बकुंमारने 
तपश्च रण किया । महावी रकी शिष्यपरम्परामें जम्बूस्वामी अन्तिम केवली थे । 
इसका निर्वाण राजगृहक विपुलाचल पर्वतसे वी० नि० सं० ६२ ई० पू० ४६५ 
में हुआ" | अड़तीस वर्ष तक जम्ब॒स्वामी धमंका प्रवचन करते रहे । 

जम्बस्वामीक मुक्त होनेक पश्चात्‌ कोई अनुबद्ध कंवलो नहीं हुआ । इन 
तीनों कैवलियोंके धमंप्रवत्तंन का काल ६२ वर्ष है। 

« इन केवलियोंक पद्चात्‌ नन्दि, नन्दिमित्र, अपराजित, गोवद्ध न और भद्र- 
बाहु ये पाच श्रुतकेवली महावीरक तीथंमे हुए"। इन पाँचो का सम्मिछित 
काल सी वर्ष है। कुछ आगम-प्रन्थोंमे नन्दिक स्थानपर विष्णुका उल्लेख है। 
बहुत संभव है कि विष्णु और नन्दि भी एक ही आचाय॑ हों। इतका कही नाम 
विष्णु लिखा गया हो और कही नन्दि | पूरा नाम विष्णुनन्दि रहा होगा | ! 

जम्बूस्वामी कंवलीके पद्चात्‌ श्रुतकंवली भद्रबाहु संघनायक हुए । थे युग- 
प्रधानाचायं थे तथा दिगम्बर और दवेत्ाम्बर दोनों ही सभ्प्रदायोंमें इन्हें 
मान्यता प्राप्त थी। इन्हीके समयमें संघभेद हुआ | निस्सन्देह भद्रबाहुका स्थान 
अखण्ड जैनपरम्पराकी दृष्टिसे बहुत महत्त्वपूर्ण है। ये मौयंस्षश्राद्‌ चन्द्रगुप्तके 
समकालीन है। इनका जन्म स्थान पुण्ड्रवर्धन देश और गुरुका नाम गोवध॑न 
बताया गया है। श्री केलाशचन्द्रजी शास्त्रीने लिखा है'--“समस्त दिगम्बर 
जेन साहित्यमे तथा शिलालेखोमे गोवद्धनकों चतुर्थ श्रुतकेवली बतलाया 
है और उन्हे 'भ्रद्बाहु श्रुतकेवलीका पू्वंज बत्तलाया है। त्तथा भद्रबाहुको 
पुण्ड्बर्धन देशक कोटिमत नगरका निवासी बतलाया है। अत्त: यह निविबाद 
है कि वृहत्कथाकोषमे जिस भ्रद्रबाहुका आख्यान दिया है, वे श्रुतकेवली भद्र- 
बाहु ही है और उनके समयमें चन्द्रगृष्त नामका यदि कोई राजा हुआ है तो 
बह मौयंसम्राट्‌ बन्द्रगुप्त ही है। चन्द्रगुप्त नामक अन्य राजा तो बहुत समय 





१. विउलइरिसिहरि कम्मट्रचत्तु सिद्धालय--सासयमोक्खपत्तु । 
--जबूसामिचरिउ,१ ०२४ 

२. णंदी य णदिमित्तो विदिओं अवराजिदों तइज्जो य । 

गावद्धघों चठत्यो पचरमओ भद्दवाहु त्ति॥ 

पंच इमे पुरिसव॒ररा चठदसपुव्वी जगम्मि विक्‍्खादा । 

ते पारस अगधरा तित्ये सिरिवडढमाणस्स ॥ 

पंचाण मेलिदाण वाथ्पमाण हुटदि वाससद॑ । 

बोदस्मि पचमए भरहे सुदकेवली णत्यि ॥--त्तिकोमपण्णत्ती ४;१४८२-१४८४, 
३. जैनसाहित्यका इतिहास, पूर्वपीठिका, प्रथम संस्करण, पुृ० रे४३० 
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पश्चात्‌ हुए हैं। अत्त: उनके श्रुतकेवली भद्बबाहुकें समकालीन होनेका प्र 
ही नहीं है ।” 

मगधमे जब बारह वर्षका महादु्िक्ष पड़ा तो भद्गबाहुके नेतृत्वमें जेनसंघ 
दक्षिणकी ओर गया और कर्णाटक देशके श्रवणबेलगोल नामक स्थानको अपना 
केन्द्र बनाया । श्रुतकेवली भद्रबाहुने दक्षिण भारतमें ही समाधिमरण ग्रहण 
किया । 

पश्चात्‌ एकसौ तेरासो वर्षमे ग्यारह मुनि दश पुर्वक धारक हुए। अन- 
न्‍्तर दोसौ बीस वर्षमे पाँच मुनि ग्यारह अगर धारी , हुए। त्दनन्तर एकसौ 
अठा रह वर्षमे सुभद्रगुरु, जयभद्र, यशोबाहु और महापृज्य लोहाय॑ ये चार मुनि 
आचारागक धारी हुए।" 

इनके पथ्चात्‌ महात्तपस्वी विनयन्धर, गुप्तश्रुति, गुप्तकषि, मुनीश्वर शिवगुप्त, 
अहंद्बलि, मन्दरायं, मित्रवीरवि, बलदेव, मित्रक, सिहबल वीरवित्‌, पद्मसेन, 
व्याघ्रहस्त, नागहस्ती, जितदण्ड, नन्दिषेण, दीपसेन, धरसेन, सुधमंसेन, सिहसेन, 
सुनन्दिपेण, ईश्वरसेन, सुनन्दिषेण, अभयसेन, सिद्धसेन, अभयसेन, भीमसेन, 
जिनसेन और शान्तिसेन आचाय॑ हुए । अनन्तर षद्खण्डागमके ज्ञाता, इन्द्रिय- 
जयी जयसेन नामक आचाय॑ हुए। इनके शिष्य प्रसिद्ध वैयाकरण, प्रभावशाली 
ओर सिद्धान्तपारगामी अमितसेन गुरु हुए | ये पवित्र पुन्नाट गणके अग्रणी-- 
अग्रेसर आचाय॑ थे । 


जिनेन्द्र शासनके स्नेही परमतपस्वी, सो वर्षकी आयुके धारक एवं दाताओं- 
में मुख्य इन अमित्तसे न आचायेने शास्त्रदानके द्वारा पृथिवीमें अपनी वदान्यता-- 
दानशझीलता प्रकट की थी। इन अमितसेनके अग्नज धमंबन्धु कीत्तिषेण नामक 
मुनि थे; जो शान्‍्त, बुद्धिमान और तपस्वी थे। इनके शिष्य जिनसेन प्रथम 
हुए' । इस प्रकार पुम्राट्सधी आचार्योकी परम्परा चली | 

धवलाटीकाके उल्लेखानुसार पांच श्रुतकेवलियोके पदचात्‌ विद्ञाखाचार्य, 
प्रोष्ठिल, क्षत्रिय, जयाचायं, नागाचार्य, सिद्धाथथदेव, घुतिसिन, विजयाचाय , बुद्धिल, 
गगदेव और धमंसेन ये ग्यारह आचाय॑ एकादश अंग ओर उत्पादपुव॑ आदि दश 
पूर्वोंके धारक त्तथा शेष चार पुर्वोके एकदेश धारक हुए । 


इसके पश्चात्‌ नक्षत्राचायं, जयपाल, पाण्डुस्वामी, ध्रुवसैन और कंसाचारय॑ ये 
पाच अचार सम्पूर्ण ग्यारह अंग ओर चौदह पृर्वोकि एकदेश घारक हुए । अनन्तर 


१. हरिवशपुराण ६६।२३-२४ 
२. वही, ६६।२५-३३. 
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सुभद्र, यशोभद्र, यशोबाहु और लोहाये आचारांगके धारक तथा शेष अंग एवं 
पूर्वोंके एकदेश धारक हुए। इसके अनन्तर धरसेन, भूतबली, पृष्पदन्त आदि 
आचाय॑ हुए ।" 

इस प्रकार सघका विकास देश, काल एवं परिस्थितियोंके अनुसार होता 
गया। निम्नन्थ-संघके प्रधान केन्द्र श्रवणबवेलगोला, मथुरा आदि स्थान तथा 
एवेताम्बर-संघके उज्जयिनी, बलभी, प्रतिष्ठान प्रभृति स्थान बने। यद्यपि समय- 
के प्रभावके कारण अनेक विक्ृतिया उत्पन्न हुईं, पर तीर्थंकर महावीरके सिद्धान्त 
अक्षुण्ण रहे । 

आचार्योकी पट्टावली कई रूपोमे मिलती है । इन पट्टाबलियोमे समानताके 
साथ कई विषमत्ताएँ भी उपलब्ध होती है ।* 


१. धवलाटोका, १ पुस्तक, पृ० ६६-६७. 
२. विशेषके लिए देखें--आचार्य परम्परा, द्वितीय तृतीय भाग । 


तीर्थंकर महावीर और उनको देशना : ३१५ 


हु 


अश्टम परिच्छेद 


देशना--ज्ञेयतत्् 


विरासतकी उपरूब्धि और वितरण 


तीर्थंकर महाबीरके पुव॑ तेईस अन्य तीर्थंकर हो चुके थे, जिनकी विरासत 
उन्हें सहजरूपमें उपलब्ध हुई थी । तेईसवें तीर्थंकर पाश्वेनाथको हुए अभी अधिक 
समय नहों व्यतीत हुआ था। अतः उनको परम्परा धर्मदेशनाके रूपमे 
प्राप्त थी । पाएवनाथ महावीरसे केवल २५० वर्ष पूर्व हुए थे। पाइ्व॑नाथके 
जनकल्याणकारी उपदेशके सम्बन्धभे कोई निश्चित विवरण प्राप्त नहीं 
होता, पर जैन और बौद्ध ग्रन्थोंसे यह ज्ञात होता है कि इन्होंने चातुर्याम धर्मका 
उपदेश दिया था | पाद्व॑नाथके समयमें बालूतप और यशीय हिसाकी समस्याएँ 
ज्वलन्त थीं, अतः इन्होंने केवलज्ञान प्राप्त कर अपने उपदेश द्वारा उनका 
समाधान प्रस्तुत किया | 


“ ३१६- 


पाश्वेन्ाथ अन्य तोर्थंकरोंक समान अचेल थे। अतः महावीरकों उनसे 
अचेल-घ म॑ उपलब्ध हुआ था। यदि पाश्वेनाथ स्वयं सचेलक होते और 
उनकी परम्परामें साधुओके लिए वस्त्रको स्वीकृति होती, तो महावीर स्वयं न 
तो दिगम्बर रहकर साधना ही करते और न नग्नताको साधुत्वका अनिवाय॑ 
अंग मानकर उसे व्यावहारिक रूप ही देते। सुप्रसिद्ध विद्वान पं० बेचरदास 
दोशीने “जैन साहित्यमें विकार” ग्रन्थमें स्पष्ट लिखा है--“किसी वेद्यने सग्रहणीके 
रोगीको दवाके रूपमें अफीम सेवन करनेकी सलाह दो थी, किन्तु रोग दूर 
, होनेपर भी जैसे उसे अफीमकी लत पड़ जाती है और वह उसे नहीं छोड़ना 
चाहता, वेसो ही दशा इस आपवादिक वस्त्र की हुई" |” 

अत्त: यह सभव है कि पाइ्वेनाथकी परम्पराके साधु मृदुमा्गंको स्वीकार 
कर वस्त्र धारण करने लगे हों और इस आपवादिक वस्त्रको उत्सगं भागंमें 
ग्रहण कर लिया हो। उत्तराध्ययनके केशो-गौतम संवादमे इस आपवादिक 
वस्त्रकी गन्ध प्राप्त होती है । वस्तुतः महावीरको पाइ्व॑नाथका सबंसावद्यत्याग- 
रूप दिगम्बर-मार्ग उपलब्ध हुआ। अहिसा, सत्य, अचौय और अपरिग्रह रूप 
चातुर्यामधमंम सर्वप्राणिहितकी भावना समाहित थी। ब्रह्मचयंका अन्‍्तर्भाव 
अपरि गग्रहमे किया गया था। 


तीथंकर महावीरने भगवान्‌ पाश्वंनाथके इस धर्मंमागंको आगे बढाया । 
महावीरके समयमे राजनीतिका आधार धमं बना हुआ था| व्ग-स्वार्थियोंने 
धमंकी आड़मे अपने वर्गके संरक्षण हेतु बहुत प्रकारके नियम-कानून बना डाले 
थे। ईश्वरके नामपर अभिजात वर्ग विशेष प्रभुसत्ता लेकर उत्पन्न होता था। 
इसके जन्मजात उच्चत्वका अभिमान स्ववर्गंके संरक्षण तक ही नहीं फैला था, 
किन्तु शूद्र प्रभति निम्न वर्गके व्यक्तियोंके मानवोचित अधिकार भो अपहत 
किये जा चुके थे | स्वगंलाभके लिए बड़े-बडे यज्ञोका अनुष्ठान किया जाता था। 
जो धर्म प्राणिमात्रके लिए सुख-शान्तिका कारण था, वही हिंसा, विषमता, 
प्रताड़न और शोषणका अस्त्र बना हुआ था । अतएव त्तीर्थकर महावीरने धम्म- 
समाजके क्षेत्रमे मानवमात्रको समान अधिकार दिये। धर्मंसाधनमें जाति, कुछ, 
शरीर और आकारके बन्धनको स्वीकार नहीं किया | 


महावीरने अपनी तप, सयम और ध्यानकी साधना द्वारा स्वयं दिव्यज्योति 
प्राप्त की और तदनन्तर उपलब्ध उस ज्योततिके प्रकाशकों जनतामें बाँट दिया । 
उनकी साधनाका आरंम्भिक और अन्तिम बिन्दु वीत्तरागत्ता थी। अन्तर केवल 


१. जैन साहित्यमें विकार, पृ० ४०. 
तीथैकर महावीर और उनकी देशना ; ३१७ 


पृर्णता और अपूर्णताका है। वीतरागताकी चरम परिणति ही पूर्णता है और 
देशना पूर्णताकी स्थितिमे हो संभव होती है। साधनाके समयमें त्तो महावीर 

- प्रायः मौन रहे। उन्होंने मौन रहकर हो विभिन्न प्रकारके उपसगे और परीषहों- 

को जीता । मौन साधना ही आत्माके आवरणोंको हटानेमें समर्थ होती है । 


काम, क्रोध, मद, लोभ और मोहादि अनन्त विकृतियोंके मूल बीज हैं-- 
राग और द्वेंष | साधना इसी राग-हंषसे मुक्त होनेकी दिशामें पुरुषार्थ है । जब 
आत्मा विकृतियोसे मुक्त होकर अपने विशुद्ध मुलस्वरूपमें पहुँच जाती है, तो 
वह सदाके लिए परमशुद्ध बन जाती है। समस्त पदार्थोंकी त्रिकाशवर्ती गुण- 
पर्याएँ प्रतिभासित होने लगती हैं। यही अवस्था तीरथंकर, सर्वज्ञ और वीतरागकी 
होती है। महावीरने केवलज्ञान प्राप्त कर विरासतके रूपमें मिले धरमंका अनन्त 
गुणात्मक रूपमें प्रवचन किया । 


शेयस्वरूप प्रवचन 


तीथंकर महावोर अपने समयके महान्‌ तपस्वी हो नहीं थे, बल्कि एक 
उच्चकोटिके विचारक तत्त्वान्वेषी थे। उन्होंने धमं, और दाशंनिक विचारोको 
साधु-जीवनके चरमोद्देश्य मुक्तिके साथ निबद्ध कर क्रियात्मक रूप दिया। बतलाया 
कि ससारके बन्धनमे पड़ा हुआ जीव अपने धरुरुषां द्वारा कर्मोके भारसे पूर्ण 
मुक्त होकर शाइवत सुख मोक्षको प्राप्त कर सकता है। 


महावीरके समयमे मुक्तिके साथ जीवस्वरूप, जीवका अस्तित्व, जगत्‌का 
नित्यत्व-अनित्यत्व, आत्माका शरी रसे भिन्‍न-अभिन्‍नत्व, लोकस्वरूप, आदि प्रश्नों 
की चर्चा विद्यमान थी | अतः उन्होंने धर्म-आचारके निरूपण के पृव॑ वस्तुस्वरूप- 
का विवेवन आवश्यक समझा, यतः ज्ञेय या वस्तुके स्वरूप परिज्ञानके बिना 
शैयको ग्रहण नहीं किया जा सकता | हेयोपादेयको प्रवृत्ति ज्ेयस्वरूपके परिजश्ञान- 
से ही होती है। अहिंसा, सत्य, अचौर्य, ब्रह्मचयं और अपरिग्रहका आचरण भी 
शैयकी जानकारीके अभावमे सभव नही । अत्तएव ज्ञेयस्चरूप, श्ञेयके भेद-प्रभेद, 
उनका सर्वाज़ूविवेचन तथा लोकव्यवस्था आदिके सम्बन्धमे देशना हुई। जन- 
साधारणके सम्मुख उठनेवाले जीवादि-सम्बन्धी प्रश्नोंका समाध्षान भी ज्ञेयके 
अन्तगंत समाहित है। अत: तीर्थंकर महाबीरके मुखसे पहला वाक्य--“उप्पन्नेदद 
वा विगमेइ वा धुवेइ वा” निकला। अर्थात्‌ बस्तु-प्रतिक्षण उत्पन्न होतो है, नष्ट 
होती है और प्रव रहती है। ये तोनों ही अवस्थाएँ जिसमें रहतो हैं, वहो शेय 
है, वस्तु है, पदार्थ है। 

आशय यह है कि जो उत्पाद, व्यय और भ्रौव्यसे युक्त है, वही सत्‌ है और 
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जो सत्‌ है वही द्रव्य है। उत्पाद उत्पत्तिको, व्यय विनाशकों और श्रौव्य 
अवस्थितिको कहते हैं । इन तीनोंका परस्परमें अविनाभाव है--उत्पादके बिना 
व्यय नही होता, व्ययके विना उत्पाद नही होता और ध्रौव्य या स्थितिके बिना 
उत्पाद और व्यय नहीं होते! । दूसरे शब्दोमे जो उत्पाद है, वही व्यय है, जो 
व्यय है वहो उत्पाद है और जो उत्पाद-व्यय हैं, वही स्थिति है तथा जो स्थिति 
है वही उत्पाद-व्यय है | उदाहरणार्थ यों कहा जा सकता है कि जो घटकी उत्पत्ति 
है, वही मिट्टीमें पिण्डका विनाश है, यत्त- भाव अन्य भावके अभावरूपसे दुृष्टि- 
गौचर होता है । जो मिट्टीके पिण्डका विनाश है, वही घडेका उत्पाद है, क्योंकि 
अभाव अन्य भावके भाव रूपसे दिखलायी पडता है और जो घटका उत्पाद 
तथा मिट्टीके पिण्डका विनाश है, वही मिट्टीकी स्थिति है, क्योंकि व्यत्तिरेक अन्वय- 
का अतिक्रमण नही करता ।* 

यदि उपयुंक्त स्थितिको स्वीकार नही किया जाय, तो उत्पत्ति अन्य, विनाश 
अन्य और स्थिति अन्य प्राप्त होंगे । वस्तुमें व्यय और श्रौव्यके बिना केवल 
उत्पादको हो माना जाय तो घटकी उत्पत्ति संभव नहीं होगी; क्योंकि मिद्रीकी 
स्थिति और उसकी पिण्ड-पर्यायके विनाशके बिना घट उत्पन्न नहीं हो सकेगा | 
यदि उत्पन्त होगा तो असतूका उत्पाद मानना पडेगा। एक बात यह भी 
होगी कि जिस प्रकार घट उत्पन्न नही-होगा, उसी प्रकार अन्य पदार्थे भी उत्पन्न 
नही होगे । 

असतका उत्पाद माननेपर आकाशकुसुम जेसी असभव वरतुओका भी उत्पाद 
मानना होगा | 


१, ण भवों भंगविहीणों भगो वा णत्यि संभवविहीणों । 

उप्पादों बिय भंगों ण त्रिणा धोब्वेण अन्थेण ॥। 

--प्रवचनसार, गाथा १००, 

२. न खलु सर्ग सहारमन्तरेण, न संहारो वा सर्गमन्तरेण, न सृष्टिसहारों स्थितिम- 
न्तरेण, न स्थितिः सर्गसंहारमन्तरेण | य एवं हि सर्ग स एबं सहारः,/य एव संहार. 
स एवं सर्गः, या वेब सर्गसंहाशे सेव स्थिति , यैव स्थितिस्तावेब सर्गसंहाराविति । 
तथा हि--य एव कुम्भस्य सर्ग. स एव मृत्पिण्डस्थ सहार., भावस्य भावान्तराभाव- 
स्वभावेनावभासनात्‌ । य एवं थ मृत्पिण्डस्थ संहार स एवं कुम्भस्थ सर्ग, अभावस्य 
भावान्तरभावस्वभावेनावभासनात्‌। यौ च कुम्भपिण्डयो: सर्गसहारो सँव मृत्तिकाया * 
स्थिति , ज्यतिरेकमुखेनेवान्वयस्य प्रकाशनात्‌ । यैव च मृत्तिकाया. स्थितिस्तावेव 
कुस्भपिण्डयो सर्गसंहारो, व्यतिरेकाणामन्वयानतिक्रमणात्‌ ।--प्रवचनसार, गाथा 
१०० को अमृतचन्द्राचायं-टीका, 
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इसी प्रकार उत्पाद और ध्रोव्यके बिना केवल व्यय माननेपर व्ययके कारण- 
का अभाव होनेसे मिट्टीके पिण्डका विनाद्य नही हो सकेगा । यदि उक्त स्थितिमें 
विनाश होगा तो सत्‌के उच्छेदका भी प्रसंग आएगा । 

मिट्टीके पिण्डका विनाश होनेपर सभी पदार्थोका विनाश नहीं होगा और 
सतका उच्छेद होनेसे चेतन्‍्यादिका भी उच्छेद हो जायगा | उत्पाद और व्ययके 
विना केवल स्थिति माननेपर व्यतिरेक सहित स्थितिरूप अन्वयका अभाव 
होनेसे मिट्टीकी स्थिति ही नही रहेगी अथवा केवल क्षणिकत्वको प्राप्त हो जायगा। 
मिट्टीको स्थिति नहीं होनेपर सभी पदार्थोंकी स्थिति नहीं होगी । क्षणिकनित्यता- 
में बौद्धसम्मत वित्तक्षण भी नित्य हो जायगे। भत्तः पृव॑-पू्व॑ पर्यायोंके विनाश, 
उत्तरोत्तर पर्यायोंके उत्पाद तथा अन्वयरूप की । स्थितिसे अविनाभत त्रेलक्षण्य 
ही जैय-पदार्थंका स्वरूप है" | यड्ी सत्‌ है और सत्‌ ही द्रव्य है । 

उक्त त्रिकक्षणात्मक पदार्थ या द्रव्यके माननेसे वेशेषिक आदि अन्य दर्शनोके 
समान गुण, कम, सामान्य, विशेष, समवाय और अभाव नामक पृथक पदार्थ 
माननेकी आवश्यकता नही है, ये सब द्रव्यकी अवस्थाएं हैं | 


तीर्थंकर महावीरने अपने इस त्रिपदी मातुका-वाक्‍्य द्वारा वस्तुके एकान्तरूप 
नित्यत्व और अनित्यत्व--क्षणिकत्वकी समीक्षा की। उन्होने उद्घोषित किया कि 
इस विश्वमें न कोई वस्तु सवंथा नित्य है ओर कोई सवंथा क्षणिक ही । दोनों 
समस्वभाव हैं । जेसे आकाश द्रव्यरूपसे नित्य है, उसी प्रकार दीपक भी नित्य 
है और जिस प्रकार पर्यायहूपसे दीपक क्षणिक है, उसी प्रकार आकाश भी 


१. यदि पुननेंदमेवमिष्येत तदान्य' सर्मोध्न्य, संहार अन्या स्थितिरित्यायाति । तथा 
सति हि केवर्ल सर्ग॑ मृगयमाणस्य कुम्भरयोत्पादनकारणाभावादभवनिरेव भवेत्‌, 
असदुत्पाद एवं वा। तत्र कुम्भस्याभवनौ सर्वेषामेव भावानामभवनिरेव भर्वेत्‌। असदुत्पादे 
था व्योमप्रसवादीनामप्युत्पाद स्थात्‌ । तथा केवल संहारमारभमाणस्य भुत्पिण्डस्थ 
संहारकारणाभावादसंहरणिरेव भवेत्‌, सदुच्छेद एव वा। तत्र मृत्पिण्डस्थासहरणी 
सर्वेवामेव भावानामसंहरणिरेव भवेत्‌। सदुच्छेदे बा संदादीनामप्युच्छेद स्थात्‌ | तथा 
केवला स्थितिमुप्गच्छन्त्या मृत्तिकाया व्यतिरेकाक्रान्तस्थित्यन्ययाभावादस्थानिरेव 
भवेत्‌, क्षणिकनित्यत्वमेव वा। तत्र मृत्तिकाया अस्थानो सर्वेपामेव भावानामस्थानिरेव 
भवेत्‌ । क्षणिकनित्यत्वे वा चित्तक्षणानामपि नित्यत्वं स्थात्‌ । तत उत्त रोत्त रब्यतिरे- 
काणा सर्यण पृव॑पूर्व्यतिरेकाणा संहारेणान्वयस्थावस्थानेनाविनाभू तमुथोतमान- 
निविष्ततैलक्षण्यलाडछन द्रव्यमवश्यमनुमन्तव्यम्‌ ।--प्रवचनसार, गाथा १००की 
अमृतचन्द्र-टीका. 
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क्षणिक है। यत्तः प्रत्येक सत्त्‌ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक है" | अतएब आकाश भी 
उत्पाद, व्यय और ध्रोव्यरूप है, उसमें भी प्रतिक्षण उत्पाद, व्ययकी धारा चल 
रही है। पर इस धाराके चलनेपर भी आकाशका स्वभाव कभो नष्ट नहीं होता । 
बस्तुके प्रतिक्षण परिवत्तंनशील होते हुए भी उसमे एकरूपता प्रवाहित रहती 
है। इसे ही द्रव्यरूप कहते हैं ओर परिवत्त॑नको पर्यायरूप । अत: वस्तु या पदार्थ 
द्रव्यपर्यायात्मक है । 


उत्पाद, व्यय और श्रौव्य पर्यायोंमे होते है और पर्यायें द्रव्यमे स्थित हैं ।* 
रथ्य यह है कि किसी भाव अर्थात्‌ सत्यका अत्यन्त नाग नहीं होता और किसी 
अभाव अर्थात्‌ असतका उत्पाद नही होता। सभी पदार्थ अपने गुण ओर पर्याय: 
रूपसे उत्पाद, व्यय औौर ध्रौव्य युक्त रहते हैं । विश्वमें जितने सत्‌ हैं, वे त्रेकालिक 
सत्‌ हैं। उनकी संख्यामें कभी परिवर्तन नही होता; पर उनके गुण और पर्यायोंभें 
परिवर्तन अवश्य होता है, इसका कोई अपवाद नही हो सकता है । 

प्रत्येक सत्‌ परिणामशीलः होनेसे उत्पाद, व्यय और श्रौव्य थुक्त है। वह 
पूर्ते पर्यायको छोडकर उत्तर पर्याय धारण करता है। उसके पूर्व पर्यायोंके व्यय 
और उत्तर पर्यायोके उत्पादकी यह धारा अनादि-अनन्त है, कभी भी विच्छिन्न 
नही होती। चेतन अथवा अचेतन सभी प्रका रके सत्त्‌ उत्पाद, व्यय और भ्रौव्यकी 
परम्परासे युक्त है। यह तिलक्षण पदार्थंका मौलिक धर्म है, अत्त: उसे प्रतिक्षण 
परिणमन करना ही चाहिए। ये परिणमन कभी सद॒श होते है और कभी विस- 
दुश तथा ये कभी एक दूसरेके निमित्तसे भी प्रभावित होते है। उत्पाद, व्यय 
और शथ्रौव्यकी परिणमन-परम्परा कभी भी समाप्त नही होती । अगणित और 
अनन्त परिवत्तंन होनेपर भी वस्तुकी सत्ता कभो नष्ट नहीं होती और न कभी 
उसका मौलिक द्रव्यत्व ही नष्ट होता है। उसका गुणपर्यायात्मक स्वरूप बना 
रहता है। 

साधारणत: गुण नित्य होते है और पर्याय अनित्य । अतः द्रव्यको नित्या- 
नित्य कहा जाता है। उत्पाद, व्यय और भ्रौव्यात्मक सत्‌ ही द्रव्य है। 

सतके सम्बन्धमे चार मान्यताएँ प्रचलित हैं:-- 

१. सत्‌ एक ओर नित्य है। 


१. उत्पादव्ययध्रौव्ययुक्त सत्‌ू--तत्त्वार्थमूत्र ५।३०. 
२- उप्पादष्टिदिभंगा विज्जंते पज्जएसु पज्जाया । 
दब्वे हि संति णियदं तम्हा दब्वं हवदि सब्बं ।। 
-+अ्वचनसार-गाथा १०१. 
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२. सत्‌ माना ओर उत्पाद-व्यय--विशरणशील है| ह 


३. सत्‌ और असत्‌ दोनों हैं तथा सत्‌ कारणद्रव्योंकी अपेक्षा नित्य और 
कार्यद्रव्योंकी अपेक्षा अनित्य है। 


४. सतके चेतन और अचेतन दो भेद हैं। चेत्तन नित्य है और अचेतन 
परिणामी नित्य है। 


तीथकर महावीरते सत्त्‌ या पदार्थके सम्बन्धमें प्रचलित उक्त धारणाओंकी 
समीक्षा करते हुए पदा्थं या सत्‌को न तो स्ंथा नित्य कहा ओर न सर्वेथा 
अनित्य ही । कारणद्रव्यको सर्वथा नित्य माननेसे अथंक्रियाकारित्वका विरोध 
आयगा और घस्तु निष्क्रिय सिद्ध हो जायगी । कायंद्रव्यकी अपेक्षा सवंधा अनित्य 
माननेसे भी वस्तु-उच्छेदका प्रसंग आयेगा । अतएवं अपनी जातिका त्याग किये 
बिना नवीन पर्यायकी प्राप्ति उत्पाद है, पूर्व पर्यायका त्याग व्यय है और अनादि 
पारिणामिक स्वभावरुपसे अन्वय बना रहना श्रौव्य है। ये उत्पाद, व्यय और 
ध्रौव्य सत्‌ या द्रव्यके निज रूप हैं । 


तथ्य यह है कि प्रत्येक वस्तु परिवत्तंतशील है और उसमें वह परिवत्तन 
प्रतिसमय होता है। उदाहरणार्थ एक ननन्‍्हें शिशुको लिया जा सकता है। इस 
शिक्षुमें प्रतिक्षण परिवत्तंन हो रहा है, अतः कुछ समय बाद वह युवा होता है 
और तदलतन्तर वृद्ध । शैश्वसे युवकत्व और थुवकत्वसे वृद्धत्वकी प्राप्ति एकाएक 
नहों हो जाती है । ये दोनों भवस्थाएँ प्रतिक्षण होनेवाले सूक्ष्म परिवर्तंनका ही 
परिणाम हैं। थह यहाँ ध्यातव्य है कि प्रतिक्षण होनेवाला यह परिवत्तन इत्तता 
सूक्ष्म होता है कि हम उसे देखनेमें असमर्थ हैं। पर इस परिवर्तंनके होनेपर 
भी उस शिशुमे एकरूपता बनी रहती है, जिसके फलस्वरूप वह अपनी युवा 
ओर वृद्ध अवस्थामें भी पहचाना जाता है। यदि त्रिलक्षणात्मक न मानकर 
द्रव्यको केवछ नित्य मारतें, तो उसमें कूटस्थ नित्यता आ जायगी और किसी भी 
प्रकारका परिणमन नही हो सकेगा। यदि अनित्य मान लिया जाये तो आत्तमाके 
स्वंथा क्षणिक होनेसे पूब॑मे शात किये गये पदार्थोका स्मरण आदि व्यापार भी 
नहीं बन सकेगा। ' 

द्रव्यमें गुण ध्रुव होते हैं और पर्याय उत्पाद-बिनाशशील । अतः उत्पाद- 
व्ययभ्रौव्यात्मकका अभिप्राय गुणपर्यायात्मकसे है। द्रव्यके इन तीनों लक्षणोंमेंसे 
एकके कहनेसे शेष दो लक्षण स्वतः व्यक्त हो जाते हैं; क्योंकि जो सत्‌ है, वह्‌ 
उत्पाद, व्यय और ध्रौव्ययुक्त है और गुण-पर्यायका आश्रय भी है तथा जो गुण- 
पर्यायात्मक है, वहु सत्‌ है और उत्पाद, व्यय तथा ध्रौव्यसे संयुक्त है । 
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महावीरने तत्त्वको त्रयात्मक बताया है। इस त्रयात्मकताकी सिद्धि निम्न- 
लिखित उदाहरण द्वारा होती है:-- 

एक राजाके एक पुत्र और एक कन्या थी। राजाके पास एक स्वर्णकलूण 
है । कन्या उस कलशको चाहत्ती है, किन्तु राजपुत्र उस कलशको तोड़कर मुकुट 
बनवाना चाहता है। राजा पृत्रकी हठ पूरी करनेके लिए कलशको तुड़वाकर 
उसका मुकुट बनवा देता है। कलशनाशसे कन्या दुःखी होती है, मुकुटके उत्पादसे 
पुत्र प्रसन्‍त होता है। पर राजा तो स्वरंका इच्छुक है, जो कलूश टूटकर 
मुकुट बन जानेपर भी मध्यस्थ रहता है, उसे न शोक होता है और न हष॑ । 
अत्तः वस्तु त्रयात्मक है।' 

एक अन्य उदाहरण भो मननीय है:-- 

जिसने केवल दूध ही सेवन करनेका ब्रत लिया है, वह दही नही खाता । 
जिसने केवल दही खानेका ब्रत्त लिया है, वह दूध नहीं खाता और जिसने 
गोरसमात्र न खानेका ज्रत लिया है, वह न दूध खाता है और न दहो; क्योंकि 
दूध और दही दोनों गोरसकी पर्याये हैं, अत. गोरसत्व दोनोंमे है। अतएबं सिद्ध 
होता है कि वस्तु उत्पाद-व्यय-प्रौ्यात्मक है ।* 

इस प्रकार तीर्थंकर महावीरने पदार्थंका स्वरूप त्रयात्मक कहा। वस्तुतः 
प्रत्येक पदार्थ अनन्तधर्मात्मक है | इसे सक्षेपमें सामान्यविशेषात्मक भी माना 
जा सकता है। 
स्वरूपास्तित्व और त्रयात्मकता 

अस्तित्व दो प्रकारका है:--(१) स्थरूपास्तित्व और (२) 3५8 हे /52कए ध्यास्तित्व । 
प्रत्येक द्रव्य या पदार्थंथो अन्य सजातीय अथवा विजातीय असंकीण 
रखनेवाला और उसके स्वतन्त्र व्यक्तित्वका प्रयोजक स्वरूपास्तित्य है ।* इसी 


१. घटमौलिसुवर्णार्थी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ । 

शोकप्रमोदमाध्यस्थ्यं जनो याति सहेतुकम्‌ ॥| 
“-आप्तमीमांसा, पथ्च ५९. 

२. प्रयोग्रतो न दध्यत्ति न पयोषत्ति द्िव्रतः। 

'. अगोरसब्रतो नोभे तस्मात्तत्त्वं त्रयात्मकम्‌ ॥ 


१ 





--वबही, पद्यथ ६०८ 
३. सब्भावों हि सहाबों गुणेहि सगपज्जएहि चित्तोहि। 
दव्बस्स समब्यकाल॑ उप्पादव्वयधुवत्तेहि ॥। 
अस्तित्व हि किल द्रव्यस्थ स्वमाव', तत्पुनरन्यसाधननिरपेक्षत्व|दनाद्यनन्ततया 
हेतुकयेकरूपतया वृत्त्या नित्यप्रवृत्त त्वादिभावधर्मवेलक्षण्याव्य, भावभाववद्भावाज्ना- 
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अस्तित्वके कारण प्रत्येक द्रव्यकी पर्यायें अपनेसे भिन्न किसी भी सजातीय या 
विजातीय द्रव्यकी पर्यायोंसे असंकी्ण बनी रहती हैं, जिससे उनका पृथक्‌ 
अस्तित्व पाया जांता है। यह स्वरूपास्तित्व दो काय॑ सम्पन्न करता है:-- 

(१) प्रत्येक द्रव्यको इतर द्रव्योंसे व्यावृत--पृथक्‌ करता है | 

(२) अपने कालक्रमसे होनेवाली पर्यायोंमें अनुगत रहता है| 


स्वरूपास्तित्वके कारण अपनी पर्यायोंमें अनुगतप्रत्यय--अनुगताका रप्रतीत्ति, 
उत्पन्न होती है और इतर द्रव्योंसे व्यावृत्त प्रत्यय भी। इस स्वरूपास्तित्वको ऊध्वंत्ता 
सामान्य और अवान्तरसत्ता भी कहा जाता है। आशय यह है कि प्रत्येक द्रव्यके 
जितने अखण्ड प्रदेश हैं, बह़ द्रव्य उतने प्रदेशोंके साथ अपनी क्षत्ताको दूसरे 
द्रव्यसे पृथक्‌ रखता है तथा उसकी इस अवान्तर अथवा पृथक्‌ सत्तामें ही गुण- 
पर्यायत्व या उत्पाद-व्यय-धौव्यत्व रहते हैं । जहाँ द्रव्यका अस्तित्व है, वही 
उसके गुण-पर्याय हैं और वहीं उनके उत्पाद, व्यय एवं ध्रौव्य हैं । न कोई द्रव्य 
कभी अपनी सत्ताको छोड़ता है, त गुण-पर्यायोको और न उत्पाद, व्यय, ध्रौव्यको 
ही | यहो द्रव्य है, यही अपने क्रमिक पर्यायों द्वारा द्रवित--प्राप्त होता है । 

स्वस्पास्तित्वको हो भ्रौव्य माना जात्ता है। किसी एक द्रव्यके प्रतिक्षण 
परिणमन करते रहनेपर भी उसका कि से| सजाततोय या विजातीय द्र॒व्यात्तरबू्प- 
से परिणमन नहीं होना श्रौव्य है। इस स्वरूपास्तित्वके ही द्रव्य, प्रौव्य अथवा 
गुण नामान्तर है। स्वरूपास्तित्व अथवा ध्रौव्य गुणके कारण ही प्रतिक्षण 
पर्यायरूपसे परिवर्तन होनेपर भी उसकी अनाद्यनन्त स्वरूपस्थिति बनो रहती 
है और इसी का रण द्रव्यका समलोस्छेंद नही हो पाता । यह काल्पनिक नही है, 
परमार्थ सत्य है । 
साहश्यास्तित्व भर त्रयात्मकता 


नाना द्रव्योंमें अनुगत व्यवहार करनेवाला सादृद्यास्तित्व होता हैं। इसे 
तिर्यक्‌ सामान्य या सादृश्यसामान्य कहते हैं? । अनेक स्वत्तन्त्र सत्तावाले द्रव्योंमे 


७७53 3+ ५“ ५+त-++--०+ ----०...० थ- 


नात्वेषपि प्रदेशरभेदाभावाद्‌ द्ब्येण सह्कत्वमवलम्बमान द्वव्यस्थ स्वभाव एवं कथे न 
भवेव्‌ । तत्तु द्ब्यान्तराणासिव द्रव्यगुणपर्यायाणां न प्रत्येक परिस्ममाप्यते । यतो हि 
परस्परसाधितसिद्धियृक्तत्वत्तेषामस्तित्वमेकमेव, कार्तस्व॒रवत्‌ । 
>-प्रवसनसार, गाथा ९६ तथा अमृतचन्द्राचार्य-टीका, 
१. इहू विविहलकसणाणं छक्खणमैगं सदिति सब्बगयं । 
उवदिसदा खलु धम्म॑ जिणवरवसहेण पण्णत्तं ॥ 
--प्रवचनसार, गाथा ९७. 


इे२४ : तीथैकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


अनुगत प्रत्ययकी कल्पता सम्भव नहीं, यतः स्वतन्त्र सत्ताबाले द्रव्योंमें अनुस्यूत 
कोई एक पदार्थ हो ही नही सकता। इसे पृथक सत्ताध्वालें द्रव्योंकी संयुक्त 
पर्याय तो माना नही जा सकता, क्योंकि एक पर्यायमें दो अतिभिन्नक्षेत्रवर्ती 
द्रव्य उपादान नही होते । जिस व्यक्तिने अनेक मनुष्योंमें बहुतसे अवयवोंकी 
समानता देखकर सादुश्यकी कल्पना की है, उसीको उस सादृध्यके संस्कारके 
कारण 'मनुष्यः मनुष्य: इस प्रकारकी अनुगत प्रतीति होती है। अतएव दो 
विभिन्न द्रव्योंमे अनुगत प्रतीत्तिका कारणभूत सादृष्यास्तित्व मानना पड़ता है, 
इसे ही महासत्ता कहा जाता है। 


अभिप्राय यह है कि एक द्रव्यकी दो पर्यायोमे अनुगतप्रत्यय ऊर्ध्वतता सामान्यसे 
होता है और व्यावुत्तप्रत्यय पर्यायनामके विद्येपसे | दो विभिन्‍त द्वव्योंमें अनुगत- 
प्रत्यय तियंक सामान्य--सद॒व्यास्तित्वसे तथा व्यावृत्तप्रत्यय व्यत्तिरेकनामक * 
विशेषस होता है। तियेंक्‌ साम/न्यरूप सादृद्यकी अभिव्यक्ति यद्यपि पर-सापेक्ष 
है, किन्तु उसका आधारभूत प्रत्येक द्रव्य अलग-अलग है। यह उभयनिष्ठ न 
होकर प्रत्येकम परिसमाप्त है। 


सामान्यविशेषात्मदा अथवा अनन्तधर्मात्मक वस्तु था पदार्थमें श्रौष्यांशको 
अध्वंतासामान्य और उत्पाद-व्ययकों पर्याय नामक विशेष कहा जाता है। 
यदि कैब स्वरूपास्तित्वरूप ऊर्ध्वतासामान्यको ही स्वीकार किया जाय, तो 
वस्तु त्रिकालम सवंधा एकरस, अर्पान्वित्तनणील भौर कूटस्थ बनी रहेगी। इस 
प्रकारके पदार्थम कोई परिणमन न होनेसे जगतके समस्त व्यवहार उच्छिन्न हो 
जायँगे। कोई भी क्रिया कार्यकारी नहीं हो सकेगो। पुण्य, पाप, बन्च, मोक्ष 
भआादिक व्यवस्था भो नष्ट हो जायगी । अत्त. वस्तु या पदाथ्मे परिवत्तन स्वीकार 
करना हागा। 


इसी प्रकार यदि पदार्थकों पर्यायनामक विशेषके रूपमे ही स्वीकार किया 
जाय अर्थात्‌ क्षणक माना जाय, तो पुर्दक्षणका उत्तरक्षणके साथ कोई सम्बन्ध 
ही घटित नही हो सकेगा । 


, अतएव पदार्थ या वस्तु सामान्य-विशेष, एक-अनेक, विधि-निषेध आदि 

परस्परविरुद्ध प्रतीत्त होनेवाले समस्त धर्मोके समन्वयका पिण्ड है। वस्तुको 
स्वधा नित्य माननेपर उसमे उत्पाद-व्यय सम्भव नही हैं, अत्तएव क्रिया-कारककी 
योजना भी नही बन सकती है। इसी प्रकार जो सबंधा जसत्‌ है, उसका कभी 
जन्म नहीं होता और जो सत्‌ है, उसका कभी नाश नही होता । दीपकके बुझ 
जानेंपर भी उसका सर्वथा नाश नहीं माना जाता, यत्त: उस समय अन्धकार- 
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है 


हप पुदुगछू-पर्यायके रूपमें उसका अपना अस्तित्व रहता है।* 
ब्रध्य : छक्षण 
जो मौलिक पदार्थ अपनी पर्यायोंको क्रमशः प्राप्त होता है, बह द्रव्य है । 
अथवा अनेक गणोंके अविष्वग्भावविशिष्ट अखण्ड पिण्डको द्रव्य कहते हैं । 
द्र्यके नामान्तर पदार्थ, वस्तु और तत्त्व भी है। द्वव्यके 'सद्द्रव्यलक्षणं' और 
गुणपये यवद्‌' ये दो लक्षण प्रसिद्ध हैं । इन दोनों लक्षणोंमें परस्पर-विरोध नही 
है, किन्तु अपेक्षाविशेषसे दोनों एक ही अभिप्रायके समर्थक हैं । 


द्रव्य एक अखण्ड पदार्थ है और वह अनेक कार्य करता है। इस कारण- 
कार्यंसे अनुमित कारणरूप शक्त्यशोंकी कल्पना की जाती है तथा इन शक्त्यंशों- 
को ही गुण कहते है। ये गुण उस अखण्ड पिण्ड स्वरूप द्रव्यसे भिन्न सत्तावारे 
कोई भिन्न पदार्थ नही है। इन गुणोंका समुदाय ही द्रव्य है और जो द्रव्य है, 
वही गुण हैं। द्वव्यसे भिन्‍न गृण नहीं और गणोंसे भिन्‍न द्रव्य नही है । 

उक्त दोनों द्रव्यलक्षणोंका अभिप्राय द्रव्यका कथड्चित्‌ नित्यानित्यात्मक 
होना है। उत्पाद, व्यय और श्रौव्यरूप सत्‌मे श्रौव्य नित्यका और उत्पाद, 
व्यय उत्पत्ति तथा नाशके सूचक हैं। जिसमे उत्पत्ति और नाश होते है, वह 
अनित्य तथा श्रौव्यके रहनेसे नित्म माना जाता है। इस प्रकार द्रव्य कथडिचत्‌ 
नित्यानित्य सिद्ध होता है। 'गुणपरयंय्थद्द्रव्य/ लक्षणमे भी गुण नित्य धर्मंके 
सूचक ओर पर्याय अनित्य धमंका बोधक हैं। अतएब दोनो लक्षणोंका तात्पय॑ 
एक है। 
गुण : स्वरूप ओर भेद 


शक्तिविशेषकों गुण कहते हैं, इसमे अन्य शक्तिका वास नही रहता, इस- 
लिए इसे निगुंण कहा जात्ता है। गृणका पर्याय स्वभाव और विशेषको भी माना 
जाता है। जिस प्रकार आम्रफलसें भिन्‍न-भिन्‍न इन्द्रियगोचर स्पशं, रस, गन्ध 
वर्ण भादि अनेक गण दृष्टिगोचर होते हैं, उसी प्रकार जीब, पुद्गल भादि प्रत्येक 
द्रव्यमें अनेक गुण विद्यमान रहते हैं। ये गण द्रव्यसे भिन्‍न नही हैं । उदाहरणार्थ 
यों समझा जा सकता है कि जिस प्रकार मूल, स्कन्ध, शाखा, पत्र, पुष्ष ओर 
फलोंके समुदायको वृक्ष कहते हें, तथा मूल, स्कन्ध आदि वृक्षसे भिन्‍न पदार्थ 
नहीं हैं, उसी प्रकार गुणोंका जो समुदाय है, बही द्रव्य है। गणोंसे द्रव्य कोई 
भिन्‍न पदार्थ नहीं है । 


१. न सर्वधा नित्यमुदेत्यपैति न च क्रियाकारकमत्र युक्तम्‌ । 
तैवासती जन्म सतो न नाशो दीपस्तमः पृदूगलभावतोउस्ति ॥-स्वयम्मूस्लोत्र,पद्य २४, 
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द्व्यमें अनन्त गण विद्यमान हैं| इन्हें साधारणत: दो वर्गों विभक्त किया 
जा सकता है:--(१) सामान्यगुण और (२) विशेषग॒ण । 


जो गुण अनेक द्रव्योंमें पाये जाते हैं, वे सामान्य गुण हैं। सामान्यगुणके 
मुख्य छ. भेद हैं:--(१) अस्तित्व, (२) वस्तुत्व, (३) द्रव्यत्व, (४) प्रमेयत्व, 
(५) अगुरुलघुत्व ओर (६) भ्रदेशवत्व | 


जिप शक्तिके निमित्तसे द्रव्यका कभी भी अभाव नहीं होता, सदा अस्तित्व 
बना रहता है, उसे अस्तित्व कहते है। 

जिस शक्तिके निमित्तसे द्रव्यमें अर्थक्रियाकारित्व विद्यमान रहता है, उसे 
द्रव्यत्व कहते हैं । इस गुणके कारण ही द्रव्यमें अर्थकियाकी प्रवृत्ति होती है । 

जिस शक्तिके निमित्तसे द्रव्य अर्थात्‌ उसके समस्त गुण प्रतिक्षण एक 
अवस्थाको त्यागकर अन्य अवस्थाको प्राप्त होते हैं, उसे द्रव्यत्व गुण कहते है | 
इस गुणके कारण द्रव्य परिणामान्तर अर्थात्‌ पर्यायरूप परिणमन करता है। 


जिस शक्तिके निमित्तसे द्रव्य किसी न किसी ज्ञानका विषय हो, उसे प्रमेयत्व 
कहते है । इस गुणके सद्भावसे द्रव्य प्रमाणका विषय बनता है। 

जिस शक्तिके निमित्तसे द्रव्यकी अनन्त शक्तियाँ एक पिण्डरूप रहती हैं 
तथा एक शक्ति दूसरी शक्तिरूप परिणमन नहीं करतो, उस शक्तिको अगुरु- 
लघुत्व गुण कहते है । 


जिस शक्तिके निमित्तसे द्वव्यमें आकारविणेष होता है, उसे प्रदेशवत्व गुण 
कहते हैं । 

ये छः गुण सामान्य हैं, क्योकि सभी द्रव्योंमें पाये जाते हैं । चेतनत्व, मत्तंत्व 
और अमृत्तंत्व आदि विजवेषगुण हैं, क्योंकि ये गुण खास द्रव्योंमें ही पाये जाते हैं। 
गुण द्रव्यका सह॒भावो विशेष है। गुण द्रव्यसे पृथक नही पाये जाते हैं। इन्हें भी 
द्रव्यकफे समान कथड्चित्‌ नित्य और कथब््चितु अनित्य माना गया है। उदा- 
हरणाथे यो कहा जा सकता है कि जीवमे ज्ञान, पुदुगलमे मृसंत्व और धर्मंद्रव्यमें 
अमृत्तंत्व गुणोका अन्वय सदा दृष्टिगोचर होता है। ऐसा समय कभी न तो 
प्राप्त हुआ है और न प्राप्त होगा, जिसमे ज्ञानादि गुणोंका अभाव रहे। इससे ज्ञात् 
होता है कि ज्ञानादि गुण नित्य हें और उनकी यह नित्यता प्रत्यभिज्ञानसे सिद्ध 
है। विषय-भेदसे जीवका ज्ञानगण परिवर्तित हो सकता है। जब वह घटकों 
जानता है, तब ज्ञान घटाकार हो जाता है और जब पटको जानता है, तो पटा- 
कार परिणत हो जाता है। पर ज्ञानकी धारा कभी भी विच्छिन्न नही होती । 
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अत्तएव ज्ञानसन्तानकी कपेक्षा ज्ञान गृण नित्य है। इसी नित्यको ध्रोव्य भी कहा 
जाता है । अपरिणामी श्रुवत्व इष्ट नही है। फलितार्थ यह है कि गण विविध 
अवस्थाओंमें रहकर भी अपने स्वभावकों नहीं छोड़ता, इसी कारण वह नित्य 
कहा जाता है। यथा--हरा आम पकने पर पीत हो जाता है, तो भी उससे रग 
पृथक नही रहता है । इससे स्पष्ट है कि वर्ण, नित्य है यही सिद्धान्त समस्त 
गुणोंके सम्बन्धम है। 


यहाँ यह ज्ञात्तव्य है कि नित्यताका अर्थ सबवंदा एक-सा बना रहना नही है, 
अपितु परिणमनशग्ीलतायुक्त सततप्रवहमान रहना भी है । किसी भी वस्तु 
या गुणमें विजातीय परिणमन नही होता। जीव बदल कर पुद्गल या अन्य द्रव्य- 
रूप नही होता और पुदुगरः या अन्य द्रव्य बदलकर जीवरूप नही होता । जीव 
सदा जीव ही वना रहता है और पुद्गल पुदूगल ही । जो द्रव्य जिस रूपमे है, उसी 
रूपमें बना रहता है। जीव चीटीसे हाथी या मनुष्य हो सकता है, पर जीवत्वको 
कभी नही छोड़ सकता । अतएव प्रत्येक वस्तु या गणमे सजातीय परिणमत 
निरन्तर होता रहता है। प्राय. देखा जाता है कि हमारी बुद्धि विषयके अनुसार 
सदा परिवर्तित होती है। जो बुद्धि वत्तमानमें पटको जान रही है, वह कालान्तरमे 
घटको जानने रूगती है। इस प्रकार हरा आम कालान्तरमे पाला हो जाता है। 
अतः इस प्रकार परिणमनोकी भिन्‍नताके कारण ही गुणोको सर्वथा नित्य नही 
माना जा सकता। इससे सिद्ध हैं कि गुण कथड््चित्‌ अनित्य भी है । 


तत््वतः: गुण और पर्याय सवंथा पृथक्‌-पुथक्‌ सिद्ध नही होते, ये कथब्चित्‌ 
भेदाभेदात्मक है| यदि गुणोकों सवंधा नित्य भौर पर्यायोको सर्वथा अनित्य माना 
जाय, तो अर्थक्रियाकारित्वका विरोध आता है | गुण और पर्यायोसे पृथक द्रव्य 
नाम की कोई वस्तु नही है। 


जिस प्रकार वस्तु परिणमनशील है, उसी प्रकार गुण भी परिणमनशील 
है, अतः निशचयतत' गुणमे भी उत्पाद और व्यय ये दोनो होते है, उनमे भ्रौव्यकी 
स्थिति गुणसन्तत्तिकी अपेक्षा प्रत्यभिज्ञानसे सिद्ध है। अतएवं गुण स्वयसिद्ध और 


परिणामी भी है, इसलिए नित्य और अनित्यरूप होनेसे उनमें उत्पाद-व्यय- 
थ्रौव्यात्मकता भी सिद्ध है। 


संक्षेपमें द्रव्यमें मेद करनेवाले धर्मको गुण कहते है अथवा जो द्रब्यको 
द्रव्यान्तरसे पृथक्‌ करता है, वह गुण है | वस्तुकी सहभावी विशेषताका बाचक 
भो गुण है। द्रव्यके विस्तार-विशेषकों भी आचार्योने गुण माना है। गुणके अन्य 
प्रकारसे तीन भेद हैं;--१. साधारण, २. असाधारण, रे साधारणासाधारण | 
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वस्तुस्वरूप-विवेचनकी दृष्टिसे गुणोंके चार भी भेद हैं:--१. भनुजीवी, 
२. प्रतिजीवी, ३. पर्यायशक्तिछूप, ४. आपेक्षिक धमंरूप | 


गुणोंके स्वभाव और विभावकी अपेक्षासे भी भेद संभव है। 


भावस्वरूप गण अनुजीवी कहलाते है। यथा--सम्यक्त्व, चारित्र, सुख, 
चेतना, स्पशे, रस, गन्ध, वर्ण आदि | वस्तुके अभावस्वरूप धमंकों प्रतिजीवी 
कहा जाता है । यथा--नास्तित्व, अमृत्तंत्व, अचेतनत्व आदि | प्रागभाव, प्रध्ब॑सा- 


भाव, अत्यन्ताभाव और अन्योन्याभाव ये प्रतिजोवी गृणस्वरूप अभावाश् 
हैं । 


प्रकारात्तरसे सामान्यगुणके दस भेद है.--(१) अस्तित्व, (२) वस्तुत्व, 
(३) द्रव्यत्व, (४) प्रमेयत्व, (५) अगुरुलघुत्व, (६) प्रदेशत्व, (७) चेतनत्व, 
(८) अचेतनत्व, (५) मत्तंत्व और (१०) अमतंत्व। इन दस गणोंमेंसे प्रत्येक द्रव्यमें 
आठ-आठ गण रहते हैं। यत जीवद्रव्यमे अचेतनत्व और मृत्तंत्व नहीं हैं तथा 
पुद्गलमे चेत्तनत्व और अमत्तंत्व नही है। धर्म, अधमं, आकाश और कालब्रब्योंमें 
चेत्तनत्व और मृत्तत्वगुणका अभाव है। इस प्रकार प्रत्येक द्रव्यमें आठ-आठ 
गुण पाये जाते है। आपेक्षिक गुणोंमे नास्तित्व, एकत्व, अन्यत्व, कर्तृत्व, अकर्तृत्व, 
भोवतृत्व और अभोक्‍तुत्वकी गणना की जाती है। 


गुणोके साधारणत्व और असाधारणत्वका निर्देश करते हुए बतलाया है कि 
ज्ञानादि गुण स्वजातिकी अपेक्षा साधारण होते हुए भी विजातिकी अपेक्षा भसा- 
धारण है । ये गुण जीवद्रव्यके प्रति साधारण है और दोष द्रव्योंमे न पाये जानेसे 
उनके प्रति असाधारण है । अमूत्तत्व गुण पुद्गल द्रव्यके प्रति असाधारण है, 
परन्तु आकाशाईद अन्य द्रव्योके प्रात साधारण है । प्रदेदत्व गुण कालद्रव्य और 
पुदूगल परमाणुके प्रति असाधारण है, परन्तु शेष द्रव्योंके प्रति साधारण है। 


पर्याय : स्वरूपनिर्धारण और भेद 


दरब्यकी परिणत्तिको पर्याय कहते है । पर्याय" का वास्तविक अर्थ वस्तुका 
अंश है। अंशके दो भेद हैं--(१) अन्वयी और (२) व्यतिरेकी । अन्बयो अंशको 
गुण और व्यतिरेकीको पर्याय वहते है । व्युत्पत्तिकी दृष्सि जो स्वभाव, विभाव- 


जी नम 
अननीीीी 





१. परि समन्‍्तादायः पर्याय:--जो सब ओरतसे भेदको प्राप्त करे, वह पर्याय है। 
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। 
रूपसे परिणमन करती हैं, वह पर्याय है।" प्रतिसमयमें गुणोंकी होनेबाली 
अवस्थाका नाम पर्याय है। व्यवहार, विकल्प, भेद और पर्याय एकार्थक हैं। 


पर्याय क्रमवर्ती, अनित्य, व्यतिरेकी, उत्पाद-व्ययरूप और कथज्चित्‌ 
श्रौव्यात्मक होतो हैं।* पर्यायके व्यञ्जनपर्याय और अरथंपर्यायकी अपेक्षा दो 
भेद हैं। प्रदेशल्व गुणकी अपेक्षा किसी आका रको लिए हुए द्रव्यको जो परिणतति 
होती है, उसे व्यठजनपर्याय कहते हैं ओर अन्य गृणोंकी अपेक्षा षडगुणी हानि- 
वृद्धिरूप जो परिणति होती है, उसे अर्थपर्याय कहते हैं। इन दोनों पर्यायोंके 
स्वभाव और विभागकी अपेक्षा दो-दो भेद होते हैं| स्व॒निमित्तकपर्याय स्वभाव- 
पर्याय है और परनिमित्तकपर्याय विभावपर्याय है। जीव और परुदुगलको 
छोड़कर शेष चार द्रव्योंका परिणमन स्वनिमित्तक होता है, अतः उनमें स्वभाव- 
पर्याय सबंदा रहती है। जीव और पुद्गलकी जो पर्याय परनिमित्तक है, वह 
विभावपर्याय कहलाती है। परका निमित्त दूर हो जानेपर जो पर्याय होती है, 
वह स्वभावपर्याय कही जाती है। 


प्रकारान्त रसे विचार करनेपर द्रव्यकों अश-कल्पनाको पर्याय कहा जाता 
है। यह अंश-कल्पना दो प्रकारकी होती है--(१) तिय॑गंशकल्पना और (२) 
ऊर्ष्वांशकल्पना । एक समयमें द्रव्यके अखण्ड देशमे विष्कम्भक्रमसे जो देशांशों- 
की कल्पना होती है, उसे तियंगंशकल्पना कहते हैं और इसीको द्रव्यपर्याय 
कहते हैं। अनेक समयोमे प्रत्येक गुणकी कालक्रमसे तरतमहप गुणाशकल्पना- 
को ऊर्ध्वाशकल्पना कहते है और यही गुणपर्याय है । 


शक्ति--गुण दो प्रका रकी होती है:--एक भाववती शक्ति और दूसरी क्रिया- 
वबती शक्ति । द्रव्यके शानादिक स्वभावोंको भाववती शक्ति कहते हैं | द्रव्यकी 
उस दाक्तिको, जिसके निमित्तसे द्व्यमें प्रदेशपरिस्पन्दन-चलन होकर आका र- 
विशेषकी प्राप्ति होतो है, क्रियावत्तो शक्ति कहते हे। इसका ही दूसरा 
नाम प्रदेदात्व है। गुणके परिणमनको गुणपर्याय कहा जाता है। गुणके दो भेद 
होनेसे गुणपर्यायके भी दो भेद हैः--(१) अरथंगुणपर्याय और (२) व्यञ्जनगुण- 


१. स्वभावविभावरूपतया याति पर्येति परिणमतीति पर्याय इति । 
-+आलापपद्धति अ, ६. 
२. क्रमवत्तिनों हानित्या अथ चर व्यतिरेकिणश्च पर्याया: | 
उत्पादव्ययरूपा अपि व भश्रौब्यात्मका. कथश्न्चिच्य || 
>-पञ्चाध्यायी, प्रथम अध्याय, पद्म १६५, 
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पर्याय । भाववती शक्तिके परिणमनको अथंगुणपर्याय और क्रियावती शक्तिके 
परिणमनको व्यञ्जन-गुणपर्याय कहते हैं । 


प्रदेशवत्व गुणके परिणमनका ताम द्रव्य या व्यञ्जनपर्याय है और शेष 
गुणोके परिणमनको गुणपर्याय या अथंपर्याय कहा जाता है।" 

संसारका प्रत्येक पदार्थ द्रव्य, गुण और पर्यायसे तन्‍्मयीभावको प्राप्त हो 
रहा है |क्षणभरके लिए भी न तो द्रव्य पर्यायसे रहित मिलता है और न पर्याय 
द्रव्यसे रहित। यद्यपि पर्याय क्रमवर्ती है, तो भी सामान्यरूपसे कोई न कोई 
पर्याय प्रत्येक समय में रहती है। इसी द्रव्यपर्यायात्मक पदार्थको सामान्यविशे- 
षात्मक या अनेकान्तात्मक कहा जाता है। 

अतएव ज्ञेय उत्पादादि त्रयात्मक, गुणपर्यायात्मक है। ज्ञानका विषय होनेसे 
यह ज्ञेय कहलाता है | शेय--अर्थ द्रव्यरूप है और द्रव्य गुण-पर्यायरूप है। 
इस प्रकार द्रव्य, गुण और पर्यायका त्रिक ही ज्ञानका विषय होनेसे ज्ञेय कहा 
गया है। 

जीवादि द्रव्य अपना-अपना स्वत्त. सिद्ध अस्तित्व रखते है और लोकाकाश- 
में एक क्षेत्रावगाहरूपसे स्थित होनेपर भी अपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ताकों नहीं 

ड़्ते हैं । 

द्रव्य-निरूपण 

गृण और पर्यायोंको प्राप्त होनेवाले द्रव्यके मूल छ. भेद हैं:--(१) जोच, 
(२) पुद्गल, (३) धमं, (४) अधमे, (५) आकाश ओर (६) काल | ये छ: द्रव्य 
ज्ञेय या प्रमेय कहलाते हैं। इनमें जोव, पुद्गल और काल अनेक भेदस्वरूप 
१ तनन्‍न यतो5स्ति विशेष: सति च गुणाना गणत्ववत्वेपि । 

चिदचिथ्यथा तथा स्यात्‌ क्रियावती शक्तिरथ च भागवती ॥ 

तत्र क्रिया प्रदेशों देशपरिस्पन्दलक्षणों वा स्यात्‌ । 

भाव. शक्तिविशेषस्तत्परिणामोब्थवा निरंशादों: ॥ 

यतरे प्रदेशभागास्ततरे द्रव्यस्थ पर्यायनाम्ना । 

यतरे च विशेषाशास्ततरे शुणपर्यया भवन्त्येव | 

--पञ्चाध्यायी, १।/१३३-१३५. 

२. विष्कम्भ:क्रम इति वा क्रम: प्रवाहस्य कारण तस्य। 

न विवक्षितमिह किड्चितत्र तथात्वं किमन्यथात्यं वा ॥ 

ऋरमवर्तित्व॑ नाम व्यतिरेकपुरस्सर विशिष्ट च। 

से भवत्ति भवति न सो5यं भव॒ति तथाथ च तथा न भवति ॥ --वही, १।१७४-७५, 
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हैं और धर्म, अघर्म एवं आकाश ये तीन द्रव्य अनेक भेदस्वरूप न होकर एक्- 
एक अखण्ड द्रव्य हैं। जो गुण अपने समस्त भेदोमे रहकर अन्य द्वव्यमें न पाया 
जाय वही विशेषगुण लक्षणस्वरूप होता है, तथा इसीके द्वारा द्रव्यकी पहचान 
होती है । 

इन छः द्रब्योंमे जीव और अजीव द्रव्य प्रधान है, यत: सभी द्रव्य किसी न 
किसी रूपमें इन दोनों द्रब्योंके हेतु कायंरत रहते हैं | प्रखमत्तः जीवद्रब्यका 
विवेचन किया जाता है -- 


जीवब्रधष्य : स्वरूप 


जीव और अजीवका सम्पर्क ही ऐसी विभिन्‍न शक्तियोका निर्माण करता 
है, जिनके कारण जीवको नाता प्रकारकी अवस्थाओका अनुभव करना पड़ती 
है | यदि यह सम्पर्क-घारा अवरुद्ध हो जाय और उत्तन्न हुए बन्धनोंको जजेरित 
या नष्ट कर दिया जाय, तो जीव अपनो शुद्ध-त्रुद्ध और मुक्त अवस्थाको प्राप्त हो 
सकता है| 

जीव इन्द्रिय-अगोचर ऐसा तत्त्व है, जिसकी प्रतीति अनुभूति द्वारा ही 
सम्भव है । जीवको हां आत्मा कहा जाता है । प्राणियोके अचेत्तन त्त्वसे निभित 
शरीरके भीत्तर स्वत्तन्त्र आत्मत्तत्वका अषह्तित्व है और यह आत्मतत्त्व ही 
चेतन या उपयोगरूप है। आत्मा स्वत्तनत्र और मौलिक है। उपयोग जीवका 
लक्षण है और उपयोगका अथ॑ चेत्तन्‍्य-परिणति है। चैत्तन्य जीवका असाधारण 
गुण है, जिसके कारण वह समस्त जड़ द्रब्योंसे अपना पृथक्‌ अस्तित्व रखत्ता है। 
बाह्य और आभ्यन्तर कारणोंसे इस चेतन्यके ज्ञान और दर्शन रूपसे दो परि- 
णमन होते हैं | जब चेतन्य स्वसे भिन्‍न किसी ज्ञेयको जानता है, उस समय वह 
ज्ञान कहलाता है और जब चेतन्य मात्र ज्ञेयाकार रहत्ता है, तब वह्‌ दर्शन 
कहलाता है । जीव असंख्यात प्रदेशवाला है और अनादिकालसे सूक्ष्म बनमंण- 
शरीरसे सम्बद्ध है। अतः चेतन्य युक्त जीवकी पहुचान व्यवहारमे पॉच इन्द्रिय, 
मन-वचन-कायरूप त्तीन बल तथा छवासोच्छूवास और आयु इस प्रकार दश 
प्राणरप लक्षणोकी होनाधिक सत्ताके द्वारा ही की जा सकती है।" 


यो तो जीवमें अतेक गुण हैं, पर उसकी कत्तृत्व और भोक्तृत्त्व शक्तियाँ 
प्रधान हैं । (१) जीव जीव है, (२) उपभोगरूप है, (३) अमूतिक है, (४) कर्ता है, 


१. पंच वि इंदिययाणा मनवचकाययसु तिण्णि बलपाणा ! 
आणप्पाणप्पाणा आउंगपाणेण होंति दस पाणा ॥ -गो० जी० १२९ 
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(५) स्वदेह परिमाण है, (६) भोक्ता है, (७) संसारो है, (८) सिद्ध है और (०) 
है स्वभावसे उध्च॑ गमन करनेवाला ।* 

ससारमे जीवोंको सख्या अनन्त है। प्रत्येक शरीरमें विद्यमान जीव अपना 
स्वतन्त्र अस्तित्व रखता है और इस अस्तित्वका कभी संसार अथवा मोक्षमे 
विनाश नहीं होता | जोबमें रूप, रस, गंध और स्पर्श ये चार पुद्गलके धर्मं नहीं 
पाये जाते हैं। अतएवं वह स्वभावसे अमू्तिक है, फिर भी प्रदेशोंमें संकोच और 
विस्तार होनेसे वह अपने छोटे-बडे शरोरके परिमाण हो जाता है| 


आत्मसिद्धि 


यह प्रश्न निरन्तर उठाया जा रहा है कि आत्मा दरोरके अतिरिक्त और 
कोई तत्त्व नही है। जब आत्म-तत्त्व नहीं, तो फिर संसार, बन्ध और मोक्षकी 
आवद्यकता ही क्या है? अतएव पृथ्वी, जल, वायु और आकाशके अतिरिक्त 
आत्म-तत्त्व नहों है। इन चारों भूतोंके संयोगसे ही चेत्तन्यशक्तिकी उत्पत्ति- 
होती है, जिस प्रकार रड, जौ, आदिके संयोगसे मादकशक्ति उत्पन्न हो जाती 
है, उसी प्रकार इन चारों भूतोके सयोगसे इस शरीररूपी यन्त्रका संचालन 
उत्पन्न हो जाता है | 

देहात्मवाद या अनात्मवादके अनुसार शरीर ही आत्मा है, इससे भिन्‍न 
कोई आत्मा नहीं | अतएय पुनरजन्म और परलोकका अभाव है। यदि शरीरसे 
भिन्‍न कोई आत्मा है और मरनेपर यह आत्मा परलोक चली जाती है, तो बन्धु- 
बान्धवोके स्मेहसे आक्ृष्ट हो, वह वहाँसे लौट क्यों नहीं आती है। हमें इन्द्रि- 
यातीत्त कोई आत्मा दिखलायी नहीं पडती । अतः भतचतुष्टयके संयोगसे उत्पन्न 
णक्ति-विश्येप ही आत्मा है 

प्रत्यक्ष द्वारा भौतिक जगतृका ज्ञान प्राप्त होता है। यह जगत्‌ चार प्रकारके 
भौतिक तत्त्वोंसे बना हुआ है । वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी थे चार ही भौतिक 
तत्त्व हैं ।इन तत्त्वोंका ज्ञान हमे इन्द्रियोके द्वारा प्राप्त होता है। संसारके जितने 
द्रव्य है, वे सभी इन चार तत्त्वोसे बने हुए है । 


उत्तरपक्ष 


यह जीव अपने शरीरमें सुखादिकको तरह स्वसंवेदनसे जाना जाता है । 
क्योंकि उसके स्व-संविदित होनेमे कोई भी बाधक कारण नही है और दूसरी 


१. जीबो उबओगमओ अमुत्ति 'कत्ता सदेह-परिमाणो । 
भोत्ता संसारत्यो मुत्तो सो विस्ससोड्ढगई ॥ द्वव्यसंप्रह, गा० २. 
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| 


बात थह है कि बुद्धिपूवंक कार्य-व्यापार देखा जाता है। अतः जिस प्रकार 
अपने शरीरमें जोब है, उसी प्रकार दूसरेके शरीरमें भी जीव है, यह अनुमानसे 
जाना जाता है । तत्काल उत्पन्त हुआ बालक जो माताके स्तन पीता है, उसे 
पूर्व॑भवका संस्कार छोड़कर अन्य कोई भी सिखातेवाला नहीं है। भात्मा 
अमूर्तिक है और शानके द्वारा ही जानी जाती है। 


भूतचतुष्टयके संयोगसे जीव उत्पन्न होता है, यह कथन भी निराघार है, 
क्योंकि बटलोहीमें दाल बनाते समय जल, अग्नि, वायु और पृथ्वी इन चारों 
तत्त्वोंका संयोग है, पर चेतनकी उत्पत्ति नहीं होती है | गुड़ आदिके सम्बन्धसे 
होनेवाली जिस अचेतन उन्मादिनी शक्तिका कथन किया है, वह उदाहरण 
चेतनके विषयमें लागू नहीं होता । 

भूतचतुष्टयरूप आत्म-तत््वकी सिद्धि सम्भव नहीं है। यतः पृथ्वी, अप, तेज 
और वायु ये तत्त्व हैं। इनके समुदायसे शरीर, इन्द्रिय और विषयाभिलाष 
मभिव्यक्त होती है। यह अभिव्यक्ति किसकी है ? सत्‌की या असत्‌की अथवा 
सद-असदरूपकी ? प्रथम पक्षमे अनादि और अनन्त चेतन्यकी सिद्धि हो 
जायगी। दूसरी बात यह है कि सद्‌ चेतन्यकी अभिव्यक्ति मातनेपर 'परलो- 
किनोधभावात्परलोकाभाव:” यह भी स्वतः खण्डित हो जायगा । असद्‌ चेत्तन्यकी 
अभिव्यक्ति तो मानी नही जा सकती, क्योंकि किसी असद्‌ वस्तुकी अभिव्यक्ति 
नहीं देखी जाती | कथंचित्‌ सद-असद माननेपर परमतका प्रवेश हो जायगा । 

भूतचतुष्टयको चेतन्यके प्रति उपादानकारण माना जाय, या सहकारी- 
कारण ? उपादानकारण तो कहा नहीं जा सकता, क्योंकि चैत्तन्यके साथ भूत्त- 
चतुष्टयका अन्य ही नहीं। जिस वस्तुका जिसके साथ अन्वय रहता है, वही 
वस्तु उसका उपादान होती है! जैसे मुकुटका निर्माण स्वर्ंके होनेपर होता 
है, अतः स्वरणका भुकुटके साथ अन्चय माना जायगा, पर भृत्तचतुष्टयके रहनेसे 
तो आत्माकी उत्पत्ति नही होती । अत्तः भूतचतुष्टयको आत्माका उपादान नहीं 
माना जा सकता । दूसरो बांत यह है कि संसारमें सजातीय कारणसे सजातीय 
कार्यंकी उत्पत्ति देखी जाती है, विजातीयकी नहीं। जब भूत्तचतुष्टय स्वयं अचे- 
तन है, तो चेतन्यकी उत्पत्तिमे वह कारण कैसे हो सकता है ? और यह कहना 
भी भ्रान्त है कि चेतन्यशक्ति भी शरीरके नाशके साथ ही नष्ट हो जाती है, 
बयोंकि पूर्व भवको स्मृति आनेसे पुनर्जन्मकी सिद्धि होती है। 

चेतन्य आत्माका धर्म नहीं, शरीरका है; यह कथन भी निराधार है । जो 
यह कहा जाता है कि पंचेन्द्रिय विषयोंका उपभोग ही जोवन-सर्वेस्व है, स्वर्ग 
नरक आदिकी स्थिति सिद्ध हो नहीं होती, अतः शरीरसे भिन्‍म आत्मा तामका 
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कोई पदार्थ अनुभवमें नहीं आता है। यह सब कखन भी मिथ्या है, क्योंकि 
जन्मसे पूव॑ और पदचात्‌ भी आत्माका अस्तित्व सिद्ध है! चेतन आंत्माका 
अस्तित्व सिद्ध हो जानेपर पुण्य-पाप, सुख-दुःख, स्वर्ग-नरक आदि सभी सिद्ध 
होते हैं | आत्माके कर्त्ता और भोक्‍ता होनेसे भोगवादका समय॑न स्वयं निरस्त 


हो जाता है। 
मनुष्य विषय और कबायोंके अधीन होकर जेसा शुभाशुभ कर्म करता है, 


उसीके अनुसार वह पुण्य और पाप अर्जन करता है। जब अशुभका उदय 
आता है, तो प्रतिकूल सामग्रीके मिलनेसे दुःखानुभूति होती है ओर जब शुभका 
उदय आता है, तो अनुकूल सामग्रीके मिलनेसे सुखानुभूति होतो है। सुख और 
दुःखका कर्त्ता एव भोक्‍ता यह आत्मा स्वय ही सिद्ध है। यदि संसारमें पुष्य, 
पाप और शुभाशुभकी स्थिति न मानी जाय, तो एक व्यक्ति सुन्दर, रूपवान 
और प्रिय होता है, तो दूसरा व्यक्ति कुरूप, अप्रिय और नाना विकृत्तियोंसे 
पूर्ण होता है, यह कैसे संभव होगा? एक हो माता-पिताकी विभिन्‍न 
सन्‍्तानोंमें विभिन्‍न गुणोंका समावेश पाया जाता है। एक पुत्र प्रतिभाशाली 
ओर सच्चरित्र है, तो दूसरा निबूृद्धि और दुराचा री । एक धनी,है, तो दूसरा दरिद्र 
है। एक दु.खी है, तो दूसरा सुखी है। इस प्रकारकी भिन्‍नता कमं -वेचित्र्यके 
बिना सम्भव नही है। जिसका जिस प्रकार अदृष्ट होता है, वह उसी प्रकार- 
की भोगसामग्री प्राप्त करता है। अतएवं जिस प्रकार कृषक खेतमे उत्पन्न हुई 
फसलमेसे कुछ धान्‍्य बीजके लिए रख छोड़ता है और शेषकों उपभोगमें ले 
आता है, उसी प्रकार शुभोदयके फलको भोगनेके अनन्तर इस शरीर द्वारा 
तप्दचरण आदिकर पुनः शुभोदयका अर्जेन करना आवश्यक है। भोगोंका त्याग 
किये बिना साधना सम्भव नही और न बिना साधनाके उत्तम भोगोंका मिलना 
ही सम्भव है। अत्तएव पुण्य-पाप, स्वर्ग-लरक आदिका विश्वास करना और 
पुनजेन्म मानना अनुभव-संगत है । 

त्तक द्वारा भी जीवकी सिद्धि होती है। जीवित शरीर आत्म-सहित है, 
क्योंकि इवासोच्छूवास वाला है। जो आत्म सहित नहीं है, वह पूजा श्वासोच्छ- 
वास सहित भी नहीं है, जेसे घटादिक। अथवा जीवित दरीर आत्म-सहित्त 
: है, क्‍योंकि वह प्रशनोंका उत्तर देता है, जो आत्मसहित्त नही है प्रधनोंका 
उत्तर भी नही देता, जेसे घटादिक। इस प्रकार केबलव्यतिरेकी अनुमान- 
प्रमाणसे भी जीवका अस्तित्व सिद्ध होता है। 

जीव अनादिनिधन है। यतः यह अस्तित्ववान होनेपर कारणजन्य नहीं | 
जो जो पदार्थ अस्तित्ववान होनेपर कारणजन्य नहीं होते, वे वे अनादिनिधन 
होते हैं, जैसे पृथ्वी-आदि । और जो अनादिनिधन नही होते वे अस्तित्ववान 
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होनेपर कारणजन्य होते हैं--जंसे घटादिक | इस प्रकार अनुमान-प्रमाणसे जीव 
पदार्थ अनादिनिघन सिद्ध है। 

यदि भूतचतुष्टयसे जीवकी उत्पत्ति मानते हैं,तो यह भूतचतुष्टय जीवका निमित्त 
कारण हु या उपादान कारण ? यदि निमित्तकारण है, त्तो भूतचतुष्टयसे भिन्‍न 
उपादानका रण कोई दूसरा ही होगा ओर वह उपादानका रण जीव ही हो 
सकता है। यदि भूतचतुष्टय जीवका उपादानकारण है. तो ये चारो मिल- 
कर जीवके उपादानकारण हैं, अथवा पृथ्वी, अप, तेज और वायु ये चारों 
पृथक्‌-पृथक्‌ उपादान कारण है ? यदि पृथक-पृथक्‌ जीवके उपादानकारण हैं, 
तो पृथ्वीके बने हुए जीव अन्य, जलसे निर्मित अन्य, पवनसे निर्मित अन्य 
और अग्निसे निर्मित अन्य, इस प्रकार चार त्रहके जीव होने चाहिए | पर चार 
तरहके जीव प्रतीत नही होते । अतएवं भूत्तचतुष्टय भिन्‍न-भिन्‍न रीतिसे उपादान 
कारण नही है। चारों मिलकर भी जीवके उपादानकारण नहीं हो सकते, 
क्योंकि घट-पटादि कार्योका उपादानकारण सजातीय होता है। तथा यदि 
जीवका उपादानकारण भूतचतुष्टय है, तो भूतचतुष्टयके स्पश, रस, गंध, 
वर्णगृण जीवमे आने चाहिए। पर ये चारों गुण जीवमे नहीं होते। यदि ये 
चारों गुण जीवमें होते, तो जीव भी इन्द्रियगोचर होत्ता । परन्तु जीव इन्द्रिय- 
गोचर नही है। इसलिये जीव भूतचतृष्टयजन्य नहीं है । 
जीवकी स्वतन्त्रसिद्धि दे 

जीव या आत्माका अस्तित्व सिद्ध हो जानेके पदचात््‌ जीवका स्वत्तस्त्र 
अस्तित्व स्वीकार करना आवश्यक है। जो स्वतन्त्र अस्तित्व नही मानते, 
उनसे यह पूछा जाय कि जो जीव द्रव्य नहीं है, त्तो वह जीव गुण है या पर्याय ? 
इनके अतिरिक्त कोई वाच्य हो नही सकता | अत. जितने बाह्य पदार्थ है, वे 
द्रब्य, गुण, ओर पर्याय इन तीनोमेसे किसी न किसीके वाच्यम अन्तभत हैं। 
यदि जीव गुण है, तो उसका *णी कौन है ? गृभीके बिना गुण नही होता । 
यदि यह माना जाय कि जीवगुणका गृणी जीवद्रब्य है तो जीवद्रव्य स्वत्तन्त्र 
सिद्ध होता है। यदि यह कहा जाय कि जीवगुण पुद्गलकद्गब्यका है, तो गुण 
नित्य होता है। इसलिये घट-पटादिक समस्त पुद्गल द्रब्योंमे उसकी प्रतीति 
होनी चाहिये। परन्तु प्रतीतति होती नही । अत्तएव जीव पुद्गलका गुण नहीं है । 

यदि जीव पर्याय है, तो पर्याय किसी गृणकी अवस्था-विशेष कही जाती 
है । अतः जीवपर्याय पुदूगलके किस गुणकी अवस्था-विशेष है और उस गुणका 
नाम क्‍या है ? तथा उसका लक्षण क्‍या है ? न तो कोई ऐसा गुण ही है और 
न कोई उसका लक्षण ही है, जिसके आधारपर जीवपर्याय पुद्गलगुणकी 
मानी जा सके। अतएव सक्षेपमें जीव पदार्थका अस्तित्व स्वतन्त्र रूपमें सिद्ध 
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होता है। आत्मा स्वत्त्त्र है और ज्ञान-दर्शनादि गण उसकी निजी सम्पत्ति हैं । 
आनन्द और सौन्दर्यानुभूति उसके स्वत्तन्त्र अस्तित्वके सबल प्रमाण हैं। राग 
और द्वेषका होना तथा उनके कारण हिसा आदिके आरम्भमें जुट जाना भौतिक 
यन्त्रका काम नही है। कोई भो यन्त्र अपने आप चले, स्वय त्रिगड जाय और 
बिगड़नेपर अपने-आप मरम्मत हो जाय, यह सम्भव नही है। अतएव इच्छा, 
सकल्पशक्ति और भावनाएँ केवल भौतिक मस्तिष्ककी उपज नही है, अपितु 
चेतन्यके विभाव-शक्तिजन्य विकार हैं । 

अवस्थाके अनुसार बढना, जीणं होना आदि ऐसे धर्म हैं, जिनका समाधान 
भौतिकतासे सम्भव नही है| अनुभवसिद्ध कार्य-कारणभावके द्वारा आत्माका 
स्वततन्त्र अस्तित्व सिद्ध होता है। ९ 


आत्माको शरीर-परिणाम माननेपर भी देखनेकी शक्ति नेत्रोंमें रहनेवाले 
आत्म-प्रदेशोमें ही नही, सूघनेकी शक्ति प्राणमे रहनेवाले केवल आत्म-प्रदेशोंमे 
ही नहीं, अपितु शरीरान्तगंत समस्त आत्म-प्रदेशोंमे ये शक्ष्तियाँ समाहित रहती 
है। आत्मा पूर्ण शरीरभे सक्रिय रहततो है। वह इन्द्रियोके उपकरणोंक्े झरोखों 
द्वारा गन्धादिका परिज्ञान करती है। वासनाओ ओर कमं-सस्का रोके कारण 
आत्माको अनन्तर्णाक्ति छित्त-भिन्‍न रूपमे अभिव्यक्त होती है। जब कर्मवास- 
नाओ और सूक्ष्म कमें-शरोरका सम्पक छूट जाता है, तब यह आत्मा अपने 
अनन्त चेतन्य-स्वरूपमे लीन हो जाती है। उस समय इस आत्माके प्रदेश अन्तिम 
णरोरके आकार रह जाते हैं। क्योकि उनके फैलने और सिकुड़नेका कारण 
कमं-संस्कार नष्ट हो चुका है। अतएव आत्म-प्रदेशोका अन्तिम शरीरके आकार 
रह जाना स्वाभाविक और युवित-संगत है । 


व्यापक एवं अणु आत्सवाद 


आत्माको अमूतत और व्यापक माना जाता है। व्यापक होनेपर भी शरीर 
और मनके सम्बन्धसे शरीरावच्छिन्न आत्म-प्रदेशोंम ज्ञानाद विशेषग॒णोंको 
उत्पत्ति होती है । अमू्त होनेसे यह आत्मा निष्क्रिय और गतिहीन है। शरीर 
* ओर मनके गतिशील होनेसे सम्बद्ध आत्म-प्रदेशोमे ज्ञानाधिककी अनुभूति होती 
है। व्यापक आत्मवादमें निम्नलिखित दोष घटित हांते हैं । 

(१) समस्त आत्माओंका सम्बन्ध समस्त दशरीरोंके साथ होनेसे अपने-अपने 
सुख-दु.ल और भोगका नियम घटित्त नही होगा। 

(२) एक अखण्ड द्रग्यमे सगुण और निगुंणके भेद सम्गव नही है| 


(३) अमृतंत्तव हेतुके द्वारा आत्माको व्यापक सिद्ध नहीं किया जा सकता 
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है, मनके साथ दोष आनेसे मन भी अमूर्त है, अतएंव उसे भी व्यापक मानना 
पड़ेगा । 

(४) नित्य होनेसे भी आत्माको व्यापक माननेमें दोष है। यहाँ भो मनके 
साथ व्यभिचार आता है । 

(५) आत्माके व्यापक होनेसे एक व्यक्ति भोजन करेगा, तो समस्त नगर, 
ग्राम, देश एवं राष्ट्रवासियोकों तृप्ति हो जायगी । इस प्रकार व्यवह्यार-साकय॑ 
उत्पल्त होगा । मन और शरीरके सम्बन्धसे विभिन्‍नताकी व्यवस्था भी सम्भव 
नहीं है । 

(६) जहाँ गुण पाये जाते है, वही उसके आधारभूत द्रत्यका सदभाव रहता 
है। गुणोके क्षेत्रसे गुणीका क्षेत्र न बडा होता है और न छोटा । सवंत्र आकृतिमे 
गुणीके बराबर ही गुण होते हैं। अत्तएव आत्मा शरीरके बाहर व्यापकरूपमे 
उपलब्ध नही है। 

जिस प्रकार आत्माका व्यापकत्व सिद्ध नही; उसी प्रकार आत्माका अणुत्व 
भी सिद्ध नही है। अणुरूप आत्माकों माननेपर अंगुडीके कट जानेसे समस्त 
शरीरके आत्म-प्रदेशोंमें कम्पन और दुःखका अनुभव होना सम्भव नहीं। अणु- 
रूप आत्माके माननेपर भी आलात-चक्रवत्‌ उसको गति स्वीकार करनलेनेसे 
उक्त दोष नही आता। पर जिस समय अणु आत्माका चक्षु-इन्द्रियके साथ सबंध 
होगा, उस समय भिन्न क्षेत्रवर्ती रसना आदि इन्द्रियोके साथ युगपत्‌ सम्बन्ध 
होना असम्भव है। जब हम किसी सुन्दर वस्तुको ऑखोसे देखते है, तो अन्य 
इन्द्रियाँ भी उस वस्तुकी पानेके छिये गतिशील हो जाती है। इससे स्पष्ट है कि 
सभी इन्द्रियोके प्रदेशोमे आत्माका युगपत्‌ सम्बन्ध है । आपादमस्तक अणुरूप 
आत्माके चक्कर लगानेमे कालभेद होगा स्वाभाविक है तथा सर्बागीण रोमा- 
चांदि कार्येसि ज्ञात होनेवाली युगपत्‌ सुखानुभूतिके विरुद्ध भी है। भतएव 
आत्माके प्रदेशोंमें सकोच और विस्तारकी शक्ति रहनेके कारण सभा रावस्थामे 
यह शरीरप्रमाण है। सकोच और विस्तारकी शक्ति आत्मामे स्वाभाविक रूपसे 
विद्यमान है | | 

आत्माके संकोच और विस्तारकी दीपकके प्रकाशसे तुलना की जा सकती 
है। खुले आकाणमे रखे हुए दोपकका प्रकाश विस्तृत परिमाणमे होता है, उसी 
दीपकको यदि कोठरीमे रख दें, तो वहो प्रकाश कोठरीमें समा जाता है। घड़ेमे 
रखते हैं, तो वह प्रकाश घड़ेमें समा जाता है और ढकनीके नीचे रखनेसे ढकनीमे 


समा जाता है। इसी प्रकार कार्मणशरीरके आवरणसे आत्मप्रदेशोंका भी 
संकोच और विस्तार होता है। 


३३८ : तीथंकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


जो आत्मा शिशु-शरीरमें रहतो है, वही आत्मा युवा-शरीरमें रहती है 
और वहो वृद्ध-शरीरमें भी। स्थूलशरीरब्यापी आत्मा क्ृद्वशरीरब्यापी हो 
जाती है । 

आत्माको शरीरपरिमाण माननेसे वह अवयव सहित होनेके कारण अनित्य 
नही हो सकती है। यतः यह कोई नियम नही है कि जो अवयव सहित होता 
है, वह विशरणशोल ही होता है। आकाश सावयव होनेपर भी नित्य है। जो 
अविभागी अवयव हैं, वे अवयवीसे कभी पृथक्‌ नही हो सकते । 


जीव या आत्मा : ज्ञान-स्वरूप 
यह अनुभव सिद्ध है कि जो जीव है, वह ज्ञानवान्‌ है और जो ज्ञानवान्‌ है, 
वह जीव है । जिस प्रकार उष्णत्वके बिना अग्निका अस्तित्व संभव नही, उसी 
प्रकार ज्ञान गुणके बिना जीवका अस्तित्व भो असभव हे। एकेन्द्रियसे मुक्ता- 
त्माओं त्तकमे ज्ञानगणकी हीनाधिकत्ा पायी जातो है। जीवका यह ज्ञानगूण 
ही जड पदार्थेसि उसे भिन्‍म सिद्ध करता है। अत ज्ञान जीव या आत्माका निज 
स्वरूप है । 
ज्ञान और ज्ञानीको परस्परमें सवंदा एक दूमरेसे भिन्‍त माना जाय तो 
दोनो ही अचेतन हो जायँंगे। यदि यह कहा जाय कि ज्ञानसे भिन्‍न होनेपर भी 
आत्मा ज्ञानके समवायसे ज्ञानी होता है. तो ज्ञानके यमवायभम्बन्धके पूर्व 
आत्मा ज्ञानी था या अज्ञानी ? समवायमम्बन्धके पूर्व आत्माको ज्ञानी माननेसे 
ज्ञातका समवायसम्बन्ध मानना व्यर्थ है, यत इस सम्बन्धकी कोई आवश्यकता 
नही । अज्ञानीमे ज्ञानका समवाय वन नहीं सकता है । क्योक अज्ञानीमे ज्ञानके 
मिलनेसे भी अज्ञानता बनी ही रहेगी तथा अज्ञान और ज्ञानके मिश्रणकों क्‍या 
कहा जायगा ?” 
यह भी नही कहा जा सकता है कि जिध प्रकार देवदत्त अपने घरीरसे भिन्न 
रहनेवाले दात--हसियाके ह्वाग तृणादिक्रा छेदक हो जाता है, उसी प्रकार 
जीव भी भिन्न रहनेवाले ज्ञानके द्वारा पदार्थोका ज्ञायक हो सकता है। यत 
“छेदनक्रियाके प्रति दात्र बाह्य उपकरण है और बीर्यान्तराय कमंके क्षमोपणमर्स 


१. णाणी णाणं च सदा अत्थंतरिंदों दु अण्णमण्णम्स । 

दोण्हं अवेदगसं॑ पसजदि सम्म॑ जिणावमर्द ॥ 

ण॒ हि सो समवायादो अत्थतरिदों दु णाणदो णाणी । 

अण्णाणीति य वयणं एगत्तप्पसाधग होदि॥ 
--पश्चास्तिकाय, गाथा ४८-४९. 
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पक 


उत्पन्न हुई पुरुषकी शक्तिविशेष आभ्यन्तर उपकरण है। इस बाभ्यन्तर 
उपकरणके अभावमे दात्र तथा हस्तव्यापार आदि बाह्य उपकरणके रहनेपर 
भी ज्ञानहूप आभ्यन्तर उपकरणके अभावमें जीव पदार्थोका ज्ञाता नही हो 
सकता | बाह्य उपकरण करत्तासे भिन्‍न रहता है, पर आभ्यन्तर उपकरण उससे 
अभिन्‍न रहता है। अतएव ज्ञान-ज्ञानीके प्रदेश भिन्‍न नही है । जो आत्माके 
प्रदेश है, वे ही प्रदेश ज्ञानादि गुणोके भी है, इसलिए उनमे प्रदेशभेद नही है । 

ज्ञान ही आत्मा है। यतः ज्ञान आत्माके बिना नहीं रहता, अत ज्ञान 
आत्मा ही है।* आत्माके अनेक गुणोंमें ज्ञानगुण प्रधान है, यह आत्माका 
असाधारण गुण है। यह आत्माके अतिरिक्‍त अन्यत्र नही पाया जाता, अतएव 
गुण-गुणीमे अभेद विवक्षाकर ज्ञानको ही आत्मा कह दिया जाता है। यो त्तो 
आत्मा जिस 'प्रकार ज्ञानगुणका आधार हैं, उसी प्रकार अन्यगुणोका भी 
आधार है| शञानगुणके आधारको अपेक्षा आत्मा ज्ञानरूप है। 


कतुत्व ' विवेचन 

परिणमन करनेवालेको कर्त्ता, परिणामको कम और परिणतिको क्रिया 
कहते हैं। ये तोनों वस्तुत भिन्‍न नही हैं, एक द्रव्यकी ही परिणति है| जीवमें 
कतृत्वशक्ति स्वभावत: पायी जातो है | आत्मा असद्भूतव्यवहा रनयसे ज्ञाना- 
वरण, दर्शनावरण, मोहनीय आदि पुदुूगलकर्मो तथा भवन, वस्त्र आदि 
पदार्थोका कर्त्ता है। अशुद्धनिश्वयनयसे अपने राग-द्वेप आदि चेतन्यकर्मो-- 
भावकरमोंका और शुद्धनिद्वयनयक्री दृष्टिसे अपने शुद्ध चेतन्यभावोका 
कर्ता है।* 

जोब और अजीव अनादिकालसे सम्बद्ध अवस्थाको प्राप्त है, अत. यह प्रदन 
होना स्वाभाविक है कि इन दोनोंके अनादि सम्बन्धका क्‍या कारण है ? जीवने 
कमंको किया या कर्मने जीवको किया ? यदि यह मानता जाय कि जीवने बिना 
किसी विशेषताके कमंकों किया, तो सिद्धावस्थामे भी कर्म करनेमे काई 
विप्रतिपत्ति नही होगी | यदि करने जोवको किया, तो करममें ऐसी विशेषता 


१ णाणं अप्पत्ति मद वट्टदि णाणं विणा ण॑ अप्पाणं । 
तम्हा णाणं अप्पा अप्या णाणं व अण्णं वा ॥। 
--प्रववनसार, गाथा २७ 
२. पुर्गलकम्मादीण्ण कत्ता ववहारदों दु णिज्वयदो । 
चेदणकम्माणादा,. सुद्धणया सुद्धभावाणं ॥ 
“-द्रग्यसंग्रह, गाथा ८. 
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कहाँसे आई कि वे जीवको कर सके--उसमें रागादिभाव उत्पन्न कर सके। 
यदि कर्म विना किसी वैशिष्टथके रागादिक करते हैं, तो कमंके अस्तित्वकालमें 
सदा रागादि उत्पन्न होने चाहिए । 

इन प्रश्नोका समाधान विभिन्‍न दृष्टियोके समन्वय द्वारा संभव है। यत 
जीवके रागादि परिणामोंसे पुद्गलद्रव्यमें कमंख्प परिणमन होता है और 
पुद्गलके कमंझप परिणमनसे उनकी उदयावस्थाका नि्मित्त पाकर आत्मामें 
रागादिभाव उत्पन्त होते है । यद्यपि इस समाधानमें अन्योन्याश्रय दोष दिखलायी 
पड़ता है, पर अनादि सयोग माननेसे इस दोषका निराकरण हो जाता है। 

कतुं-कमंभावकोी व्यवस्थाके स्पष्टीकरणके लिए कारकण्यवहारका विचार 
कर लेना आवद्यक है | रु 

संसारमे अनादिकालूस समस्त द्रव्य प्रतिक्षण पूर्व-पूर्व अवस्था--पर्यायको 
त्यागकर उत्तरोत्तर अन्य अवस्थाको प्राप्त होते है इसी परिणमनको क्रिया 
कहा जाता है। अनन्तर पूर्व॑क्षणवर्ती परिणामरविशिष्ट द्रव्य उपादानकारण 
है और अन्तर उत्तरक्षणवर्त्ती परिणामविशिष्ट द्रव्य कार्य है। इस परिणमन-- 
अवस्थाप ्वत्तंनमे सहकारीस्वरूप अन्य द्रव्य निित्तकारण है। निमित्त- 
कारणके दो भेद हैं--(१) उदासीन निमित्तकारण और (२) प्रेरक निमित्त- 
कारण । इन्ही कारणोंम कारकव्यवहार होता है। क्रियानिष्पादकत्व कारक- 
का लक्षण है और इसके कर्त्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधि- 
करण ये छः भेद है। क्रियाका उपादानकारण कर्त्ता; जिसे क्रिया प्राप्त हो 
बह कम; क्रियामे साधकतम अन्य पदार्थ करण; कर्म जिसको प्राप्त हो वह 
सम्प्रदान, दो परदार्थोके लिये वियुक्त होनेमें जो प्र,व रहे, वह अपादान एवं 
आधारको अधिकरण कहा जाता है। इस कारक-प्रक्रियाका अभिप्राय यह है 
कि ससारमे जितने पदार्थ हैं, वे अपने-अपने भावके कर्त्ता है, परभावका कर्ता 
कोई पदार्थ नही है । 

वास्तबमे कर्त्ता-कर्मेमाव उसी द्रव्यमे घटित होता है, जिसमें व्याप्य-ब्यापक 
भाव अथवा उपादान-उपादेयभाव रहता है। जो कार्यरूपमे परिणत्त होता है, 
उसे व्यापक या उपादान कहते है भौरजो कार्य होता है उसे व्याप्य या 
उपादेय । मिट्टीसे घड़ा बना, यहाँ मिट्टी व्यापक या उपादान है और घट व्याप्य 
या उपादेय है। यह व्याप्य-ब्यापक्भाव या उपादान-उपादेयभाव सवंदा एक 
द्रव्यमे ही होता है, दो द्रव्योमे नही; यत' एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यरूप त्रिकालमें 
भी परिणमन नही होता है | 


जो उपादानके कार्यरूप परिणमनमें सहकारी है, वह निमित्त है। यथा- 
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मिट्टीके घटाकार परिणमनमें कुम्मकार और उसके दण्ड-चक्रादि | इस निमित्त- 
की सहायतासे उपादानमें जो कार्य होता है, वह नमित्तिक कहलाता है, जसे 
कुम्भकार आदिकी सहायतासे मिट्टामें हुआ घटाकार परिणमन। यहाँ यह 
ज्ञातव्य है कि निमित्त-नेमित्तिकभाव दो विभिन्‍न द्रव्योमे भी घटित होता है, 
पर उपादानोपादेय या व्याप्य-ब्यापकभाव एक हो द्रब्यमे सभव है । 


पुद्गलद्वव्य जीवके रागादि परिणामोंका निमित्त पाकर कमंमावको प्राप्त 
होता है, 5सी प्रकार जीव द्रव्य भी पुद्गल कर्मोके विपाककालरूप निमित्तको 
पाकर रागादि भावरूप परिणमन करता है। इस प्रकारका नि्मित्त-नेमित्तिक 
सम्बन्ध होनेपर भी जीवद्रव्य कमंमें किसी गुणका उत्पादक नही, अर्थात्‌ पुदुगल- 
द्रव्य स्वयज्ञानावरणादिभावको प्राप्त होता है। इसी तरह कर्म भी जीवमे 
किन्‍्ही गणोंको नही करता है, किन्तु मोहनीय आदि करके विपाकको निभित्तकर 
जीव स्वयमेव रागादिरूप परिणमता है। इतना होनेपर भी पुदूगल और जीव- 
का परिणमन परस्परनिमित्तक है | इससे स्पष्ट है कि आत्मा अपने भावोंके 
द्वारा अपने परिणमनका कर्ता हांता है; पुदूगलकमंकृत्त भावोका कर्त्ता नहीं 
है | तथ्य यह है कि पुद्गलके जो ज्ञानावरणादि कम है, उनका कर्ता पुदूगल 
है और जीवके जो रागादि भाव है, उनका कर्त्ता जीव है ।* 

आत्मा और पुद्गल इन दोनोंमें वैभाविकी शक्ति है। इस शक्तिके कारण 
ही आत्मा मिथ्यादर्शनादि विभावरूप परिणमन स्वयं करती है और पुद्गल 
ज्ञानावरणादि कमं रूप परिणमन करता है। इस प्रकारके परिणमनको ही निमित्त- 
नैमित्तिकभाव कहा जाता है । 


निमित्त-नैमित्तिकमाव एवं कत्तु-कमंभाव स्वीकार करनेपर द्विक्रिया- 
कारित्वका दोष नही आता है ।यत निमित्त अपने परिणमनके साथ उपादान- 
परिणमनका कर्त्ता नही है | 


जीव न तो घटका कर्ता है, न पटका कर्त्ता है और न शेष अन्य द्रव्योका 


१, जीवपरिणामहँदु कम्मत्त पृग्गला परिणमर्ति । 

पुग्गलकम्मणिमित्त तहेंब जीवों वि परिणमइ ॥ 

णवि कुब्वइ कस्मगुणे जीवो कम्मं तहेव जीवगुणे । 

अण्णोणणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हूप |! 

एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 

पुरगलकम्मकयाण ण दु कत्ता सब्वभावाण ॥ 
+-समयसार-गाथा ८०-८२, 
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ही । जीवके योग और उपयोग हो उनके कर्त्ता है।* 


आत्मा घटादि और क्रोधादिप्रद्रव्यात्मक कर्मोंका कर्ता न तो व्याप्य- 
व्यापकभावसे है और न निमित्त-मैमित्तिकभावसे हां; पर अनित्य योग और 
उपयोग ही घट-पटादि द्रव्योके निमित्तकर्ता है। जब आत्मा ऐसा विकल्प 
करती है कि में घटको बनाऊँ, तब काययोगके द्वारा आत्म-प्रदेशोम चञ्चलता 
आती है और चञ्चलताको निमित्तता पाकर हस्तादिके व्यापार द्वारा दण्डसे 
चक्रका परिभ्रमण होता है और इससे घटादिकी निष्पत्ति होती है | ये विकल्प 
और योग अनित्य है, अज्ञानवश आत्मा इनका कर्त्ता हो भी सकती है, परल्तु 
परद्रव्यात्मक कर्मोंका कदापि सभव नही | 

तथ्य यह है कि निरमित्तके दो भेंद हैं --(१) साक्षात्‌ निमित्त और (३) 
परम्परा निमित्त । कुम्मकार अपने योग और उपयोगका कर्ता है, यह साक्षात्‌ 
निर्मित्तकी अपेक्षा कथन है । यतः इनके साथ कुम्भकारका साद्षात्‌ सम्बन्ध है 
और कुम्मकारके योग एवं उपयोगसे दण्ड-चक्रादि द्वारा घटकी उत्पत्ति परम्परा- 
निमित्तकी अपेक्षा है। जब परम्परा-निम्मित्तस होनेवाले निम्मित्त-नैमित्तिकको 
गोण कर कथन किया जाता है, त्व जीवको घट-पटादिका कर्त्ता नही माना 
जाता । किस्तु जब परम्परा-निमित्तसे होनेवाले निमित्त-मैमित्तिक भावको 
प्रमुखता दी जाता है, तव जीयका घट-पटादिका कर्त्ता कहा जाता है । 

घटका कर्ता कुम्भकार, पटका कर्त्ता कुविन्द और रथका कर्त्ता बढईको न 
माना जाय तो लाकविरुद्ध कथन हो जायगा । पर यथार्थम वे अपने-अपने योग 
और उपयोगके ही कर्ता होते हैं। लोकमे उनका कतुंत्व परम्परा-निमित्तकी 
अपेक्षा ही सगत होता है। 

अभिप्राय यह है कि ससारके सभी पदार्थ अपने-अपने भावके कर्ता हैं, 
परभावका कर्त्ता कोई पदार्थ नही। कुम्भकार घट बनानेरूप अपनी क्रियाका 
कर्ता है। व्यवहा रम जो कुम्भका रको घटका कर्त्ता कहते है, वह केवल उपचार 
मात्र है। घट बनने रूप क्रियाका कर्त्ता घट है। घटका बननेरूप क्रियामे 
कुम्भकार सहायक निमित्त है । इस सहायक निमित्तको ही उपचारसे कर्ता कहा 
जाता है।वस्तुत. कर्त्ताके दो भेद है --(१) वास्तविक कर्त्ता ओर (२) उपचारित 
कर्ता | क्रियाका उपादान ही वास्तविक फर्त्ता है। अत' कोई भी क्रिया वास्तविक 
कर्त्तके बिना सभव नही । उपचरित कर्त्ताके लिए यह नियम नही है | यथा, 
१ जीवो ण करेदि घडं णेव पड णेतर सेसगे दब्व | 

जोगुबओगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता॥ 

“-समय०, गाथा १००. 
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धटरूप कार्यके बननेमें उपचरित कर्त्ताकों आवश्यकता है, पर नदीके बहनेरूंप 
कार्यमें उपचरित कर्त्ताकी आवश्यकता नही है। 


जीव परपदार्थोका कर्त्ता अपनेको नहीं मानता, यत्तः कर्ता माननेसे “अहं' 
भावकी उत्पत्ति होती है तथा परको इश्टानिष्ट परिणतिमे हष॑ं-विषादकी अनुभूत्ति 
होती है और इस अनुभूतिके रहनेपर जीव अपने ज्ञाता-द्रष्टा स्वभावम स्थिर नही 
हो पाता तथा मोहके प्रभावके कारण अपने स्वरूपसे च्यूत हो जाता है । अतएव 
निमित्त-नैर्मित्तिक सम्बन्धकों सवंधा अस्वीकृत नही किया जा सकता है। 

यह सत्य है कि राब द्रव्य स्वभावसे परिणामो-नित्य है। प्रत्येक समयमे द्रव्य- 
की एक पर्यायका व्यय होना और नवीन पर्यायका उत्पाद होना ही उसका 
परिणाम-स्वभाव है। उत्पाद, व्यय निमित्तके रहनेपर तथा शुद्धावस्थामें निमित्तके 
नही मिलने पर भी होते रहते है । पर्यायरूपसे प्रत्येक द्रव्यका उत्पन्न होना 
ओर नष्ट होना यह उसका अपना स्वभाव हे । इसमे पड्स्थानपतित हानि 
और पड्स्थानपांतत बु(द्धरूपस वत्तमान अनन्त अगुरुलघुगुण प्रयोजक है । इस 
प्रकार अशुद्धद्रब्यो मे लिमित्तपूर्वक पर्यायम परिवतंन द्वोता है और शुद्ध द्रव्योमे 
षड्गुणहानिवृद्धिको अपेक्षा पर्याय-परिवर्तत होता है। आत्मा शुद्धनिश्चय- 
नयको भपेक्षा स्वभावका कर्त्ता आर निमित्त-नैमत्तिककी अपेक्षा रागादिकभाव 
और पुदुगलद्रब्यके कप परिणमनका कर्त्ता सभव है। अतएव निमित्त-नमित्तिक 
सम्बन्धकी सर्वधा अवहेलना नही को जा सकता है | तयदुष्टिका अवदम्बन ग्रहण 
कर ही कतृत्ववभावका निश्चय करना उपादेय हु । 
भोक्तृत्वशक्ति : विवेचन 


आत्मा फलोंका स्वय भोकक्‍ता है। यह असदभूतव्यवहा रनयको अपेक्षा 
पुदुगलकर्मफलोंका भोक्‍ता है। अन्तरगमे साता, असाताका उदय होनेपर 
सुख-दु'खका यह अनुभव करता है। इसी सात्ता-असाताके उदयसे बाहरमे उप- 
लब्ध होनेवाले सुख-दु.खके साधनोंका उपभोग करता है। अशुद्ध निश्चय- 
नयकी अपेक्षा चेतनाके विकार राभादिभावोंका भोवता हे और शुद्ध निश्वय- 
नयकी अपेक्षा शुद्ध चेतन्यभावोका भोकता है ।* 

वस्तुतः आत्माके हूं! कर्ता और भोक्‍ता होनेके कारण सेसारकी कोई भी 
परोक्ष शक्ति जीवके लिये किसी प्रकारका कार्य नही करती है। जीव स्वय 
अपने भावोका कर्त्ता-भोक्‍ता है। किसी दूसरी शक्तिके द्वारा इसे फलको प्राप्ति 





१ बवहारा सुहृदुचख पुरमछूकम्मप्फलं पभुंजेदि । 
आदा णिब्छयणयदो चेदणभाव॑ खु आदस्स ।।. --दब्यसग्रह, गाथा ९. 
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नहीं होती । आत्मा स्वयं ही अपने किये गये भावोंके अनुसार कर्मोको बांधता 
है और स्वयं ही अपने प्रयाससे कमंसे मुक्त होता है। बन्धन और मुक्तिमे 
परका किचित्‌ भी कतृंत्व नहीं है। अतः स्वभावसे अपने रूपमे चलनेवाले 
इस जगतका न कोई नियन्ता है और न कोई स्रष्टा है। किसी भी देवी-देवता- 
की कपासे इश्टानिष्ट फल प्राप्त नही हो सकता । सबसे बड़ा आत्मदेव है। इससे 
शक्तिशालो अन्य कोई भो नही है। हानि-छाभ, सुख-दु'ख, अपने ही हाथमें है, 
अन्य किसीके हाथमें नहीं । जब आत्मा अपनी कतुंत्व-भोकतृत्वशक्तिका अनुभव 
करने लगता है, अपने स्वरूपको पहचान लेता है, उस समय जगतके देवी-देवता 
सभी आत्माके चरणोंमें नतमस्तक हो जाते है। अतएवं यह जीव स्वतनत्र है 
तथा स्वयं ही कर्त्ता और भोक्‍ता है । मर 
जोव : भेंद-प्रभेव 

जीवके मूलत' दो भेद हैं.--(१) ससारी जीव और (२) मुक्त जीव । कर्मे- 

बन्धनसे बद्ध एक गतिसे दूसरी गतिमे जन्म और मरण करनेवाले संसारी जीव 

कहलाते है। जो ससारसे बन्धचनमुक्त हो चुके है, वे मुक्त जीव कहलाते हैं। 
ससारी जीवके ज्ञान, दर्शन, सुख, बल आदि गुणोपर कर्मका आवरण चढ़ा 
हुआ है, जिससे उनके ज्ञान-दर्शन, सुख आदि गुण हीनाधिक रूपमे अभिव्यक्त 
होते है । जब त्तक जोवके साथ क्रोध, मान, माया और लोभ रूप कपायभाव 
रहते है, तब्रतक जीवके अनन्त ज्ञानादि गुण विकसित नही हो पाते । जब 
ससारी जीवको यह प्रतीति हो जाती है कि यह मेरी दु खित अवस्था पर-पदार्थके 
संयोगसे है, तो उस सबोगको हटानेके लिये प्रयत्न करता है। आत्त और रीद्र- 
ध्यानकी छोड़कर धर्मध्यान और शुक्लष्यानका आराघन करता है। अन- 
दनादि तप द्वारा अपनी अन्तरंग मलिनताकों दूर करता है। जिस प्रकार 
सोनेको तपानेसे उसमे मिले हुए रजत, ताम्र आदि परसयोगरूप मेल और 
कालिमा नष्ट हो जाते है और वह सौ टचका शुद्ध सोना हो जाता है । इसी- 
प्रकार आत्मध्यान आदि तपोके द्वारा यह जीव भो अपनी शुद्धि कर लंता है 
तथा इसके भी क्रोध, मान, अज्ञान आदि असंयमरूपी मेल समाप्त हो जाते है। 

बाहरी गन्ध, रण आदिकी तनिक भो मिलावट न होनेपर वर्षाका जल एक 
समान रहता है, उसी प्रकार पूर्ण शुद्ध आत्मा मुक्त जीव भी सब परस्परमें 
समान होते है । मुक्त जीवके ज्ञान-दर्शन, सुख और बोर्य पूर्णतया विकसित 
रहते है। पर ससारी जीवमें इन गुणोकी होनाधिक रूपमे अभिव्यक्ति देखी 
जाती है | 


मुक्त जीव सभी प्रकार आकुलताओं और व्याकुलताओंसे छूटकर 


तीथंकर महावीर और उनकी देशना : ३४५ 


आत्माके ज्ञान, सुख आदि गुणोंमें लीन रहते हैं। इन्हें वचनातीत सुख प्राप्त 
होता है । 

संसारो जीव क्षधा-तृषा, रोग-शोक, वध-बन्धन आदिके दुःखोसे व्याकुल 
रहते हैं और कर्मानुसार उन्हे अनेक प्रकारकी आकुलताएँ प्राप्त होतती रहती 
हैं। कर्म-बन्बके कारण जीवकी परतत्न्र दशा ही संसार है। यह जीव अपने 
ही राग-द्वेप, मोहमावोसे अपने लिये कर्मोका बन्धन निर्मित करता है और 
इस कर्म-चक्रके अनुसार भिन्‍्त-भिन्‍न योनियोमें सिन्‍न-भिन्‍न शरीरोको घारण 
करता है । बालक, युवक, वृद्ध होता हुआ अनेक प्रकारसे दुख उठाता है। 
संसारी जोव आवागमन--जन्म-म रणजन्य दु:खोंमे लिप्त रहता है। 

मुक्त जोव कमं-बन्धनसे पूर्णतया निवृत्त होकर आत्म-स्वातन्त्यको प्राप्त कर 
लेता है । यहाँ यह ध्यातव्य है कि पूर्ण स्वातन्त्रय ही सबसे बड़ा सुख है। जब 
कमंजन्य जोवकी परतन्त्रता छूट जाती है, तो मुक्त जीव लोकाग्रभावम स्थित्त 
होकर शाश्वत सुखका अनुभव करता है। इस प्रकार कर्म-बन्धन और कमं- 
मुक्तिकी दृष्टिसे जीवके उक्त दो भेद है। 
संसारो जोव : भेद-प्रसेद 

ससारी जीवके मूल दो भेद हैं --(१) त्रस और (२) रथावर | द्वीन्द्रिय 
जीवसे लेकर पत्रेन्द्रिय पर्यन्त सभी त्रस कहलाते है। जीवविपाकी त्रसनाम- 
करके उदयसे उत्पन्न वृत्ति-विशेषवालं जीव त्रस है। अपने रक्षार्थ स्वय चलने- 
फिरनेकी शक्ति त्रसजीवोंम रहती है। त्रसजीव छोकके मध्यमे एक राजू 
विस्तृत ओर चौदह राजू लम्बी त्रसनालीमे निवास करते है । 


श्रसजी वीके दो भेद हैं.-(१) विकलुन्द्रिय और (२) सकलेन्द्रिय । दो-इन्द्रिय, 
तोन-इन्द्रिय और चतुरिन्द्रिय जीवोको विकलेन्द्रिय माना जाता है। पचेन्द्रिय 
जीवोको गणना सकलेन्द्रियमे है | द्वीन्द्रिय जीवोंमे स्पर्णन और रसना ये दो 
इन्द्रियाँ, तीन इन्द्रिय जीवो मे स्पशंन, रसना और भ्राण ये ततोन इन्द्रियाँ और चतु- 
रिन्द्रिय जीवोमे स्पर्शन, रसना, प्राण और चक्ष ये चार इन्द्रियाँ होती है। लट, 
शख आदि जीव द्वीन्द्रिय, चोटी आदि त्रीन्द्रिय और भ्रमर आदि चतुरिन्द्रिय 
माने गये है । 

सकलेन्द्रिय जीवोके स्पर्शन, रसना, ध्राण, चक्षु ओर थोत्र ये पाँच इन्द्रियाँ 
होती हैं। इनके भी दो भेद हैं.--(१) सज्ञो और (२) असज्ञी । जिनके मन है 
ओर सोचने-विचा रनेकी विशिष्ट शक्ति है, वे सज्ञी कहलाते है ओर जिनके मन 
या सोचने-विचा रनेकी शक्ति नही हे, वे असज्ञी कहलाते हैं। सभी त्रसजीव बादर 
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होते हैं, पर अनन्तान्त विद्नसोपचयोंसे उपचित औदारिक नवकमं-स्कंधोंसे 
रहित बे विग्रहगतिमे सूक्ष्म होते हैं । 
स्थावरजीव एंकेन्द्रिय होते है। स्थावरनामकर्मके उदयसे स्थावरजीव- 
पर्याय प्राप्त होती है। स्थावरजीवोके केवल एक स्पशन इन्द्रिय होती है। 
इनके पाँच भेद हैः-- 
(१) पृथ्वीकायिक--जिनका दरोर पाथिव--पृथ्वीरूप होता है। यथा-- 
“पत्थर, लोहा, सोना, चाँदी आदि खनिज पदार्थ । 
(२) जलकायिक या अप्कायिक--जलूके रूपमे जिनका शरीर होता है। 
यथा--जल, बर्फ, ओस, ओला आदि | 
(३) अग्निकायिक--अग्निरूप जिनका शरीर होता है। यथा--विद्यैत्‌, 
दीपक, अगारा इत्यादि | 
(४) वायुकायिक--वायु या पवनके रूपमे जिनका शरीर रहता है। 
(५) वनस्पतिकाथिक--जिन जीवोका शरीर वनस्पत्तिके रूपमे हो। यथा--- 
वृक्ष, लता, वीरुध आदि | 
पृथ्यीकायिक जीवोकी सिद्धि प्रत्यक्षद्वारा होती है। पव॑त पहले पृथ्वोके 
तुल्य थे। पश्चात्‌ बढते-बढ्ते ऊँचे होते गये ओर ये निरन्तर वुद्धिगत हो रहे 
है । खानामेसे पत्थर निकालते रहते है, पर जब उन खानोको खोदना बन्द 
कर दिया जाता है, त्तो उन खानोके पत्थर पुन. बढने रूगते हैं| शरीरको वृद्धि 
उसी पदार्थका हाती है, जिसमे जीव रहता हे। खानसे पृथक्‌ कर देनेपर 
पत्थरोका बढ़ना भी रुक जाता है। अत. प्रमाणित होता है कि खन्तिज पदार्थ 
खानमे रहते हुए सजीव रहते है, अन्यथा उनको शारीरिक वृद्धि और ह्ास 
सम्भव नही था । जब पत्थरों या छोह्ादि अन्य पदार्थोको खोदकर खानसे बाहर 
निकाल लिया जाता है, तब वे निर्जीव हो जाते है । 


इसी प्रकार जल जबतक अपने शीतल रूपमे कुएँ, त्तालाब आदिमे रहता है, 
सजीव होता है और अग्निसे गंकर लेनेपर निर्जीव हो जाता हे । अग्नि और 
बायुके भी इसी प्रकार सजीव और निर्जीव दो-दो रूप है। 

पेड़-पौधे, छता आदि जबतक हरे रहते है, उनके शरीरम वृद्धि होती रहती 
है। बीजसे अकुर, अकुरसे पोत्रा और पौघेसे वृक्ष बन जाता है । समय पाकर 
वह वृक्ष सूख भी जाता है। इस प्रकार वनस्पतिकायके भी सजीब और निर्जीब 
दो भेद है। जब वनस्पतिकायिक निर्जीव हो जाता है, तो गेहूँ, जो, चना 
आदि अन्न प्राप्त होते है। ये स्थावर जीव स्पशंन (त्वचा), कायबछ--शरीर 


तीर्थंकर महाबीर और उनकी देशना : ३४७ 


बल, श्वासोच्छवास और आयु इन चार प्राणोंसे युक्त हैं । जीवके दशा प्राण माने 
जाते हैं:--(१) स्पशंन, (२) रसना, (३) प्लाण, (४) चक्षु, (५) कर्ण, (६) काय- 
बल, (७) वचनबलरू, (८) मनोबल, («) आयु और दवासोच्छृवास। इन दश 
प्राणोंमेंसे एकेन्द्रिय जीवके चार प्राण, दो इन्द्रियकें छह प्राण, तीन 
इन्द्रियके सात प्राण, चार इन्द्रियके आठ प्राण, असज्ञी पर्चेन्द्रियके नव प्राण और 
और सज्ञी प्चेन्द्रियके दह प्राण होते हैं । असज्ञी या असेनी पचेन्द्रिय जीव मन- 
शक्तिके अभावम शिक्षा-उपदेश आदिको ग्रहण करनेमे असमर्थ रहते हैं और 
संज्ञो पंचेन्द्रिय जाव शिक्षा उपदेश आदिको ग्रहम करते है । 

ये सभी त्रस और स्थावर जीव अपने-अपने शर।रके प्रमाण होते है । जिस 
जीवको हाथोका शरोर प्राप्त हुआ है, वह जीव उस शरीरमभे फेलकर रहता है । 
यदि वह हाथी मरकर चीटी हो जाये, त्ता बह जीव सिकुड़ कर चीटीके शरीरमे 
समाहित हो जाता है। जीवका समस्त शरीर आत्मप्रदेशोस व्याप्त रहता है। न 
तो आत्माके प्रदेश शरीरसे बाहर रहते है और न शरीरका कोई भी अश आत्म- 
प्रदेशोसे खालो रहता है । 

यो तो जीवसमासकी अपेक्षा जीवोके एकाधिक--अनेक भेद हे, पर गतिकी 
अपेक्षा जोवके भेदोका विचार करना आवश्यक है। जीवकी ससा दशा चार 
गतियोंकी अपेक्षास जानी जाती है। वे चार गतिया है. (१ मनुष्यगति, (२) 
देवगति, (३) तिर्यंचगति और (८) नरकरगात । 

जिस समय जीव मनुष्य--पुरुष था स्त्रोंकें शरीरम रहता है, उस समय 
उसकी मनुष्यगति होती हे । मनुष्य घोर पापकर नरक भो जा सकता है, शुभ- 
कर्म करके देव भी हो सकता है। अल्प पाप करके पशुशरीर भी प्राप्त कर सकता 
है और प्ल्प घुभकरमं करके पुनः मनुष्यभव प्राप्त कर सकता है। प्रबल त्तपस्या 
द्वारा कमं-बन्धन नष्टकर मुक्ति भी प्राप्त कर सकता है। आशय यह है कि 
मनुष्यगत्ति वह चौरस--चतुष्पथ है, जहाँसे समस्त गतियोकी ओर यात्रा की जा 
सकती है। इसी कारण मनुष्यमवकों सबसे उत्तम माना गया है। 

जीव जब देव-श रीरको प्राप्त करता है, तब उसको देवगत होतो है | देवको 
जन्मसे हो अवधिज्ञान--इन्द्रिय सहायताके विना मूरतिक पदार्थोकों जाननेको 
शक्ति--होता है। उनका गरीर सुन्दर, स्वस्थ, विक्रियाऋद्धि-सम्पन्न और सुखी 
होता है। देव याद पाप सचय करे, तो तिर्यच योनिम जन्म लते है और शुभ 
कर्मोदयसे उतको मानव शरीर प्राप्त होता है। देवगतिसे च्युत जीव न तो 
नरकमे जन्म ग्रहण करता है और न पुनः देव होता है । 

नरकमें उत्पन्न होना नरकग्रति है। नरक दुः्खमय स्थान है। यहाँका 
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वातावरण सब प्रकारसे दुःखदायक है। यहाँकी प्रकृति भी दुःखदायो रहती है । 
शीत-उष्णता भयंकर होती है। नारकी जोव परस्परमें सदा युद्ध और कलह 
करते रहते हैं तथा आपसमे मार-पीट करते रहते हैं । इस प्रकार नरकमें एक 
क्षणकों भी जीवको शान्ति नही मिलती है। यहां क्षुधा-तुषाजन्य अपार वेदना 
भी रहती है । नरकसे निकलकर जीव तिर्यच्॒ या मनुष्यगति ही प्राप्त करता है। 
नारकी जोव न त्तो देवगति हो प्राप्त कर सकता है और न पुनः नरकगति ही 
, प्राप्त करता है। एकाध भवके पश्चात्‌ उसे नरक या देवगतिका प्राप्ति होतो है। 
इन तीनों गतियोंमे सभी प्राणी सज्ञी पच्ेन्द्रिय ही होते हैं । 
उक्त तीनों गतियोके अतिरिक्त अन्य जितने प्राणी है वे तिर्यच् गतिके हैं । 
एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, असेनी पर्ेन्द्रिय जीव तो तिर्यचरगर्तिमें 
ही होते है, अन्य किसी गतिमे नहीं। सेनी पचेन्द्रिय पशुओंम मगर, मत्स्य, 
घडियाल आदि जीव जलूचर, तोता, कबूतर, मयूर, चिड़िया आदि आकाशमे 
उडनेवाले जीव नभचर एवं गाय-घोड़ा, बदर, चूहा, साँप, कुत्ता आदि जीव 
थरूचर कहलाते है। त्तियंच्रगतिके सज्ञी पंचेन्द्रिय जीवोके जलचर, नभचर 
और थलूचर ये त्तीन भेद किये गये है। जीवोका विचार और भी विस्तारके 
साथ किया जा सकता है, पर संक्षेपमे जीवोकी यही मीमासा है। इस जीव- 
विज्ञानका उपयोग अहिंसा आचरणमे किया जाता है। जो प्राणो उपयोगिताकी 
दृष्टिस जितना अधिक विशष्ट होता है, उसकी हिसामे उत्तता ही अधिक पापा- 
जन होता है। यो ता हिसा और अहिसाका सबंध भावोके साथ है। पर 
प्राणियोकी उपयोगित्ताको दृष्टि भी अध्ययनीय है। 
पुदूगल : निरूपण 
जिसमे 'पूरण'--बाहरो अंश मिलनेकी शक्ति और 'गलन'--गल जानेकी 
शक्तिकी क्रिया होतो रहतो है। अर्थात्‌ जो टूटता-फूटता और मिलता रहता 
है, उसे पुदूगल कहते है । पुदुगलमे रूप-रस-गंध आर स्पर्श ये चार गुण अवश्य 
होते है। जो द्रव्य स्कथ अवस्थाम 'पुरण'--अन्य-अन्य परमाणुओसे मिलना 
और 'गलन'-कुछ परमाणुओका बिछुडना, इस प्रकार उपचय और अपचयको 
प्राप्त होता है, वह पुदूगल कहलाता है। यह समस्त दद्य जगत्‌ पुद्गलका ही 
विस्तार है। मूलदुष्टिसे पुदूगल परमाणुछप है। अनेक परमाणुओसे मिलकर 
जो स्कथ तैयार होता है, वह सयुकत द्रव्य कहलाता है। पुद्गलपरमाणु जब- 
त्तक अपनी बन्धशक्तिसे शिथिल या निविडरूपमे एक-दूसरेसे जुटे रहते है, तब- 
तक स्कंघ कहलाते है। इन स्कंघोंका बनाव और बिगाड़ परमाणुओकी बन्व- 
दक्ति और भेदशक्तिके कारण हांता है। परमाणुओकी बन्ध-व्यवस्थाकी 
निम्नलिखित स्थितियाँ हैं--- 
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(१) स्निग्घ और रूक्षका संयोग--इसे विषम बेश्युत्‌ प्रकृतिजन्य कारण 
माना जाता है। 

(२) जघन्य या शन्य वेद़त्‌ प्रकृतिके परमाणुओंमें बन्धाभाव। जधन्य गुण- 
वाले परमाणुओंमें बन्च नही होता | 

(३) सदुझ्य परमाणुओंका गुण साम्य होनेपर बन्धाभाव रहता है। 


पुद्गलबन्ध-प्रक्रिया 

पुद्गलको बन्ध-व्यवस्था बहुत ही विस्तृत है। गुणशब्द शक्ति अंशका 
पर्यायवाची है। पुद्गलके प्रत्येक गुणकी पर्याय एक-सी नही रहती, प्रतिसमय 
परिवत्तित होती रहती है। अत्तएवं बन्धकी योग्यतापर विचार करना आवश्यक 
है। जिन परमाणुओंमे स्तिग्ध और रुक्ष पर्याय जघन्य हो, उनका बन्ध नही 
होता । वे तबतक परमाणु दशामे ही बने रहते है, जबतक उनकी जघन्य पर्याय 
परिवततित नही हो जात्ती । इससे स्पष्ट है कि जिनकी जघन्य पर्याय नहीं होती, 
उन परमाणुओंका बन्ब हो सकता है। बन्बकी योग्यता रहनेपर भी समान 
शक्ति अंशवाले परमाणुओका बन्ध नही होत्ता । संक्षेपमे असमान शक्ति अश- 
वाले सदृश परमाणुओंका और समान दाक्ति अशवाले विशदुथ परमाणुओका 
बन्ध सम्भव है। यो तो दो शक्ति-अश आँधिक होनेपर एक पुद्गलका दूसरे 
पुद्गलसे बन्ध होता है । उदाहरणके लिये यो कहा जा सकता है कि एक पर- 
माणमे स्निग्ध या रूक्ष गुणके दो शक्ति-अश है और दूसरे परमाणुमे चार शक्ति- 
अश है, तो इन दोनों परमाणुओका बन्च सम्भव है। एक परमाणुमे स्थिग्ध या 
रूक्ष गुणके तीन शक्ति-अंश हैं और दूयरे परमाणुमे पाँच जक्ति-अश्ञ है, तो इन 
दोनो परमाणुओका भी बन्ब हो सकता है। प्रत्येक अवस्थामे बधनेवार्ू पुदु- 
गलोंमे दो शक्ति-अशोका अन्तर होना चाहिये | इससे न्‍्यून या अधिक अतरके 
होनेपर बन्ध नहीं होता । बन्ध सदृश और विशदुश दोनो प्रकारके पुदूगलोका 
परस्परमे होता है। सदुशका अथं समान जातीय और विप्दृशका अर्थ असमान 
जातीय है। एक रूक्ष पुद्गलके प्रति दूसरा रूक्ष पुदूगल समान जात्तीय है और 
स्तिग्ध पुदूयल असमान जातोय है। इसो तरह एक स्निग्ध पुद्गलके प्रति दुसरा 
स्निग्ध पुदूगल समानजातीय है और रूक्ष पुद्गल असमानजात्तोय है । इस प्रकार 
परमाणुकी बन्ब-व्यवस्था अवग॒त करनी चाहिए | 

प्रत्येक परमाणुमें स्वभावत' एक रस, एक रूप, एक गंध और दो स्पर- 
गण हैं। पुदुगलके बीस गुण माने गये है-पाँच रूप, पाँच रस, दो गध ओर आठ 
स्पर्श । पाँच रूपोमे काला, नीला, पीला, स्वेत और लारूकी गणना है। तिक्त- 
चरपरा, आम्ल-खट्टा, कटुक-कडुवा, मघुर-मीठा और कषाय-कसेला ये पाँच 
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रस हैं। सुगंध और दुर्गंध दो प्रकारके गध हैँ । कठिन. मृदु, गुरु, लघु, शीत, 
उष्ण; स्तिग्ध और रूक्ष ये आठ स्पर्श हैं । 


पुदूगलको परमाणु अवस्था--स्वाभाविक पर्याय है और स्कन्ब-अवस्था 
विभाव-पर्याय है । 


पुद्यलके भेद 


« पुद्गछके (१) स्कन्ध, (२) स्कन्धदेश, (३) स्कन्धप्रदेश और (४) परमाणु 
ये चार विभाग हैं | अनन्तानन्त परमाणुओसे स्कन्ध बनता है, उससे आधा स्कंघ 
देश ओर स्कंधदेशका आधा स्क्रधप्रदेश होता है | परमाणु स्वतः अविभागी 
होता है । शरीर, इन्द्रियों, मन, इन्द्रियोंक विषय और द्वासोच्छवास आदि संघ 
कुछ पुद्गलद्रव्यके हो विविध परिणाम है। 
स्कन्धके भेद 

अपने परिणमनकी अपेक्षा पुदुगल स्क्रन्धोके छः भेद है। स्कन्ध दोसे 
अधिक परमाणुओके सब्लेपसे बनता है। व्यणुक आदि स्कनन्‍्ध परमाणुओंके 
संइलेषगे भी बनते है तथा विचिव स्कन्बोके संइलेपसे भी । अन्त्य स्कधके अति- 
रिक्‍ल शेष सभी स्कथव परस्पर कार्यरूप भी है और कारणरूप भी । जिन स्कधोंसे 
बनते है उनके कार्य हें और जिन्हे बनाते है, उनके कारण भी । 

१ बादर-बादर--स्थुल-स्थूछ -जो स्कन्ध छिन्न-भिन्‍्न होनेपर स्वय ने मिल 
सके, ये लकडो, पत्थर, पव॑त, पृथ्वी आदि बादर-बादर है । ऐसे ठोस पदार्थ 
जिनका आकार प्रमाण और घनफल नही बदछत्ता, बादर-बादर कहलाते हैं । 

२ बादर-स्थुलू--जों स्कन्ध छिन्त-भिन्‍न होनेपर स्वय आपसम मिल जायें, 
वे बादर-स्थुल स्कन्धघ है। यथा-दूध, घी, जल, तैल आदद द्रवपदार्थ, जिनका 
केवल आकार बदलता हे, घतफल नही, वे बादर कहलाते है । 


३. बादर-सुक्ष्म--स्थुल-सूदम - जो स्कन्ध देखनेमें स्थूलठ हो, पर जिनका 
छेदन, भेदन और ग्रहण न किया जा सके, वे बादर-सूक्ष्म कहलाते हैं। यथा 
छाया, प्रकाण, अन्वक्रार आदि | आशय यह है कि जा केवल नेत्र इन्द्रियसे 
गृहोत हो सक और जिनका आकार भी बने, किन्तु पकड़मे न आवे, वे बादर- 
सूक्ष्म पुद्गठ कहजाते हैं । 

४ सूक्ष्म बादर--सूक्ष्म-स्थूल--जी सूक्ष्म होनेपर भी स्थूलब्पमे दिखलायी 
पड़े, ऐसे पाँचों इन्द्रियोके विधय--स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण और शब्द सूक्ष्म-बादर 
स्कन्‍्य है । जसे ताप, ध्वनि आदि ऊर्जाएँ। 
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५. सुक्ष्म--जो स्कन्ध सूक्ष्म होनेके कारण इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण न किये 
जा सकते हों, वे कार्मण-वर्गंणाएँ आदि सूक्ष्म स्कन्ध हैं । 
न ६. सुक्ष्म-सुक्ष्म*--कार्माणवर्गंणासे भी छोटे द्थणुक स्कन्ध तक सृक्ष्म-सक्ष्म 
| 
परमाणु अत्यन्त सुक्ष्म है, वह अविभागी है, शब्दका कारण होकर भी 
स्वयं अशव्द है और दाइवत होकर भी उत्पाद और व्यय युक्त है। परमाणुमे 
भी त्रयात्मकता पायी जातो है। 


पुद्गलपर्थाय 

शब्द, बन्ध, सृध्मता, स्थुलता, संस्थान, भेद, अन्धकार, छाया, प्रकाश, 
उद्योत्त, और गर्मी आदि पुद्गलद्रव्यकी पर्यायें है ।* 

शब्द पुद्गलद्वारा ग्रहण किया जाता है, पुद्गलसे धारण किया जाता है, 
पुद्गलसे रुकता है, पुदगलोको रोकत्ता है और पौद्गलिक वातावरणमे अनु- 
कम्पन उत्पन्न करता है, अतः शब्द पौद्गलिक है । स्कन्धोंके परस्पर संयोग, 
संघ्ंण ओर विभागसे गव्द उत्न्न होता है। जिह्ला और तालु आदिके 
संयोगसे नाना प्रकारके भाषात्मक प्रायोगिक शब्द उत्पन्न होते हैं। शब्दके 
उत्पादक, उपदानकारण तथा स्थूल निर्मित्तकारण दोनो ही पौदगलिक है । 

दो स्कन्धोंके संघ्से शब्द उत्पन्न होता है, वह आस-पासके स्कन्धोको 
अपनी शक्तिके अनुसार शब्दायमान कर देता है, अर्थात्‌ संघर्षके निभित्तते उन 
स्कन्धोमे भी शब्दपर्याय उत्पन्न हो जाती है। शब्द बीची-तरंग न्यायमे श्रोत्ता- 
के कर्ण प्रदेदाको प्राप्त होत्ता है । 

शब्द केवल शक्ति नहीं है, अपितु शक्तिमान्‌ पुद्गलस्कन्ध है, जो वायुस्कन्ध- 
के द्वारा देशान्तरको जाता हुआ आस-पासके वात्तावरणको झनझनाता है। शब्दके 
पोद्गलिकत्वकी सिद्धि अनुभव द्वारा भी होती है। निश्छिद्र बन्द कमरेमे आवाज 
करनेपर वह वही गुंजती रहती है, बाहर नही निकलती | यन्त्रों द्वारा शब्द- 
तरंगोंको देखा जा सकता है। अत' शब्द अमूर्त आकाशका गुण न होकर 
पौद्गलिक है । 


१. बादरबादर बादर बादरसुहम च सुहमथूछ च । 
सुहमं च सुहमसुहमं च घरादियं होदि छब्मेयं |॥ 
-+जीवकाण्षड, गाथा ६०२. 
२. वाब्दबन्धसौद्ष्म्यसंस्थानभेदतमइछायातपोद्योतवन्त्श्च ! 


“-सत््वार्थमूत्र, ५१२४. 
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शब्दके भाषात्मक और अभाषात्मक दो भेद हैं। भाषात्मक शब्दके अक्षरात्मक 
और अनक्षरात्मक ये दो भेद हैं। बोल-चालमें आनेवाली विविध प्रकारकी 
भाषाएं, जिनमें प्रभ्थरचना होती है, वे अक्षरात्मक हैं। द्वीन्द्रिय आदि प्राणियों- 
के जो ध्वनिरूप शब्द उच्चरित होते हैं, वे अनक्षरात्मक शब्द है। अभाषात्मक 
शब्दके वेख्नसिक और प्रायोगिक ये दो भेद हैं। मेघ आदिकी गर्जना वेख्नसिक 
शब्द हैं और प्रायोगिक शब्द चार प्रकारके हैं:--त्त, वितत, घन और सषिर। 
चमड़ेसे मढे हुए मुर्दंग, भेरी और ढोल आदिका शब्द तत हैं । ताँतवाले वीणा 
सारंगी सादि वाद्योका शब्द वितत है। झालर, घण्टा आदिका शब्द घन है 
और शंख, बाँसुरी आदिका शब्द सुषिर है। 

विज्ञानके आलोकमें शब्दके दो भेद हैं:-(१) कोलाहल और (२)संगीतध्वनि १ 
इनमेसे कोलाहुल वैख्नसिक वर्गमे गर्भित हो जाता है। सगीतध्वनिका उद्भव 
चार प्रकारसे माना जाता है:--(१) तनत्रोंके कप्पन, (२) त्तननके कम्पन, 
(३) दण्ड और पट्टिकाके कम्पन और (४) जिह्वालके कम्पनसे । 

शब्द आकाशका गुण नहीं है, यह पौद्गलिक है--इसे पुदूगलकी पर्याय 
माना जाता है। यह स्वय द्रव्यकी पर्याय है, और पर्यायका आधार पुदूगल 
स्कन्ध है । अमूत्त आकाशका गृण माननेपर शब्द भी अमृत्तं हो जायगा | 
बन्ध : पुदुगलपर्याय 

एक दूसरेके साथ बंधना भी पुद्गलको पर्याय है। निरन्तर गतिशील और 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक प्रिणमनवाले अनन्तानन्त परमाणुओके परस्पर सयोग 
और विभागसे कुछ नैसगिक और कुछ प्रायोगिक परिणमन इस विद्वके रगमंच- 
पर प्रतिक्षण हो रहे है | इलेक्ट्रोन और प्रोटोन एटममे अविराम गतिसे चक्कर 
लगाते रहते है, वे सृक्ष्म या अतियुक्ष्म पुदूगल स्कन्धमे बाँधे हुए परमाणुओंका 
ही गतिचक्र है। सब अपने-अपने क्रमसे जब जेसी कारणसामग्री प्राप्त कर लेते 
है, बेसा परिणमन करते हुए अपनी अनन्त यात्रा कर रहे है। 

परस्पर इलेषरूप वन्धके वेस्नसिक और प्रायोगिक ये दो भेद हैं | प्रयत्नके 
बिना विजलो, मेघ, अग्नि और इन्द्रधनुष आदि सम्बन्धी जो स्निग्ध ओर रुक्ष 
गुणनिमित्तक बन्ध होता है, वह वेखसिक बन्ध है। प्रायोगिक बन्ध दो प्रकारका 
है --(१) अजोीवविषयक और (२) जीवाजीवविषयक । छाक्षा--लाख, लकड़ी 
आदिका बन्धअजीव विषयक प्रायोगिक बन्ध है और कर्म त्तथा नोकमंका 
बन्ध जीवाजीवविषयक प्रायोगिक है । यथार्थत. वस्तुओंका परस्पर मिलकर 
एक होना बन्ध है। 
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सूक्ष्मत्व और स्थृरूत्व : पुद्गलपर्याय 

सूक्ष्ता और स्थूलता भी पुद्गलकी पर्याय हैं; यततः इनकी उत्पत्ति पुद्गलसे 
ही होतो है। जो वस्तु नेत्रसे दिखकायी न पड़े अथवा कठिनाईसे दिखलायी पड़े 
वह सूक्ष्म कहलाती है। इसके दो भेद हैं--१ अन्त्य सूक्ष्मतत्र और स्थूलत्व, 
२. आपेक्षिक सूक्ष्मत्व और स्थूलत्व | 


परमाणु अन्त्य सुक्ष्म्लका और जगद॒व्यापी महास्कस्ध स्थूर॒त्वका उदा- 
हरण हैं । बेल, आँवला, और बेर आपेक्षिक सूक्ष्मतवके और इनके विपरीत बेर, 
आँवला और बेल आपेक्षिक स्थूलत्वके उदाहरण हैं। सक्ष्मत्वके उदाहरणमें 
उत्तरोत्तर सक्ष्मता और स्थलत्वके उदाहरणमें उत्तरोत्तर स्थूलता हैं। ये दो नों 
पौद्गलिक हैं । 


संस्थान : पुद्गलपर्पाय 


संस्थानशब्दका अर्थ आक्रार या आकृति है। आकार पुद्गलद्रव्यमे हो 
उलनन्‍्न होता है, अत्त: इसे पुदूगलकी पर्याय कहा है। संस्थानके दो भेद है-- 
(१) इत्यलक्षण सस्थान, (२) अनित्यरक्षण संस्थान | 


जिस आकारका 'यह इस तरहका' है, इस प्रकारसे निर्देश किया जा सके, 
वह 'इत्यलक्षण' सस्थान है और जिसका निर्देश न किया जा सके, वह “अनित्य- 
लक्षण संस्थान है। गोल, त्रिकोण, चौकोर, आयताकार आदि सस्थानोके 
आकारोंका निर्देश करना सम्भव है, अतः यह 'इत्थंलक्षण' सस्थान है। मेघ 
आदिका सस्थान--आकार अवद्य है, पर उसका निर्धारण सभव नही, अत 
यह “अनित्थ॑क्क्षण” संस्थान है। 

सस्थान धुद्गलस्कन्धोंमे ही संभव है, पुदूगलस्कन्धोंके अभावमे सस्थानका- 
निर्धारण नही होता है। अत्एव विभिन्न आक्ृतियाँ पुद्गलकी पर्याय है । 
भेद : पुद्गलपर्याय 

पुदृगल पिण्डका भंग होना भेद है | पुदूगलके विभिन्न भंग--टुकडे उपलब्ध 
होते हैं, अत* भेदको भी धुद्गल-पर्याय कहा गया है। भेदके छह प्रकार है.--- 


१. उत्कर--बुरादा--छकड़ी या पत्थर आदिका करोंत आदिसे भेद 
करना | 


२. चूणं--गेहूं आदिका सत्तू या आटा । 
रे खण्ड--धट आदिके टुकड़े-टुकड़े हो जाना खण्ड है। 
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४. चूणिका --दालरूपमें टुकड़े, उड़द, मूंग आदिकी दाल | 

५. प्रतर--मेघ, भोजपतन्र, अश्रक और मिट्टी आदिकी तहें निकालना 
प्रतर है । 

६. अणुचटन--स्फुलिज्भर--गर्म लोहे आदिमेंघन मारना अथवा शान 
धरते समय स्फुलिड्भोका निकलना । 

भंगके और भी भेद सभव हो सकते हैं, ये सभी पुद्ूगलकी पर्यायोंमे परि- 
गणित है | वस्तुतः यह सारा संसार पुद्गलका हो क्रीडा-क्षेत्र है । पुदूगल अनेक 
रूपों ओर विभिन्न आक्ृतियोंमें अपना कार्य सम्पादित करता है। 


प्रकाश-अन्घकार : पुद्गलपर्याय 

सूर्य, चन्द्र, बिजलो, दीपक आदिके सम्बन्धसे पुद्गल-स्कन्धोंमें नेन्रोसे 
देखने योग्य जो परिणमन होता है, वह प्रकाश है और सूर्य आदिके अभावमें 
जो पुदुगल-स्कन्घ काले (अन्धकारके) रूपमें परिवत्तित होते हैं, वह अन्धकार 
है | प्रकाश और अन्धकार मूत्तिक है,) यत्त इनका अवरोध किया जा सकता 
है। तम और अन्धकार एकार्थंक है और प्रकाशके प्रतिपक्षी हैं| क्योकि प्रकाश- 
पथमे सघन पुद्गलोके आजानेसे अन्धका रकी उर्त्पत्ति होती है । अतएव ये दोनो 
पौद्गलिक है । 
छाया : पुदूगल-पर्याय 

सूर्य, दीपक, विद्युतु आदिके कारण आस-पासके पुदुगलस्कंध भासुररूप 
घारण कर प्रकाशस्कन्ध बन जाते हैं। जब कोई स्थूलस्कन्ध इस प्रकाह- 
स्कन्धको जितनी जगहमें अवरुद्ध रखता है, उतने स्थानके स्कन्ध काला रूप 
धारण कर लेते हैं, यही छाया है। छायाकरी उत्पत्ति पारदर्शक अण्वीक्षोके प्रकाश- 
पृथमे आ जानेसे अथवा दर्पणमे प्रकाशके परावत्तंनसे होती है। इस छायाके 
निम्नोक्त भेद हैं :--- 

(१) वास्तविक प्रतिबिम्ब--प्रकाश-रध्मियोके मिलनेसे वास्तविक प्रति- 
बिम्ब बनते हैं । 

(२) अवास्तविक प्रतिबिम्ब--समतल द्पंणमें प्रकाशरश्मियोंके परावत्तंनसे 
बनते है । 

छाया पुदूगलजन्य है, अतः पुद्गलको पर्याय है। 
आतप-उद्योत : पुदृगल-पर्याय 

सूर्य आदिका उष्ण प्रकाश आतप कहलाता है और चन्द्र, मणि एवं जुगुनु 
आविका शीत प्रकाश उद्योत कहलाता है | अग्निसे इन दोनोंमें अन्तर है। 
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अग्नि स्वयं उष्ण होती है और उसकी प्रभा भी उष्ण होतो है, किन्तु आतप 
ओर उद्योत्तके विषयमे यह बात नहीं है। आतप मृलमें ठंडा होता है, पर उसकी 
प्रभा उष्ण होती है। उद्योत्तकी प्रभा भी ठंडी होती है और मूल भी । आतपमें 
ऊर्जाका अधिकाश तापकिरणोंके रूपमें प्रकट होता है और उद्योतमें अधिकाण 
उर्जा प्रकाश-किरणोंके रूपमें प्रकट होती है । 


संक्षेपमे बंधना, सूक्ष्मता, स्थूछत्ता, चौकोर, तिकोन, आयताकार आदि 
विभिन्‍न आक्ृतियाँ; सुहावनी चाँदनी, मंगलमय उषाकी लाली आदि पुदृगल- 
स्कन्धोंकी पर्याये हैं। निरन्तर गतिशील और उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यात्मक परिण- 
मनशील अनल्तानन्त परमाणुओंके परस्पर संयोग और विभाग पुद्ूगलरूप 
हैं। पुदूगलके विभिन्न प्रकारके परिणमनोंके कारण ही इस सुष्टिकी व्यवस्था 
चल रही है। अत'* पृथ्वी, अप, तेज, वायु, आदि भी पुद्गलके अन्तगंत्त है । 
प्रकाश, गर्मी, उद्योत, आत्तप प्रभृति शक्तियाँ किसी ठोस आधारमें रहनेवाली 
हैं और यह आधार पुद्गल-स्कन्ध ही है। शक्तियाँ जिन माध्यमोसे गति करतो 
हैं, उन माध्यमोको स्वयं उस रूपसे परिणत कराती हुई हो जाती हैं। अतएव 
पुदूगल आधारके विना इनको भी उत्पत्ति संभव नही है । 
पुद्गलके अन्य भेद 


पुदूगल जातीय स्कन्धोमे विभिन्‍न प्रकारके परिणमन होनेसे पुदुगलके २३ 
वर्गणात्मक भेद हैं।:--(१) अणुवर्गंणा, (२) संख्याताणुवगंणा, (३) असस्यात्ाणु- 
वर्गंणा, (४) अनन्ताणुवर्गंणा, (५) आहारवर्गंणा, (६) अग्राह्मवर्गंणा, (७) तैजस- 
बर्गंणा, (८) अग्राह्मवर्ंणा, (५) भाषावगंणा, (१०) अग्राह्मवर्गंणा (११) मनो- 
वर्गणा, (१२) अग्राह्मर्गगा, (१३) कामंणवर्गंणा, (१४) धर ववर्गणा, (१५) 
सान्तरनिन्तरवर्गंणा, (१६) भन्यवर्गंणा, (१७) प्रत्येकशरी रवगंणा (१८) 
श्र वशून्यवर्गंणा, (१९) बादरनिगोदवर्गंणा, (२०) शुल्यवर्गणा, (२१) सूक्मनिगोद- 
वर्गणा, (२२) नभोवर्गधा और (२३) महास्कस्थवर्गणा | 

इन तेईस वर्गंणाओंमें आहारवर्गंणा, भाषावगंणा, मनो वर्गंणा और कामंण- 
वर्गंणा ये पाँच ग्राह्मवरंणाएँ है ।* इन वर्गणाओंमें ऐसा नियम नही है कि जो 
परमाणु एक बार कर्मंवर्गंणारूप परिणत हुए हैं, वे सदा कर्मवंगंणारूप हो रहेगे, 
अन्यरूप नहीं होंगे या अन्यपरमाणु कमंवर्गंणारूप न हो सकेंगे । प्रत्येक द्रव्यमें 
अपनी-अपनी मूल योग्यताओके अनुसार जिस-जिस प्रकारकी सामग्री एकत्र होती 





१, गोम्मटसार-जीवकाण्ड, गाथा ५९३ और ५९४. 
२. वही, गाथा ५९५ 
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जाती है, उस-उस प्रकारका परिणमन सम्भव है। जो परमाणु शरीर अवस्थामें 
नोकमंबगंणा बनकर शामिल हुए थे, वे ही परमाणु मृत्युके अनन्तर शरीरके 
भस्म कर देनेपर अन्य अवस्थाओंको प्राप्त हो जाते हैं। एकजातीय द्रव्यमें उस 
द्रव्यके विशेष परिणमनोपर बन्धन नही लगाया जा सकता । पुदुगलके स्कन्धोंमें 
स्वभावत' परिणमन होता रहता है, जिससे उनकी अवस्थाएँ निरन्तर परि- 
वत्तित होतो रहती हैं । 
स्कन्ध और परमाणु : उत्पत्तिकारण 

स्कन्धकी उत्पत्ति तीन प्रकारसे होती है'-- 

(१) संघात--पृथक्‌-पुथक द्रव्योंकी एकत्ब प्राप्तिस | 

(२) भेद--खण्ड-खण्ड होनेसे | 

(३) भेद-सघात--एक ही साथ हुए भेद और सधातत दोनोसे । 


पृथक्‌-पुथक्‌ द्र॒व्योंकी एकत्व प्राप्ति परमाणुओं परमाणुओकी भी होती हैं, 
परमाणु और स्वन्धोंकी भी होती है और स्कन्धों स्कंधघोकी भी । जब दो या 
दो से अधिक परमाणु मिलकर स्कंध बनता है, त्तब परमाणुओंके संघातसे 
स्कन्धकी उत्पत्ति मानी जाती है। दो स्कंधोके मिलनेसे तृतीय स्कधका निर्माण 
होता है, तो स्कघके संघात्तसे स्कंधकी उत्पत्ति मानी जाती है । 

बडे स्कघके टूटनेसे छोटे-छोटे दो या दो से अधिक स्कथ उत्पन्न होते हैं, 
ये भेदजन्य स्कन्ध कहलाते हैं | यथा--पत्थ रके तोड़नेपर दो या दोसे अधिक 
टुकड़े होते है । इस प्रकारके स्कन्घोकी उत्पत्ति भेदसे होती है । भेदजन्य स्कंध 
भी द्ृथणुकसे लेकर अनन्ताणुक तक हो सकते हे । 

जब किसी स्कन्‍्धके टूटनेपर टूटे हुए अवयवके साथ उसी समय अन्य स्कन्घ 
मिलकर नया स्कन्‍्ध बनता है, तब वह स्कन्ध भेदसघातजन्य कहलाता है। 
भेदसघातजन्य स्कन्ध भी दृथणुकसे अनन्ताणुक त्तक संभव है। अचाक्षुष स्कन्घ- 
भेद और सघातस चाक्षुष हो जाते हैं । 


अणु : उत्पत्ति 
अणुकी उत्पत्ति केवल भदसे होत्ती है, इसका कारण यह है कि अणु पुद्गल 


द्रव्यकी स्वाभाविक अवस्था है, अत. इसकी उत्पत्ति सघात--मिलनसे नही, 
भेद--टूटनेसे ही सभव है । 


परमाणु : गतिशीलता 
पुदुगलपरमाणु स्वभावत्त: क्रियाशील है। इसकी गति त्तीक्न, मन्द एवं 
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मध्यम आदि अनेक प्रकारकी होती है। परमाणु या अणुमें वजन-भार भी होता 
है, पर उसकी अभिव्यक्ति स्कन्धावस्थामें ही होती हैं| जिस प्रकार स्कन्धोंमें 
अनेक प्रकारके स्थूल, सूक्ष्म, प्रतिघाती और अप्रतिधाती परिणमन अवस्था- 
भेदके कारण सम्भव होते हैं, उसी प्रकार अणु भो अपनी बाह्याभ्यन्तर सामग्रीके 
अनुसार दृश्य और अदृश्यरूप अनेक प्रकारकी अवस्थाओको स्वयमेव धारण 
करता है। इसमे जो कुछ भी नियत्तता या अनियतता, व्यवस्था या अव्यवस्था 
है, वह॒स्वयमेव है। बीचके पड़ावमे पुरुषप्रयत्वका प्रभाव पड़ता है, पर 
योग्यताके आधारपर स्थूल कार्य-कारणभाव नियत है। 
पुद्यल : कार्य 

शरीर, वचन, मन और श्वासोच्छुवासका निर्माण पुद्गल द्वारा होता है। 
शरीरकी रचना पुदगल द्वारा हुई है। वचनके दो भेद हें.--(१) भाववचन, (२) 
द्रव्यवचन । भाववचन वीर्यान्तराय तथा मतिज्ञानावरण और श्रुतज्ञानावरण 
कमंके क्षयोपशमसे एवं अज्भोपाज़ नामकमंके उदयसे होता है। यह पुदगल 
सापेक्ष होनेसे पौदुलिक है| पूर्वोक्त सामर्थ्ययुक्त आत्माके द्वारा प्रेरित होकर 
पुद्गल ही द्रव्यवचनरूप परिणमन करते,है, अतः द्रव्यवचन भी पौद्लिक हे । 

मनके दो भेद हैं -- (१) भावमन और (२) द्रव्यमन । रूब्धि और उपभोग- 
रूप भावमन है, यह पुद्गल सापेक्ष होनेंके कारण पौद्गलिक है । ज्ञानावरण 
और वीर्यान्तरायके क्षयोपशमसे तथा आज्ोपाड्ु नामकमंके उदयसे जो पुद्गल 
गुण-दोषका विचार और स्मरण आदि कार्योके सम्मुख हुए आत्माके उपचारक 
हैं, वे द्रष्यमनसे परिणत होते हैँ, अतएव द्रब्यमन भी पौद्गलिक है। 

बायुको बाहर नकालना प्राण और बाहरसे भीतर ले जाना अपान कह- 
लाता है। वायुके पौद्गलिक होनेसे प्राणापान भी पुद्गल द्वारा निभित है। 

सुख, दु.ख, जीवित ओर मरण भी पुदूगलोके उपकार है । सुख-दु.ख जीव- 
की अवस्थाएँ हूँ, इन अवस्थाओंके होनेमे पुद्गल निमित्त है, अतः ये पुद्गलके 
उपकार हैं। आयुष्कर्मके उदयसे प्राण, अपानका विच्छेद न होना जीवन है 
और प्राण-अपमानका विच्छेद हो जाना मरण है। प्राणापानादि पुदुगल स्कन्घ- 
जन्य है, अत्त: ये भी पुद्गलके उपकार हें | 
घसंव्रव्य : स्वरूप-विशलेषण 

गतिशील जीव और पुद्गलोंके गमन करनेमें जो साधारण कारण है, वह 
धर्मद्रव्य है। जीव और पुद्गलके समान यह भी स्वतन्त्र द्रव्य है। यह निष्क्रिय 
है । बहुप्रदेशी द्रव्य होनेके कारण इसे अस्तिकाय भी कहा जाता है। 
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यह ध्संद्रब्य पृष्यका वाची नहीं है। इसके असंख्यातत प्रदेश हें। यह बब्यकै 
मुझ परिणामीस्वभावके अनुसार पूब॑पर्यायको छोड़ने और उत्तरपर्यायको 
धारण करनेका क्रम अपने प्रवाही अस्तित्वको बनाये रखते हुए अनादिकाल्‍लसे 
चला आ रहा है और अनल्तकाल तक चालू रहेगा। धममंद्रव्यके कारण ही 
जीव और पुद्गलोंके गमनकी सीमा निर्धारित होती है। इसमें न रस है, न 
रूप है, न गन्ध है, न स्पश है क्षौर न शब्द ही है।* 

यह जीव और पुद्गछोंको गमन करनेमें उसी प्रकार सहायक है, जैसे जल 
मछलीके गमन करनेमें | यह एक अमृत्तिक समस्त लोकमें व्याप्त स्वतन्त्र द्रव्य है । 
अधर्म : स्वरूप 

जिस प्रकार धर्मंद्रथ्य जीव और पुद्गलोंको गमन करनेमें सहायक है, उसी 
प्रकार अधर्मद्रव्य जीव और पुद्गलोंक ठहरने या स्थितिमें सहायक है। धमे- 
द्रव्य जीव और पुद्गलोंके चलनेमें सहायता करता है और अधर्म॑द्रव्य ठह रनेमें । 
चलने और ठहरनेकी शक्ति तो जीव और पुद्गलोंमे पायी जातो है, पर बाह्य 
सहायत्ताके बिना इस शक्तिकी अभिव्यक्ति नही हो पाती है। 

सहायक होनेपर भी धर्मं और अधर्मंद्रव्य प्रेरक कारण नहीं हैं, न किसीको 
बलपूर्वेक चलाते हैं और न किसीको ठहराते ही हैं, किन्तु ये दोनों गमन करते 
और ठह रते हुए जीव और पुद्गललोंको सहायक होते है ।* 
आकाशद्रव्य : स्वरूप 

जो जीवादि द्रव्योंकी अवकाश प्रदान करता है, वह आकाश है। आकाश 
अनन्त है, किन्तु जितने आकाशमें जीवादि अन्य द्रव्योकी सत्ता पायी जाती है, 
वह लोकाकाश कहलाता है और वह सोमित है। छोकाकाशसे परे जो अनन्त 
शुद्ध आकाश हे, उसे अलोकाकाश कहा जाता है । उसमे अन्य किसो द्रव्यका 
अस्तित्व नही है, और न हो सकता है, क्योकि वहाँ गमनागमनके साधनभूत 
ध॒र्मद्रव्यका अभाव है | 

स्थिति, गमन और रुकावट ये तीनों क्रियाएं आकाश द्वारा सम्भव नही हैं, 


* १, धम्म्रत्यिकायमरस अवण्णग्ध असहमप्फास । 
लोगोगाढ॑ पुदु पिहुलमसंखादियपदेस ।। 
--पश्चास्तिकाय-गाथा ८३. 
२. जह हृबदि धम्मदव्यं तह ण॑ जाणेह दव्बमधम्मक्ख । 
ठिदिकिरियाजुत्ताणं करणभूद॑ तु पुरवोव ॥ 
“वही, गाथा ८६. 
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धत: एक द्रव्य द्वारा अपने शुद्धरूपमें एक ही प्रकारकी क्रिया सम्भव मानी जा 
सकती है। क्रियाओके परस्पर भिन्‍न होनेपर तो कारण और साधनभूत सामग्री- 
को भिन्न-भिन्न मानना पड़ेगा । अत्तएव छोकाकाशमें गमनके लिए धर्मंद्रव्य 
कारण, स्थितिके लिए अधमेद्रव्य और रुकावटके लिए आकाशब्रब्य साधन 
है। आकाश वही तक गति शील पदार्थेके गमनमे सहायक है, जहात्तक उन 
तत््वोकी सत्ता पायी जातो है, उसके भागे यह उनके गमनमे रुकावट उत्पन्न 
करता है। 

आकाश समस्त जीवादि द्र॒व्योको स्थान देता है अर्थात्‌ ये समस्त जीचादि 
द्रव्य आकाशम युगपतु पाये जाते है । यो तो पुद्‌ गलादि द्रव्योमे भी परस्परमे 
हीनाधिक रूपमे एक दूसरेको अवकाश दते देखा जाता हे, किन्तु समस्त द्रव्या- 
को एक साथ अवकाश देनेवाला आकाश ही सम्भव है। इसके अनन्तप्रदेश 
हैं। इसके मध्यभागमें चौदह राजू ऊंचा पुरुषाकार लोक है, इसके कारण ही 
आकाश लोकाकाश और अलोकाकाश रूपमे विभाजित है। छोकाकाश अस- 
ख्यात प्रदेशी है और भलोकाकाश अनन्त । 


यह निष्क्रिय और अमूतिक है। अवकाशदान इसका असाधारण गुण है। 
दिकद्॒व्य स्वतन्त्र नही है। आकाश-प्रदेशोमे सूर्योदियकी अपेक्षा पुरे, पश्चिम 
आदि दिद्ञाओंकी कल्पना को जाती है। यह कोई पृथक्‌ द्रव्य नही है। आकाश- 
प्रदेशपंक्तियाँ सब ओर कपड़ेमे तन्तुको तरह श्रेणीबद्ध हैं । 


एक पुदूगल परमाणु जितने आकाशको रोकत्ता हे, उसे प्रदेश कहते 
हैं। इस नापसे आकाशके अनन्त प्रदेश है। यदि पुवं, पश्चिम आदि व्य- 
बहार होनेके कारण दिशाको स्वत्तन्‍्त्र द्रव्य माना जाय, तो पृव॑देश, पश्चिम- 
देश, उत्तरदेश आदि व्यवहारोंसे 'देशद्रव्य' की सत्ता भी स्वतन्त्र स्वीकार 
करनी पड़ेगी। इस प्रकार प्रान्त, जिला और तहसील आदि भी पृथक द्रव्य 
मानने पड़ेंगे । 

आकाशमें शब्दगुणकी कल्पना भी सम्भव नही है। शब्द पौद्गलिक है, 
यह पहले ही बताया जा चुका है। 

आकाशको प्रकृतिका विकार भी नही मात्रा जा सकता, क्योंकि एक ही 
प्रकृतिके घट, पट, पृथ्वी, जल, अग्नि, प्रभूत्ति विकार सम्भव नही है। मतिक- 
अमूर्तिक, रूपी-अरूपी, व्यापक-अब्यापक एवं सक्रिय-निष्क्रिय आदि रूपसे 
विरुद्ध धंवाले एक ही प्रकृतिके विकार सम्भव नहीं हो सकते हैं । 

आकाश अन्य द्रव्योंके समान उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य' इस द्रव्य लक्षण- 
से मुक्त हैं ओर इसमें प्रतिक्षण अपने अगुरुलघुगणके कारण पृव॑पर्यायका 
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विनाश और उत्तरपर्यायका उत्पाद होते हुए भी सतत्त अविच्छिन्नता बनी रहती 
है। अतः आकाश परिणामीनित्य है । 


कालव्रव्य : स्वरूप-विशलेषण 


समस्त द्रव्योंके उत्पादिरूप परिणमनमे सहायक 'कालद्रब्य' होता है | इसका 
लक्षण वत्तना है। यह स्वयं परिवत्तन करते हुए अन्य द्रष्योंके परिवत्तंनमे 
सहायक होता है। कालद्रव्पके दो भेद हैं:--(१) नि३ंचयकाल, (२) व्यवहार- 
काल | निशरचयकाल अपनो द्रव्यात्मकसत्ता रखता है और वह धर्म और 
अधमंद्रव्योंके समान समस्त लोकाकाश्षमे स्थित है । 

कालद्रव्य भी अन्य द्रब्योके समान उत्पाद, व्यय और ध्रीव्य लक्षणसे युक्त 
है । रूप, रस, गन्ध और स्पर्श आदिसे रहित होनेके कारण अमूत्तिक है। 
प्रत्येक लोकाकाशके प्रदेशपर एक-एक कालद्रब्य अपनी स्वत्तन्त्र सत्ता रखता 
है। धमं और अधमं द्रव्यके समान वह लोकाकाशव्यापी एक द्रव्य नही है, 
क्योकि प्रत्येक लोकाकाशगप्रदेशपर समयभेदसे अनेक द्रव्य स्वीकार किये बिना 
कार्य नद्टो चल सकता है। 


कालब्रब्यके कारण ही वस्तुमे पर्याय-परिवत्तंन होता है। पदार्थोमें काल- 
कृत सूक्ष्मतम परिबत्तन होनेमें अथवा पुदूगलके एक परमाणुको आकाशके एक 
प्रदेशसे दूसरे प्रदेशपर जानेमे जितना काल या समय लगत्ता है, वह व्यवहार 
कालका एक समय है। ऐसे असख्यात्त समयोंकी आवलि, सर्यात आवलियोंका 
एक उच्छवास, सात उच्छवासोंका एक स्तोक, सात स्तोकोंका एक लव, ३८३ 
लबोकी नाली, दो नालियोका एक मुहृत्तं ओर तीस मुहृत्तंका एक अहोरात्र 
होता है। इसी प्रकार पक्ष, मास, ऋतु, अयन, वर्ष, युग, पूर्वोग, पूर्व, नयुतांग, 
नयुत आदि संख्यातकालके भेद है। इसके पढ्चात्‌ असख्यात्तकाल प्रारम्भ 
होता है, इसके जधन्य, मध्यम ओर उत्कृष्ट ये त्तीन भेद है, 


अनन्तकालके भी जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट मेद किये गये है। अनन्तका 
उत्डृष्ट प्रमाण अनन्तानन्त है | 
साततत्त्व : स्वरूप-विचार और भेद 


पदार्थ-ब्यवस्थाकी दृष्टिसे यह विश्व षट्द्रव्यमय है। पर मुमुक्षुके लिए मुक्ति 
प्राप्त करनेके हेतु जिस तत्त्वश्ञानको आवश्यकता होतो है, वे तत्त्व सात हैं । 
विश्व-व्यवस्थाका ज्ञान होनेपर भो त्तत्त्वज्ञानके अभावमे मोक्ष-प्राप्ति सम्भव 
नहीं है । 
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जिस वस्तुका जो भाव है, वह तत्त्व कहलाता है । वस्तुके असाधारणे 
स्वरूपभूत स्वतत्त्वको तत्त्व कहते हैं। तत्वशब्द भावसामान्यका वाचक" है, 
क्योंकि 'तत्‌' यह सर्वनाम पद है और सब॑नाम सामान्य अ्थंभें रहत्ता है, अतः 
उसका भाव तत्व कहा जाता है। तथ्य यह है कि जो पदार्थ जिस रूपसे अब- 
स्थित है, उसका उस रूपमें होना, यही यहाँ तत्त्वशब्दका अर्थ है। 
तत्त्व सात हैं -- 

(१) जीव--ज्ञान-दर्शन चैत्तन्यरूप । 

(२) अजीव--जड़ द्रव्य--पुदूगल, धमं, अधर्म, आकाश और काल | 

(३) आखस्रव--कर्मागमनका द्वार | 

(४) बन्ध--कर्मागमनका वन्धरूपमें परिणमन | 

(५) सवर--आखबका निरोध । 

(६) निजरा--बघे हुए कर्मोका शनेः: शनै. विनाश । 

(७) मोक्ष--समस्त कर्मोका विनाश | 


तस्‍्वनिरूषण : प्रक्रिया और विधि 


तत्त्वनिरुपणकी मुख्यतः: दो शोलियाँ, प्रचिलत हे--(?) अनुयोगद्वा रोंके 
आधारपर ओर (२) प्रयोजनीभूतपदार्थोके आधारपर । सत्‌, सख्या, क्षेत्र आदि 
अनुयोगद्वा रोंके अनुसार बीस प्ररूपणाओं द्वारा जोवादिका विइलेपण-विवेचन- 
करना प्रथम शेली है। यह शेली अत्यन्त विस्तृत्त है । 


दूसरी प्रक्रिया आत्मकल्याणके लिए प्रयोजनभूतपदार्थोक्े निरपणकी है। 
ये प्रयोजनीभूत पदार्थ सात हैं, जिनका निर्देश पुव॑में किया जा चुका है। अना- 
दिकालसे जीव तथा कमं-नोकमंरूप अजोव मिलकर संयुक्त अवस्थाको क्राप्त हो 
रहे हैं। अतएव इस संयुक्त अवस्थामे जीव और अजीवको समझना सब प्रथम 
प्रयोजनभूत है | 

ये तत्त्व अनादि हैं । जिस प्रकार काल अनादि, अनन्त हैं, उसी प्रकार ये 
तत्त्व भी अनादि है। पुण्य और पापका अन्‍्तर्भाव आखवत्तत्त्वमे द्वो जाता है, 
भत्त, सात तत्त्व ही प्रमुख है। यों तो आल्व, बन्ध, संवर, निजेरा और मोक्ष 
ये पाँच तत्त्व भावरूपमे जावको पर्याय हैं और द्रव्यरूपमे पुदूगलकी। जिस 





१. तत्त्वशब्दो भावसामान्यवाची । कथम्‌ ? तदिति सर्वनामपदम्‌ । सर्वनाम च सामान्‍्ये 
वर्सते तस्य भावस्तत्वम्‌ । तस्य कस्प ? यो५थों यथावस्थितस्तथा तस्य भवनमित्यर्थ: 
तथा राजवातिक: २।११६. --र्वाधंसिद्धि १२८. 
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भेदविज्ञानसे आत्मा और परके विवेकज्ञानसे आचारकी साधना द्वारा केवछ- 
ज्ञानकी प्राप्ति होती है, उस आत्मा और परमें ये सातों तत्व समाहित हो जाते 
हैं; पर तत्त्वव्यवस्थाको ज्ञात करनेके लिए सातको जानकारी आवश्यक है । 

जिस 'पर'की परतन्त्रताको हटाना है और जिस 'स्व'को स्वत्तन्त्र करना 
है, उन 'स्व और 'पर'के ज्ञानमें हो तत्त्व-ज्ञानकी पूर्णता है। यत्तः मुक्तिका 
साधन 'स्व-पर-विवेकज्ञान' है | 
«» जीवका रुक्ष्य दुःखोंसे छुटकारा प्राप्तकर शाश्वत सुख-मोक्षको प्राप्त करना 
है और इस दु.खसे छूटनेके हेतु जिन पदार्थोकी जानकारी अपेक्षित है, वे पदार्थ 
तत्त्व कहलाते हैं । दुःख और दुःखनिवृत्ति करनेके सम्बन्धमे सात प्रकारकी 
जिज्ञासाएँ उत्पन्न होती हैं.-- के 

(१) स्वतत्नता प्राप्त करनेवालेका क्‍या स्वरूप है ? 

(२) परतन्त्रता-आवरण करनेवाली वस्तु कौन है और उसका क्या 
स्वरूप है ? 

(३) आवरण करनेवाली वस्तु स्वतन्त्रता प्राप्त करनेवाले जोव तक कैसे 
पहुँचतो है ? 

(४) पहुँचकर वह किस प्रकार बंघती है ? 

(५) नवीन कमंबन्धको रोकनेका क्‍या उपाय है ? 

(६) पूर्वाजित कर्मोको केसे नष्ट किया जा सकता है ? 

(७) मुक्तिका क्या स्वरूप है ? 

पूर्वोक्त सात तथ्योकी जानकारी प्रत्येक मुमुक्षुक लिए आवश्यक है। 
जिज्ञासाके फलस्वरूप उत्तरमे प्राप्त सात त्तत्त्व ही प्रयोजनभूत हैं । 
आत्मतत्त्व : निरूपण 

आत्महित-साधन करना ही जीवका लक्ष्य है और यह लक्ष्य है मोक्षप्राप्ति। 
पर मोक्षकी प्राप्ति प्रधानकारणोंके जाने बिना संभव नही है। आत्माके ययाथ॑ 
स्वरूपका निरूपण किये बिना विकारी आत्माका परिज्ञान नही हो सकता है । 
जिस प्रकार रोगीको जबतक अपने मूलभूत आरोग्य स्वरूपका ज्ञान न हो, तब 
तक उसे यह निश्चय ही नही हो सकता है कि मेरी यह अस्वस्थ अवस्था रोग 
है। रोगके विकारको यथार्थ जानकारी तभी संभव है जब उसे अपनी आरोग्य 
अवस्थाका परिज्ञान हो जाय | 

इस बिद्वमें अनन्त आत्माएँ हैं ओर उनकी अपनी स्वतन्न्र सत्ता है। आत्माएँ 
किसी विराट सत्ताका अंछ नही हैं। सभी आत्माओंका मूल स्वभाव समान हैं, 
कब विलक्षणता नहीं, भेद नहीं। सभी आत्माओंका स्वतन्त्र अस्तित्व 

| 
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प्रत्येक आत्माका मौलिक स्वरूप एक होनैपर भी संसारकी आत्माओंमें जो 
भिन्नता दृष्टिगोचर होती है, वह ओपपाधिक है । कर्मों के आवरणकी तार- 
तम्यताके कारण ही आत्माओंमें पारस्परिक भेद दिखलायी पड़ता है। आवरण- 
की तारतम्यता अनन्त प्रकारकी हो सकती है, अत्तः आत्माके स्वाभाविक 
गुणोंके विकास और ह्वासकी अवस्थाएँ भी अनन्त हैं। 

स्वानुभवसे आत्माके ज्ञान-दर्शंन-चेतन्यरूप अस्तित्वकी सिद्धि होती है। 
पदार्थों को जाननेवाली भात्मा है, इन्द्रियाँ नहीं । इन्द्रियाँ तो केवल साधनमात्र 
हैं। आत्माके चले जानेपर इन्द्रियाँ कुछ भी नही जान पातीं। इन्द्रियोंके नष्ट 
हो जानेपर भी उनके द्वारा जाने हुए विषयोंका आत्माको स्मरण रहता है। 

जड़ और चेतनमे अन्त्यन्ताभाव है, अत: त्रिकालमे भो आत्मा अचेतन नही 
हो सकती । जिस बस्तुका विरोधी तत्त्व न मिले, उसका अस्तित्व सिद्ध नहीं 
होता । चेतनका विरोधी अचेतन पदार्थ है, अतः चेतनका अस्तित्व सिद्ध है। 

जिस प्रकार आकाश तीनों कालोंमें अक्षय, अनन्त और अतुल होता है; 
उसी प्रकार आत्मा भी तीनो कालोमे अविनाशी भौर अवस्थित है। इसका 
ग्रहण ज्ञान-दर्शन गुणके द्वारा होता है।., 

चेत्तन्य आत्माका विशिष्ट गुण है। यह आत्माके अतिरिक्त अन्य किसी 
पदार्थमें प्राप्त नही होता । अतः आत्मा स्वत्न्त्र द्रव्य है और उसमें पदार्थके 
व्यापक लक्षण अर्थक्रियाकारित्त और सत्‌ दोनो घटित होते है। आत्मामें 
जाननेकी क्रिया निरन्तर होती रहती है। ज्ञानका प्रवाह एक क्षणके लिए भी 
नहीं रुकता । 
आत्म-भेद 

विकासदशाकी दृष्टिसे आत्माके तीन भेद है.-- 

१. बहिरात्मा--मिथ्यादुष्टि-मिथ्यादर्शो, 

२. अन्तरात्मा--सम्यग्दृष्टि-सम्यग्दर्शी, 

३. परमात्मा--सर्वदर्शी-सर्वज्ञ । 
बहिरात्मा : स्वरूप 

जो मिथ्यात्वभावके कारण शरीर, इन्द्रिय, मन आदिके साथ स्त्री, पुत्र 
आदि पर-पदार्थोंको अपना समझता है, वह बहिरात्मा है। बहिरात्मा मिध्यादुष्टि 
होता है और वह शरीर एवं इन्द्रियोंको ही आत्मा समझता है। 

भात्माके ज्ञान, ध्यान और अध्ययनरूप सुखामृतको छोड़कर इन्द्रियोंके 
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सुखको भोगत्ता है, वह बहिरात्मा है" । देह, कलत्र, पुत्र और मित्रादिक चेतताके 
बेभाविक रूप हैं,इनमें अपनेपतकी भावना करनेवाला बहि रात्मा होता है। मिथ्या- 
दर्शनसे मोहित जीव अपने परमात्माको नही समझता और न उसे निजात्माकी 
ही प्राप्त होती है। फलस्वरूप वह परपदार्थोमें आत्मबुद्धि करता है । 
जो मद, मोह और मानसहित है, राग-देषसे नित्य सन्तप्त रहता है, विषयोंमें 
अति आसक्त है, वह बहिरात्मा है (९ 
बहिरात्मामें निम्नलिखित तत्त्व विद्यमान रहते हैं:-- 
१. मिथ्यात्वोदय, 
२. तीत्रकपषायविष, 
३. आत्मा-शरीरके एकत्वकी अनुभूत्ति, 
४. हेयोपादेय-विचा रशून्य | 
मिथ्यात्वगुणस्थानमें जीव उत्कृष्ट बहिरात्मा है, सासादन गुणस्थानमें 
मध्यम बहिरात्मा और मिश्रगुणस्थानमें जघन्य बहिरात्मा कहलात्ता है। यह 
बहिमुख होता है। 
अन्तरात्मा : विवेखन 
जिन्हें स्व-पर-विवेक या भेदविज्ञान उत्पन्न हो गया है, जिनकी शरीर आदि 
बाह्य पदार्थेसि आत्मदृष्टि हट गयी है, वे सम्पर्दृष्टि अन्तरात्मा हैं । जब जीव- 
की दृष्टि बाह्य विषयसे हटकर अन्तरकी ओर झुक जाती है, तब वह अन्तरात्मा 
कहलाता है। यह अन्तरात्मा सभी प्रकारसे जल्पोसे रहित होता है और देहादि- 
को अपनेसे भिन्न समझता है त्तथा निजानुभृत्तिका पान करता है। अन्तरात्माके 
निम्नलिखित गुण होते हैः-- 
१. अप्पाणाणज्ञाणज्ञयणसुहर्मियरसायणप्पाणं । 
मोत्तृणक्खाणसुह जो भृंजइ सो हु बहिरप्पा ॥ 
देहकरूत्त॑ पुत्त॑ मित्ताइ विहावचेदणारूवं | 
अध्पसरूवं भावदहद सो चेव हवेंइ बहिरप्पा ॥ 
--रयणसार-गाथा १३५, १३७, 
२. मिच्छा-दंसण-मोहियउ परु अप्पा ण॒मुणेद । 
सो बहिरप्पा जिण मणिठ पुण संसार भमेद ॥ 
--योगसार, पद्य ७. 
३. मदमोहमानसहितः . रागद्रेषेनित्यसन्तप्त' । 
विषयेषु तथा छुद्धः बहिरात्मा भण्यते होषः ॥ 
«““शानसार, पद्यध ३०. 


हे 
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१. धर्मध्यानका ध्याता, 

२. आत्मोन्मुखी प्रवृत्ति, 

३. शरीर और आत्माके भिन्‍नत्वकी प्रतीति, 

४. आत्मनिष्ठाका पूर्ण सद्भाव, 

५. जिनवचनोंका विज्ञता | 
अन्तरात्सा : भेद 

अन्तरात्माके तोन भ्रेंद हैं। इन भेदोंकी कल्पनाका आधार गृणोंका विकास 
है | आत्मगुण जिस परिस्थितिमें विकसित होते हैं, उसी परिस्थितिके अनुसार 
अन्त रात्माके भेद निर्धारित किये जाते हैं--: 

(१) उत्तम अन्तरात्मा--क्षीणकषायगुणस्थानमें अवस्थित आत्मा उत्तम 
अन्तरात्मा है। 

(२) मध्यम अन्तरात्मा--अविरत और क्षोणकषायगुणस्थानोंके बीचमे 
(५ से ११ में) रहनेवाला मध्यम अन्तरात्मा है। 

(३) जघत्य अन्तरात्मा--अविरतगुणस्थानमें उसके योग्य अशुभलेश्यासे 
परिणत | 

जो जोब पाँचों महाव्रतोंसे युक्त होकर धमंध्यान और छशुक्लध्यानमे सदा 
स्थित रहते है तथा समस्त प्रमादोको जिन्होंने जीत लिया है, वे उत्कृष्ट अन्तरात्मा 
है। श्रावकके ब्रतोको पालनेवाले गृहस्थ और प्रमत्तगुणस्थानवर्त्ती मुनि 'मब्यम' 
अन्तरात्मा है। ये जिनवचनमे अनुरक्त, उपशमस्वभावी और महापराक्रमी 
होते हैं। अविरत सम्परदृष्टि जघन्य अन्तरात्मा कहलाते है ।* 
परमात्मा : स्वरूप 

शुद्ध आत्मा ही परमात्मा है। जब आत्मा विशुद्ध ध्यानके बलसे कर्मरूपो 
ईन्धनको भस्म कर देती है, तो यही परमात्मा बन जाती है। 





१. पंचप्तहव्यय-जुत्ता धम्मे सुक्‍के वि संठिदा णिच्च । 
णिज्जिय-सयल-पमाया, उक्किद्ठा अंतरा होति ॥ 
सावयगुर्णोह जुत्ता पमत्तविरदा य मज्श्षिमा होति 
जिणवयणण अगुरता उबसमसीला महासत्ता ।॥। 
अधिरयसम्भाविट्टी होंति जहण्णा जिणिदपयभत्ता । 
अप्या्णं गिदता गुणगहणे सुटृदु अणुरत्ता ॥ 
--स्वाभिकात्तिकेयानुप्रेक्षा १९५-१९७ 
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परमात्माके दो भेद हैं:--(१) सकलपरमात्मा और (२) निकलपरमात्मा | 
अथवा (१) कारणपरमात्मा और (२) कार्यपरमात्मा । 


जन्म, जरा, मरण रहित, आठ कम रहित, शुद्ध, ज्ञानस्वभाव, अक्षय और 
अविनाशी सुखका धारक, अव्याबाघ, अतीन्द्रिय, अनुपम, पृण्य-पाप रहित्त, नित्य, 
अचल एवं निरालम्ब कारणपरमात्मा होता है। औदयिक आदि चार भावों- 
के अगोचर होनेसे द्रव्यकर्म, भावकर्म और नोकमंरूप उपाधिसे जनित विभाव 
गुशपर्यायोंसे रहित एवं सहज-शुद्ध परमपारिणामिकभावधारी कारणपरमात्मा 
है। 

अष्ट कर्मोंका नाश और समस्त देहादि परद्रव्योंका त्यागकर केवल- 
ज्ञानमय आत्माको प्राप्त करना कार्यपरमात्मा है। केवलज्ञान, केवलदशंभ॑, 
अनन्तसुख और अनन्‍्तवीय गुण इस परमात्मामे प्रकट हो जाते हैं। सिद्ध- 
परमेष्ठी कार्यंपरमात्मा और अहंन्तपरमेष्ठी कारणपरमात्मा कहलाते हैं । 

सकलपरमात्माका अथं भी बहुंन्त है। यहाँ कल-शब्दका अथं शरीर 
है, जो शरीर सहित है, वह्‌ सकलपरमात्मा है और शरीर सहित होनेके कारण 
अहंन्त सकलपरमात्मा है ! जो शरीररहित समस्त कमंकालिमास मुक्त है, वह 
निकलपरमात्मा है। शरोररहित होनेके कारण निकलपरमात्मा कहलाते है। 


इस प्रकार विकासक्रमकी दृष्टिसे आत्मस्वरूपको अवगत कर उसकी निष्ठा 
करना माक्षमार्गंकी ओर अग्रसर होना है । 
जोबके भाव : स्वरूप और भेद 

चेतन और द्रव्यके स्वभावको भाव कहते हैं। भावका अर्थ चित्तविकार, 
कर्मेदिय सापेक्ष जीवपरिणति, गुण-पर्यायरूप अर्थ एव विशेष आत्मपरिणत्ति 
है। वस्तुतः पदार्थोके परिणामको भाव कहा जाता है। 

आत्माकी दो अवस्थाएँ है--(१) ससारावस्था और (२) मुक्तावस्था | इन 
दोनो प्रकारकी अवस्थाओमें आत्माकी जो विविध पर्याये होती है, उनको 
समन्वित्त कर पाँच भेंदोंमें त्रभजित किया जा सकता है | ये ही भाव अथवा 
आत्माके स्वतत्त्व कहलाते हैं, यत्तः आत्माके अतिरिक्त अन्य द्रव्यमें ये नहीं 
पाये जाते । 

(१) औपशमिकभाव--कर्मोंके उपशमसे उत्पन्न होनेवाली परिणति । 

(२) क्षायिकभाव--कर्मोंके क्षयसे उत्पन्न होनेवाली परिणति। 

(३) क्षायोपशमिक--कर्मोके क्षयोपशमसे उत्पन्न होनेवाली परिणति। 

(४) औदयिक--कर्मोंके उदयसे उत्पन्न होनेवाली परिणति | 


तीथंकर महावीर और उनकी देशना : ३६७ 


(५) पारिणामिक भाव--कर्मोके उपशमादिके विना स्वभावरूपमें उत्पन्न 
होनेवालो परिणति। 

जिस भावके उत्पन्न होनेमें कमंका उपश्म निमित्त होता है, वह औपद्मिक 
भाव है। कमंकी अवस्था विशेषका नाम उपशम है। जेसे कृतक-निर्मली आदि 
द्र्यके निमित्तसे जलमें मिश्रित मेल नीचे जम जाता है और स्वच्छ जल ऊपर 
निकल आता है, उसी प्रकार परिणामविशेषके कारण विवक्षित कालमें 
कमंनिषेकोंका अन्तर होकर उस कमंका उपशम हो जाता है, जिससे उस 
कालके भीतर आत्माका निमंल भाव प्रकट होता है । कमंके उपदमसे होनेके 
कारण इसे औपशमिक कहा जाता है। 

नीचे जमे हुए मेलके हि जानेपर जिस प्रकार जल पुन. गन्दा हो जाता 
है, उसी प्रकार उपशमके दूर होते ही कर्मोदयके पुन: आजानेसे भावमे परिवत्तंत 
हो जाता है । 

जिस भावके होनेमें कमंका क्षय निमित्त हो, उसे क्षायिकभाव कहते है । 
जिस प्रकार जलमेंसे मेलके निकाल देनेपर जल सर्वंथा स्वच्छ हो जाता है, 
उसी प्रकार आत्मासे छगे हुए कमंके स्ंथा दूर हो जानेसे आत्माका निमंल- 
भाव प्रकट हो जाता है। अतः यह भाव 'कमके स्वेथा क्षय होनेसे क्षायिक 
कहलाता है | 

जिस भावके होनेमें कमंका क्षयोपशम निमित्त है, वह क्षायोपणशमिक भाव 
कहलाता है | जिस प्रकार जलमेसे कुछ मलके निकल जानेपर और कुछके बने 
रहनेपर जलमें मलकी क्षीणाक्षीण वृत्ति पायी जाती है, जिससे जल पूरा निमंल 
न होकर समल बना रहता है। इसी प्रकार आत्मासे लगे हुए कमके क्षयोपण्षमके 
होनेपर जो भाव प्रकट होता है, उसे क्षायोपश्मिक भाव कहते हैं । 

कमोंके उदयसे होनेवाले भावको औदबिक भाव कहते है । 

कर्मके, उपशम, क्षय, क्षयोपद्ाम और उदयके विना द्रव्यके परिणाममात्रसे 
उत्पन्न होनेवाला भाव पारिणामिक कहा जाता है। तात्पय यह है कि बाह्य 
नि्ित्तके बिना द्व्यके स्वाभाविक परिणमनसे जो भाव प्रकट होता है, वह 
पारिणामिक कहलात्ता है। 

संसारी अथवा मुक्त आत्माक्ी जितनी पर्यायें होती हैं, उन सबका अन्‍्त- 
भाव इन पाँच भावोमे ही हो जाता है। 

संसा री जोबोंमेसे किसीके तीन, किसोके चार और किसी जीवके पाँच भाव 
होते हैं। तृतीय गुणस्थान तकके समस्त संसारी जीवोंके क्षायोपशमिक, 
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ओऔदबिक और पारिणामिक ये त्तीन ही भाव होते हैं। चार भाव औपदशमिक 
सम्यक्त्ब, क्षायिक सम्यवत्व या क्षायिक चारित्रके प्राप्त होनेपर होते हैं और पाँच 
भाव क्षायिकसम्यर्दृष्टिके उपशमश्रेणिका आरोहण करनेपर होते हैं । 

मुक्त जीवोंके क्षायिक और पारिणामिक ये दो ही भाव होते हैं । 
भावोंके भेद-प्रभेद 

ओऔपशमिक भावके दो भेद हैं--:(१) औपशमिक सम्यकत्व और (२) औप- 
शमिक चारित्र | 

कमंकी दश अवस्थाओंमें एक उपशान्त अवस्था है। जो कमेंपरमाणु 
उदीरणाके अयोग्य होते हैं, वे उपशान्त कहलाते हैं। अध:करण आदि परिणाम-' 
विशेषोसे दर्शनममोहनीयके उपशमसे औपशमिकसम्यक्त्व और चारित्रमोहनोय- 
के उपशमसे औपशमिकचारित्र उत्पन्त होता है । 


क्षायिकभावके नौ भेद हैं:--(१) केवलज्ञान, (२) केवलदर्शन, (३) क्षायिक 
दान, (४) क्षायिकलाभ, (५) क्षायिकभोग, (६) क्षायिक उपभोग, (७) क्षायिक- 
चीयं, (८) क्षाधिकसम्यकत्व और (९) क्षाथिकचारित्र । 
ज्ञानावरणके क्षयसे केवलज्ञान, दरांनावरणके क्षयसे केवलदर्शन, पाँच 
प्रकारके अन्तरायके क्षयसे दान, लाभ, भोग, उपभोग और वीये ये रूब्धियाँ, 
दर्शनमोहनो यकमंके क्षयसे क्षायिकसम्यक््व और चारित्रमोहनीयकमंके क्षय- 
से क्षायिकचारित्र प्रकट होते हैं । 
क्षायोपशमिकभावके अठारह भेद हैं:--( १-४ ) चार ज्ञान--मत्ति, श्रुत; 
अवधि और मनःपर्यय (५-७) त्तीन अज्ञान--कुमत्ति, कुश्रृुत और कुअवधि, 
(८-१२) पाँच लब्धियाँ--क्षायोपशमिक दान, क्षायोपशामक लाभ, क्षायोप- 
शमिक भोग, क्षायोपशमिक उपभोग और क्षायोपशमिक बीय॑, (१२-१५) तोन 
दर्शन--चक्षुदशंन, अचक्षुदर्शन और अवधिदर्शंन; (१६) क्षायोपशमिक सम्पक्त्व; 
(१७) क्षायोपशमिक चारित्र एव (१८) संयमासयम | 
यह ध्यातव्य है कि जिन अवान्तर कर्मोमे देशधाति और स्वंधाति दोनों 
'प्रकारके कर्मपरमाणु पाये जाते हैं, क्षयोपशम उन्ही कर्मोका होता है। नो- 
कषायोंमे देशवाति कमंपरमाणु ही पाये जाते हैं, अतः उनका क्षयोपशम नही 
होता । तत्तत्कमंके क्षयोपशमसे उपर्युक्त भाव प्रकट होते हैं । 


ओऔदबिकभावके इक्कीस भेद हैं.--चार गति, चार कषाय, तीन वेद, मिथ्या- 
दर्शन, अज्ञात, असयम, असिद्धभाव और पट लेब्याएँ। 
गतितामकर्मके उदयसे नरक, तियंज्च; मनुष्य और देव ये चार गतियाँ 
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होती हैं। कषायमोहनीयके उदयसे क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कवषाय 
होते हैं। वेदनोकषायके उदयसे स्त्री, पुरुष और नपुंसक ये तीन वेद होते हैं। 
मिथ्यात्वमोहनीयके उदयसे मिथ्यादर्शन, ज्ञानावरणके उदयसे अज्ञानभाव, 
चारित्रमोहनीयके सवंधाति स्प्धंकोंके उदयसे असंयत भाव, सभी कर्मोदय- 
से असिद्ध भाव होते है। कषायके उदयसे अनुरंजित योगप्रवृत्तिको लेश्या कहते 


हैं । 

पारिणामिक भावके तीन भेद हैं:--(१) जीवत्व, (२) भव्यत्व और (३) 
अभव्यत्व | 

जीवत्वका अथं चेतन्य है। यह शक्ति आत्माकी स्वाभाविक है । इसमें कमंके 
उदयादिकी अपेक्षा नही रहती, अतएवं पारिणामिक भाव है । यही बात भव्यत्व 
और अभव्यत्वके सम्बन्धमें भी कही जा सकतो है । जिस आत्मामे रत्नत्रयके 
प्रकट होनेकी योग्यता है वह भव्य है और जिसमें इस प्रकारकी योग्यताका 
अभाव है । वह अभव्य है। 

जीवमें अस्तित्व, अन्यत्व, नित्यत्व और प्रदेशवत्व आदि अन्य पारिणामिक 
भाव भी पाये जाते हैं, पर जोवके असाधारण भावकी दृष्टिसे उक्त तीन ही 
पारिणामिक भाव हैं । | 

इस प्रकार जोवके मूल भाव पाँच और अवान्तर तिरेपन होते हें । 

यह ज्ञातव्य है कि आत्माएँ अख़ण्ड और मूलतः प्रत्येक आत्मा स्वतन्त्र 
समान शक्तिवाली है। कर्मावरणके कारण आत्माकी शक्ति हीनाधिक रूपमें 
विकसित दिखलायी पड़ती है । 
अजोयतत्त्व : स्वरूप 

अजीवके सम्बन्धसे आत्मा विकृत होती है, उसमें विभाव परिणति उत्पन्न 
होती है, अतएवं अजीवके स्वरूपकी जानकारी आवश्यक है। अजीवसे ही आत्मा 
बेधघती है, यही आत्माकी परतस्जताका कारण है। अजीवतत्त्वके अन्तगंत्त 
धर्म, अधर्म, आकाश, काल और पुदुगल इन पाँचको गणना को जाती है। 
पू्वके चार त्तत्व आत्माका इष्ट, अनिष्ट नहीं करते । पुद्गल द्रव्य ही आत्माके 
बन्धका कारण है। इसीसे शरोर, मन, इन्द्रिय, श्वासोच्छवास और वचन 
आदिका निर्माण होता है । 

मुमुक्षुक लिए शरोरकी पोद्गलिकताका ज्ञान अत्यन्त आवश्यक है। 
जीवनकी आसक्तिका मुख्य केन्द्र यही है। आत्माका विकास प्रायः शरीराधीन 
है, शरीरके किसी भी अंगके बिगड़ते ही वत्तमान ज्ञानका विकास रुक जाता है 
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और दारोरके नाश होनेपर वत्तमान शक्तियाँ प्रायः समाप्त हो जाती हैं, तो भी 
आत्माका अपना स्वतन्त्र अस्तित्व तेल-बत्तीसे भिन्न ज्योतिके समान पृथक्‌ है । 


अतएब पुद्गलकी प्रकृतिका परिज्ञान अत्यन्त आवश्यक है, इसके यथार्थ 
उपयोगसे ही आत्माका विकास किया जा सकता है। आहार-विहा रके उत्ते- 
जक होनेपर पविन्न विचारोंकी उत्पत्ति संगव नहीं होती। इसलिए अशुभ 
संस्कार और विचारोंका शमन करनेके लिए प्रबल निमित्तभूतत शरीरकी स्थिति 
आदिका परिज्ञान आवश्यक है। जिन परपदार्थों से आत्माको विरक्त होना है 
और जिन्हें 'पर' समझकर उनकी छीना-झपटीकी द्वन्द्रदशासे ऊपर उठना है 
उनका त्याग करनेके लिए अजीव तत्त्वको समझना है। ५ 


आत्मा और अनात्मा दोनों द्रव्य हैं । दोनों अनन्त गुण और पर्यायोंसे अवि- 
च्छिन्न समुदाय हैं। सामान्ययुणकी अपेक्षा दोनों अभिन्न और विशेषगुणकी 
अपेक्षा भिन्‍त हैं । आत्मा ज्ञानसे सबवंधा भिन्न भी नहीं और सवंथा अभिन्‍न भी 
नही है। कथव्नचित्‌ भिन्‍नाभिन्‍्न है। 
वस्तुत: शरीर और चेतन दोनों भिन्‍नघमंक हैं। इनका अनाविप्रवाही 
सम्बन्ध है । चेतन और अचेतन चेतन्यकी दृष्टिसे अत्यन्त भिन्‍न है। अतः बे 
सबंदा एक नही हो सकते। चेतन शरोरका निर्माता है और शरीर उसका अधि- 
ष्ठान, इसलिए दोनोंपर एक दूसरेकी क्रिया-प्रतिक्रिया होत्ती है।यह ध्यात्तव्य है 
कि शरीरकी रचना चेतन-विकासके आधारपर होती है। जिस जीवके जितने 
इन्द्रिय-मन विकसित होते है, उसके उत्तने हो इन्द्रिय-मनके ज्ञान-तन्तु बनते हैं। 
वे ज्ञान-तन्तु ही इन्द्रिय एव मानसज्ञानके साधन होते है । अतएवं शरीर और 
आत्माके सम्बन्धका परिज्ञान और उसकी अनुभूति प्रत्येक मुमुक्षुके लिए आव- 
व्यक है। भूत और चेतनमे अत्यन्ताभाव है--त्रिकालवरत्ती विरोध है। चेतन 
कभी अचेतन और अचेतन कभी चेतन नही हो सकता है। 
आशय यह है कि जीवके लिए उपयोगी आत्म और अनात्म दोनों ही तत्त्व 
है, यत. जीव ओर पुद्गलका बन्ध अनादिसे है और यह बन्ध जीवके अपने 
' राग-द्रेष आदिके कारण उत्तरोत्तर बढ़ता है| जब ये रागादिभाव क्षीण होते हैं, 
तब यह बन्ध आत्मामें नये विभाव उत्पन्त नही कर सकता और शनः शन: या 
एक ही झटकेसे हो समाप्त हो जाता है । 


अआखस्रवतत्व : स्वरूपविवेत्रन 


जीवके द्वारा मम, वचन और कायसे जो शुभाशुभप्रवृत्ति होती है, उसे 
भावास्रव और उसके निर्मित्तसे विशेष प्रकारकी पुद्ूगलवर्गंणाएँ आकर्षित 
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होकर उसके प्रदेशोंमें प्रवेश करती हैं, वह ब्रव्याश्नव है। सर्वंसाधारणके यह 
आख़व कषायवश होनेके कारण बन्धका हेतु होनेसे धाम्परायिक कहलाता है। 
वीत्तरागब्यक्तियोंके आगामी कमंबन्धका हेतु न होनेसे ईर्यापथ कहा जात्ता है। 

जीवमें कर्ममलके आनेकी सूचना आख््रव द्वारा प्राप्त होती है। यत: जीव 
और कमंका बन्ध तभी सम्भव है, जब जीवमें कमंपुदूगलोंका आगमन हो । 
अतः कर्मोके आनेके ढारको आख्रव कहते हैं। जिस प्रकार नौकामें छेदके द्वारा 
पानी आता है, अतः वह छेद आख़व कहा जाता है, उसी प्रकार मन, वचन 
और कायकी प्रवृत्ति द्वारा क्मोका आगमन होता है, तथा यह्‌ प्रवत्ति या शक्ति 
ही योग कहलाती है। आशय यह है कि हम मनके द्वारा जो कुछ सोचते हैं, 
वचन-द्वारा जो कुछ बोलते हैं और शरीर द्वारा जो कुछ हलन-चलन करते है, 
वह सब हमारी ओर कर्मोके आनेमें कारण होता है। 

मन, वचन और कायकी क्रियाको योग कहा जात्ता है और योग ही आख्रव- 
का कारण होनेसे आख््रव कहा जाता है। योगों--मन, वन और कायकी 
प्रवृत्तियों द्वारा आत्मपरिस्पन्दन होता है और इस परिस्पन्दनसे कर्मोंका आासख्रव 
होता है । साराश यह है कि संसारी जीवके मध्यके आठ प्रदेशोंको छोड़कर शेष 
सब प्रदेश प्रति समय उद्वेलित होते रहते हैं। जो आत्मप्रदेश प्रथम समयमे 
आख्रवके पास थे, वे ही उत्तरक्षणमें पैरोके पास या पैरोंके पाससे मस्तकके पास 
पहुँचते हैं । संसा रावस्थामें यह्‌ प्रदेशकम्पन--व्यापार--क्रिया प्रति समय होती 
रहती है। इसी कम्पन--व्यापारसे कम॑ और नोकमंवर्गंणाओका ग्रहण होता है। 
इस क्रियाका नाम ही योग है और योग ही आख्व है । 

दुभयोगसे पुण्यकमंका और अश्युभयोगसे पापकर्मका आखव होता है | जिन 
कर्मोंका रस--अनुभाग शुभप्रद है, वे पुण्यकर्म और जिन कर्मोंका अनुभाग 
अषुभप्रद हे, वे पापकर्म कहे जाते हे । 

काययोग, वाग्योग और मनोयोगके द्वारा आत्माके प्रदेशोंमें एक परिस्पन्दन 
होता है, जिसके कारण आत्मामें एक ऐसी अवस्था उत्पन्न होती हे, जिसमे 
उसके आसपास भरे हुए सूक्ष्मातिसूक्ष्म पुदूगलपरमाणु आत्मासे आ चिपटते 
हैं । आत्मा और पुद्गलपरमाणुओंके इसो सम्पकंका नाम आख्रव हे | 
आल्वभेद ओर स्वरूप 

इस आल़वके मूलतः दो भेद हें:--(१) साम्परायिक और (२) ईर्यापथिक | 
क्रोध, मान, माया और लोभरूप इन चार तीज मनोविकाररूप कषायोंके वेगसे 
प्रेरित अवस्थामें उत्पन्न हुआ आख्रव साम्परायिक एवं इन विकारोंकी प्रेरणासे 
रहित साधारण अवस्थामें होनेवाला आख्व ईर्यापथिक--मार्गगामी कहा जाता 
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है । इसके द्वारा आत्मा और कमंप्रदेशोंका कोई स्थिर बन्ध उत्पन्न नहौ होता । 
जिस प्रकार सूखे वस्त्रपर लगो हुई घृल शीक्ष ही क्षड़ जाती है, बहुत 
समय तक वस्त्रपर चिपटी नहीं रहती, उसी प्रकार कंषायके अभावमे 
होनेवाला आख्रव कर्मंबन्धको स्थिरता प्रदान नही करता हे । पर जब जीवकी 
मानसिक आदि क्रियाएँ कषायोसे युक्त होती हें, तब आत्मप्रदेशोमें एक ऐसी 
परपदार्थग्राहिणी दशा उत्पन्न हो जाती है, जिसके कारण उसके सम्पर्कमें आने- 
वाले कमंपरमाणु शीघ्र उससे पृथक्‌ नहीं होते । 

आखवके मिथ्यात्व, अविरत्ति, प्रमाद, कषाय और योग ये पाँच भेद हैं और 
ये पाँचों आखब प्रत्यय होनेके कारण बन्धके हेतु हैं ।* 
सिथ्यात्व ४ 

अपने स्वरूपको भूलकर दारीर आदि परद्रव्योंमें आत्मबुद्धि करना 
मिथ्यात्व है। इसे विपरीत श्रद्धा भो कहा जा सकता है। मिथ्यादृष्टिकी समस्त 
क्रियाएँ ओर विचार शरीराश्रित व्यवहारोमें उलझे रहते हैं | लौकिक यशलाभ 


आदिको कामनासे ही धर्माचरण करता है। इसे स्वपरविवेक नही रहता और 
पदार्थोंके स्वरूपमे भ्रान्ति बनी रहती है। 


यह मिथ्यात्व सहज और गुहीत दो प्रंकारका होता है। इन दोनों ही 
दर कक त्त्वरुचि जागृत नही होती | यह अनेक प्रकारके देव, गुरु और 
मूढ़ताओंको धर्म मानता है। अनेक प्रकारके ऊँच, नीच आदि भेदोंकी सृष्टिकर 
मिथ्या अहंकारका पोषण करता है | ज्ञान, पूजा, कुल, जाति, बल, ऋद्धि, त्तप 
और शरीरके मदसे मत्त होकर अन्य व्यक्तियोको तुच्छ समझता है। आत्मनिष्ा- 
के अभावमे भय, स्वार्थ, घृणा, पर-निन्‍्दा भादि दुगुंगोका केन्द्र होता है। 

सक्षेपसें आत्मशक्तिको न पहचानना और शरीर, इन्द्रिय आदिको आत्मा 
समझना मिथ्यात्व है। अहता और ममताके कारण आत्मा अपने निज स्वरूपको 
पहचान नही पाती । मिथ्यात्वके कारण आत्मबोध न होनेसे अपने स्वरूपसे 
बिमुखता बनी रहती है । जिस प्रकार बालक मिट्टीके घरोंदे बनाते और बिगाड़ते 
* रहते:हैं, उसी प्रकार आत्मा ही इस संसारको बनाती रहती है। अतएव मिथ्यात्व- 
का त्याग आवश्यक है। मिथ्यात्वके पाँच भेद हैं:--(१) एकान्त, (२) विपरीत, 
(३) वेनयिक, (४) संशय और (५) अज्ञान | 


१. मिच्छत्ताविरदिपमादजोगकोहादओथ विण्णेया । 
पण पण पणदस॒ तिय चदु कमसो म्रेदा दु पुन्वस्स ॥ 
“-द्व्यसंग्रह ३०, 
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अधिरति 


सदाचार या जारित्रधारण करनेकी ओर रुचि या प्रवृत्ति नहीं होना अविर्रत 
है। कषायके तीव्ोदयसे देशवारित्र और सकलचारित्रकों धारण करनेकी प्रवृत्ति 
उत्पन्न नहीं होती है । अविरतिके पांच व बारह भेद हैं ':--(१) हिसा, (२) असत्य, 
(३) स्तेय--चो री, (४) अब्रह्म और (५) परिग्रह-इच्छा अथवा (१-६) इन्द्रियोंके 
और मनके विषयोंमें प्रवृत्ति, (७) पृथ्वीकायिक प्राणियोंकी हिसा, (८) जल- 
कार्यिक प्राणियोंकी हिसा, (९) तेजकायिक प्राणियोंकी हिसा, (१०) वायुकायिक 
प्राणियोंकी हिंसा, (११) वनस्पतिकायिक प्राणियोंकी हिंसा और (१२) त्स- 
कार्यिक प्राणियोंकी हिसा। 


प्रभाद 


कुशल कर्मोम अनादर होना प्रमाद है। साधारणत्तः असावधानोंकी प्रमाद 
कहा जाता है। पंचेद्रियविषयोमें लोन होनेसे, राजकथा, चोरकथा, *स्त्रीकथा 
और भोजनकथा आदि विकथाओमे रस लेनेसे; क्रोध, मान माया और लोभ 
इन चार कषायोसे कलुषित होनेसे तथा निद्रा और प्रणयमे मग्न होनेसे कुशल 
कर्मोके प्रति अनादरभाव उत्पन्न होता है और इसी अनादरसे आत्माके प्रति 
अनास्था और हिसाकी भूमिका निर्मित हों जातो है। हिसाके मुख्य हेतुओंमे 
प्रमादका प्रमुख स्थान है। प्राणीका घात हो या न हो, पर प्रमादीको हिसाका 
दोष सुनिश्चित हे। प्रयत्नपूर्वक प्रवृत्ति करनेवाले अप्रमत्त साधकके द्वारा 
बाह्य हिसा होनेपर भो वह अहिसक ही रहता है। अतएब प्रमाद हिसाका 
मुख्य द्वार है। 
कषाय 

आत्मा स्वभावत्त: ज्ञान, दर्शन और शान्तिरूप है। उसमें किसी भी प्रकार 
का विकार नहीं है । पर क्रोध, मान, माया ओर लोभ ये चार कषाएँ आत्मा- 
को कषती हैँ ओर उसे स्वरूपसे च्युत करतो हैं। कषायशब्दकी व्युत्पत्ति--कप्‌ 
धातुसे है ओर कष्‌ धातुके दो अर्थ हैं--कर्षण एवं हिंसा'। जो जीवके सुख- 
दुःख आदि अनेक प्रकारके धान्यको उत्पन्न करनेवाले तथा जिसकी संसाररूप 
मर्यादा अत्यन्त दूर है, ऐसे कमंरूपी क्षेत्रका' कर्षण'--खोदकर या जोत्तकर 


१. हिसानृतस्तेयाब्रह्मपरिग्रहाकाइक्षार्पेणाविरति' पञ्चविधा अथवा मनःसहित- 
पस्चेन्द्रियभ्रवृत्तिपुभिष्यादिषट्कायविराधनाभेदेन द्वादशविधा । 
--नब्रह्मवेब, व्रव्यसंग्रहटीका गाथा ३०, पृ० ८९, 
२. गोम्मटसार-जीवकाण्ड, गाथा २८१-२८२- 
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उपजाऊ बनानेके कारण कषाय कहलातौ है। दूसरी व्युत्पत्तिके अनुसार जो 
देशवारित्र ओर सकलवचारित्रका घात करती है, वह कषाय है। ये चारों 
आत्माकी विभावदशाएँ हैं। क्रोचकवषाय हेषरूप है ओर है हेषका कारण एवं 
कार्य । मान क्रोधको उत्पन्त करनेके कारण द्वेंषरूप है। माया छोमको जागृत 
करनेसे रागछूप है तथा लोभ भी राग है। इस प्रकार राग-द्वेष और मोहकी 
त्रिपुटीमें कघायका भाग मुख्य है। ये कषाएं' बड़ी प्रबल हैं। लोभ कषाय तो 
बड़े-बड़े त्यागियोको भी विचलित कर देती है। कषायका त्याग किये बिना 
आत्म-चेतना निर्मल नहीं हो सकती। थे इस प्रकारके विकार हैं, जो निरन्तर 
आत्माको कलुषित बनाते हैं । 

वस्तुत: ये विकार ही आत्माके अन्तरंग शन्रु हैं। इनके हटानेसे आत्म-दृष्टि 
प्राप्त होती है। कषायके २५ मेद हैं [ँ्रोलह कषाय और नव नो-कषाय हैं । सोलह 
कषायोंके अन्तगंत अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ, अप्रत्याख्यान क्रोध, 
मान, माया, लोभ, प्रत्याख्यान क्रोध, मान, माया, लोभ और सज्वलन क्रोध, 
मान, माया, लोभकी गणना है। इन कषायोंके अतिरिक्त हास्य, रति, अरत्ति, 
शोक, भय, जुगुप्सा, स्त्रीवेद, पुरुषवेद और नपुंसकवेदकी गणना नोकषायों- 
में है। इन कषायोके कारण ही आत्मामे विकारपरिणति उत्पन्न होती है । 


योग 

मन, वचन और कायके निमित्तसे आत्म-प्रदेशोमें होनेवाले परिस्पन्द-- 
क्रियाको योग कहते है । आत्मा सक्रिय है। उसके प्रदेशोंमे परिस्पन्द होता है। 
अत्त: मन, वचन और कायके निर्मित्तसे सदा उसमे क्रिया होती रहतो है । जिस 
प्रकार लोहेका गम गोला पानीमें डाल देनेपर चारो ओर जलीय परमाणुओका 
आकर्षण करता है, उसी प्रकार योगके कारण आत्मा सभी ओरसे करम- 
वर्गंगाओंको खीचतो है। योग कमंपरमाणुओको लछानेका कार्य करता है और 
कंषाय उन कर्ंपरमाणुओंको सम्बद्ध कराती है। योगके पन्द्रह भेद हैं:-- 

(१) सत्य मनोयोग--समीचोन पदार्थों विषय करनेवाला सनोयोग । 

(२) असत्य मनोयोग--सत्यसे विपरीत मिथ्या पदार्थकों विषय करनेवाला । 

(३) उभय मनोयोग--सत्य और मिथ्या दोनों प्रका रका मन--दोनो प्रकार 

के पदार्थोको विषय करनेवाला मन । 

(४) अनुभय मनोयोग--न सत्य और न मृषा । 

(५) सत्य वचनयोग--सत्यार्थंके वाचक वचन | 

(६) असत्य वचनयोग--असत्या्थंके वाचक वचन | 

(७) उभय वचनयोग--उभयार्थंके वाचक वचन । 
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(८) अनुभयवचनयोग--अनुभयारथंके वाचक वचन | 

(९) औदारिककाययोग--स्थूलश री रजन्य काययोग । 

(१०) औदारिकमिश्रकाथयोग--औदारिकशरीर पूर्ण होनेके पहले । 

(११) वेक्रियिककाययोग--विभिन्‍न प्रकारकी विक्रिया-रूपान्तर करने 
की शक्ति | 

(१२) वेक्रियिकमिश्र काययोग--वेक्रियिकशरी रके उत्पन्त होनेकी पूर्व॑ 
स्थिति। 

(१३) आहा रककाययोग--रसादि धातुरहित उत्कृष्ट संस्थान और सहनन 
सहित उत्तमाग--सिरसे उत्पन्न | 

(१४) आहारकमिश्रकाययोग--आहा रकद्ारीर पुण होनेकी पूर्व स्थिति। 

(१५) कार्मणकाययोग--ज्ञानावरणादि अष्टकर्मोंका समूह । 


बन्ष 


दो पदार्थों के विशिष्ट 'सम्बन्धको बन्ध कहा जाता है | बन्धके दो भेद 
हैं;--(१) भावबन्ध और (३२) द्रव्यवन्ध | जिन राग-द्रेंष और मोहादि विकारी 
भावोंसे कर्मका बन्च होता है, उन भावोंको भावबन्ध कहते हैं और कर्म- 
पुदूगलोंका आत्म-प्रदेशोसे सम्बन्ध होना द्वव्यबन्ध है। द्रव्यबन्ध आत्मा और 
पुद्गलका सम्बन्ध है। कम और आत्माके एकक्षेत्रावगाही सम्बन्धकी बन्ध 
कहा जाता है। यह बन्ध सभी भात्माओके नही होता है। जो आत्मा कषायचान 
है, वही आत्मा कर्मोको ग्रहण करती है। यदि छोहेका गोला गर्म न हो, तो 
पानीको ग्रहण नही कर पाता है। पर गर्म होनेपर वह जेसे अपनी ओर पानीकी 
खींचता है, उसो प्रकार बुद्धात्मा कर्मोंको ग्रहण करनेमे असमर्थ है, पर जब 
कषायसहित आत्मा प्रवृत्ति करती है, तो वह प्रत्येक समयमे निरन्तर कर्मोको 
ग्रहण करतो रहतो है। इस प्रकार कर्मोको ग्रहण करके उनसे सइलेषको प्राप्त 
हो जाना ही बन्ध है। बन्धके भोग और कषाय ये दो प्रधान हेतु हैं। भेद- 
विवक्षासे मिथ्यात्व, अविरत्ति, प्रमाद, कघाय और योग ये पाँच हेतु बन्धके हैं । 

यहाँ यह॒ध्यातव्य है कि यह बन्ध सयोगपुवंक नही होता । यह तो एक 
ऐसा मिश्रण है, जिसमें रासायनिक परिवरतंन होता है। मिलनेवाली दोनो 
वस्तुएं अपनी वास्तविक अवस्थाको छोड़कर एक त्तीसरी अवस्थाको प्राप्त हो 
जाती है | उदाहरणाथ्थ--दूध और पानीकी मिश्रित अवस्थाकों लिया जा सकता 
है। इस मिश्चित अवस्थामें न तो दूध अपनी यथार्थ अवस्थामे रहत्ता है और न पात्ती 
ही। बल्कि दूध और पानोको मिश्रित एक तृत्तीय अवस्था होती है। इसी प्रकार 
जीव और कर्म परस्परमें सम्बन्धित्त होनेपर न तो जोव ही अपनी शुद्ध अवस्थामें 
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रहता है और न कमंपुद्गल ही। दोनों दोनोंसे हीं प्रभावित होते हैं। यही 
बन्ध है। आज्व और बन्ध ससारके कारण हैं। आस्रवको कमंबन्धका कारण 
माना गया है। 
संवर 
आखवका निरोध संवर हे । मुमुक्षु जीव कर्मोके आस्रवके कारणोंको पहचान 
कर जब उनसे विरुद्ध वृत्तियोंका अवलूम्बन लेता हे, तो आख्रव रुक जाता है 
और आख्रवका रुकना ही संवर है। कर्मास्नवका निरोध मन वचन, कायके 
अप्रदास्त व्यापारके रोकने, विवेकपूवंक प्रवृत्ति करने, क्षमा आदि धर्मो'का 
आचरण करने, अन्त:करणमें विरक्तिके जाग्रत होने ओर सम्यकचारित्रका 
अनुष्ठान करनेसे होता है। ड़ 
कोई भी साधक भोग-क्रियाका रवंधा निरोध नहीं कर सकता | उठना, 
बेठना, सम्भाषण करना आदि जीवनके लिये अनिवायं हैँ | अत्तएवं विवेकपुवंक 
प्रवृत्ति करनेसे सबर होता है। वस्तुतः आत्मसुरक्षाका नाम सबर है। जिन 
द्वारोंसे कर्मो का आख्रव होता है, उन द्वारोका निरोध कर देना सवर कहलाता 
है। आख््रव योगसे होता है। अतएवं पोगकी निवृत्ति ही सवर है । 
शारीरिक आवश्यकताओकी पृत्तिके लिये आहारादिका ग्रहण करना अनि- 
वार्य रहता है, पर इन प्रवुत्तियोपर विवेकका नियत्रण रहता है। 
संवरके छ' हेतु है -- 
(१) गुप्ति--अकुशल प्रवृत्तियोसे रक्षा । 
(२) समिति--सम्यक प्रवृत्ति | 
(3) धर्मं--आत्मस्वरूप-परिणति | 
(४) भनुप्रेक्षा--आत्म-चिन्तन । 
(५) परीषहजय--स्वेच्छया क्षुधा, तृथा आदिकी वेदनाका सहना । 
(६) चारित्र--समतामावको आराधना । 
वस्तुत. नवीन कर्मोका आत्मामे न आना ही सवर है । यदि नवीन कर्मोका 
आगमन सवंदा जीवमें होता रहे, तो कभी भी करमं-बन्धनसे छुटकारा नहीं 
मिल सकता है | 
निजरा 
निज राका अर्थ है जजंरित बर देना या झाड़ देना । बद्ध कर्मोको नष्ट कर 
देना या पूथक्‌ कर देना निजेरातत्व है। निजंरा दो प्रकारकी होतो है:-- 
(१) औपक्रमिक या अविपाक निजेरा और (२) अनोपक्रमिक था सविपाक 
निजंरा | 
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तप आदि साधनाओंके द्वारा कमोंको बलांतु उदयमें लाकर बिना फल 
दिये ही झड़ा देना अविपाक निजंरा है। स्वाभाविक क्रमसे प्रतिसमय कर्मोंका 
फल देकर झड़ते जाना सविपाक निजंरा है। यह निजंश प्रत्येक प्राणीको 
प्रतिक्षण होती रहती है। इसमे पुराने कर्मोका स्थान नवीन कर्म लेते जाते 
हैं। गुप्ति, समिति और तपरूपी अग्निसे कर्मोंको फल देनेके पहले ही भस्म कर 
देना अविपाक निजंरा है | यह मिथ्या धारणा है कि कर्मेकी गति टल नहीं 
सकती । पुराने संस्कार ही कम है। यदि भात्मामे पुरुषार्थ है, त्प-साधना है, 
तो क्षणमात्रम पुरातन वासनाएँ क्षीण हो सकती है। 

विवश होकर, हाय-हाय करते हुए कर्मोका फल भोगना और उन्हें निज॑रित 
करना तो एक साधारण-सी बात है । अर्जित कर्म-सस्कार इच्छापूर्वक समभाव- 
से कष्ट सहने एव त्पाचरण करने आदिसे ही नष्ट होते है । अत' नवीन कर्मोके 
बन्धको रोकता और संचित्त कर्मोकी निजंरा करना जीवका पुरुषा्थ है । 
मोक्ष 

कर्म-बन्धनोंसे छुटकारा प्राप्त करना मोक्ष है | यहाँ कमोंके नाशका अथे 
इतना ही है कि कमंपुद्गल जीवसे भिन्न हो जाते है। कामंणवर्गंणाएँ 
आत्माके साथ सयुक्त होनेके कारण उस आत्म्रके गुणोंका घात करनेसे कमंत्व- 
पर्यायको धारण करती हैं और मोक्षमे यह कमंपर्याय नष्ट हो जाती है। 
अर्थात्‌ कमंबन्धनसे छूटकर शुद्ध एव सिद्ध हो जाती है, उसी तरह कमंपुद्गल भी 
अपनी कमंत्वपर्यायसे उस समय मुक्त हो जाते हैं। अतः आत्मा और कर्म॑- 
पुद्गलका सम्बन्ध छूट जाना ही मोक्ष है। मोक्षमे दोनो द्रव्य अपने निज 
स्वरूपमे स्थित हो जाते है। न तो आत्मा दीपककी त्तरह वुझ जाती है और 
न क्म-पुद्गलका ही सवंथा समूल नाश होता है। दोनोकी पर्यायान्तर हो जात्ती 
है। जीव शुद्ध दशाको प्राप्त हो जाता है ओर पुदुगल भी यथासम्भव जुद्ध या 
अशुद्ध स्थितिको प्राप्त होता है । 

इन सप्त तत्त्वोंके स्वरूप विवेचनके अनन्तर करमं-सिद्धान्त या जोव और 
करके सम्बन्धपर विचार करना परमाश्यक है। साधारणतः कमंके दो रूप 
हैं:--(१) कर्म और (२) नोकमं । शरीर, परिवार, घन, सम्पत्ति आदि सब 
नोकम है। इन नोकमंकि भी दो प्रकार बतलाये गये हैं:--बद्ध नोकम॑ और 
अवंद्ध नोकम । बढ़का अर्थ है बेंघा हुआ और अबद्धका अथं है नहीं बँधा 
हुआ। संसारदशामें जहाँ शरीर है, वहाँ आत्मा है और जहाँ आत्मा है, वहाँ 
शरीर है। दोनों दूध और पानीकी तरह एक दूसरेसे बंधे हुए हैं। यद्यपि इन 
दोनोंका स्वरूप और सत्ता पृथक्‌-पृथक्‌ है, पर अनादि कालसे शरीरमे 
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आत्माका निवास रहा है। एक शरौर छोड़ा तो दूसरा प्राप्त हो गया, दूसरा 
छोड़ा तो तीसरा प्राप्त हो गया । एक शरीरको त्यागकर दूसरे शरीरकी ओर 
जाते समय विग्रहगतिमें तैजल और कार्मण शरीर साथ रहते हैं। संसारो 
आत्माके ऐसा एक भी क्षण नही है, जब वह बिना किसी भी प्रकारके शरीरके 
संसारावस्थामें स्थित रही हो । अत: शरोर आत्माके साथ बद्ध नोकमे है । 
अबद्ध नोकर्मो के अन्तगंत घन, भवन, परिवार, स्त्री-पुत्रादि सदा साथ तो 
रहते हैं, पर वे सम्पुक्त नहीं हैं। अतएवं आत्मा और कमके बन्धका, कमे- 
फलका एवं कर्म-बन्धनसे छुटनेका विचार करना आवश्यक है । 
कर्सस्वरूप हे 
आत्मा अनादि कालसे कर्मबद्ध है। यह स्थूल-शरीर और सूक्ष्म कर्मे- 
शरीरसे सम्बद्ध है | इसके ज्ञान, दर्शन, सुख, बीये आदि गुण बन्धके कारण 
विकृत हो रहे हैं। जोव और पुदूगलका बन्ध अनादिसे है और यह जीवके 
राग-हेष आदि भावोंके कारण होता है। यह केवल संस्कारमात्र नही है। 
किन्तु वस्तुभत पदार्थ है। इस विश्वमें पुदूगलकों तेईस वर्गंणाएँ व्याप्त हैं । 
इन वर्गंणाओमें एक कामंण-वर्गंणा भी है, जो सर्वत्र विद्यमान है | यह कार्मण- 
वर्गणा ही राग-देपसे युक्त जीवकी प्रत्येक मानसिक, वाचनिक और कायिक- 
क्रियाके साथ एक द्रव्यके रूपमे जीवमे आती है, जो उसके राग-द्वेषरूप 
भावोंका निमित्त पाकर जीवसे बंध जाती है और समय आनेपर शुभ और 
अशुभ फल देती है । साराश यह है कि जब राग-द्व षसे युक्त आत्मा अच्छे या 
बुरे कामोंमें प्रवृत्त होती है, तब कमंरूपी रज ज्ञानावरणादि रूपसे उसमें प्रवेश 
करता है ।" अत. स्पष्ट है कि कर्म एक मत पदार्थ है, जो जीवकी राग-देष- 
मोहरूप परिणतिके कारण बन्धको प्राप्त होता है। 
कमंकी पौदगलिकता 


कर्म न सस्काररूप है, न वासनारूप ही। यह तो पौदगलिक है। यह 
जीवात्माके आवरण, पारतन्त््य और दु खोंका हेतु है, गुणोंका विधात्तक है । 
अत्तएव यह आत्माका गुण नहीं हो सकता। जिस प्रकार बेडीसे मनुष्य बंधता 


१. परिणमदि जदा अप्पा सुहम्हि असुहम्हि रागदोसजुदो । 
त॑ पविसदि कम्मरय णाणावरणादिभावेहि ॥ 


--अवचनसार, शेयतत्त्वप्रज्ञापना, गाथा १८७. 
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पौद्गलिक वस्तुएं हैं। उसी प्रकार कर्मके संयोगसे भी आत्माकी विभिन्‍न 
अवस्थाएँ प्रकट होत्ती हैं। अतएवं यह भी पौद्गलिक है। बेड़ी आदि बन्धन 
आज बाहरो बन्धन है और अल्प सामर्थ्यं वाले हें । कम आत्माके साथ चिपके 
हुए तथा अधिक सामथ्यं वाले सूक्ष्म स्कन्ध हैं। अतएब उनकी अपेक्षा करम- 
परमाणुओका जीवात्मापर गहरा और आल्तरिक प्रभाव पड़ता है। 

शरीर पौदगलिक है। उसका कारण कम है। अत्त: कर्म पौदूगलिक है । 
पौद्गलिक कार्यका समवायी कारण भी पौदूगलिक होगा । आहार आदि अनु- 
कूल सामग्रीसे सुखानुभूति और शस्त्र-प्रहा रादिसे दुःखानुभूति होती है। आहार 
और शस्त्र पौद्गलिक है, इसी प्रकार सुख-दु.खके हेतुभूत कर्म भी पौदगलिक है। 

बन्धकी अपेक्षा जीव और पुदुगल अभिन्‍न हैं, एकमेक है। लक्षणकी 
अपेक्षा वे भिन्‍न हैं । जीव चेतन है और पुदूगल अचेतन | जीव अमूत॑ है और 
पुदूगल मुतं । इन्द्रियोके विषय स्पर्शादि मतं हे और इन विषयोको भोगने 
वाली इन्द्रियाँ भी म॒तं है । अत्त: उनसे होनेवाला सुख-दु.ख भी मू्त है। इस 
प्रकार कम पौदूगलिक सिद्ध होते है | 
आत्मा और कमंका सम्बन्ध 

आत्मा अमू है, तब उसका मूर्त कमंसे केसे सम्बन्ध हा सकता है ? यतत 
मूतिकके साथ मूरतिकका बन्ध तो सम्भव है, पर अमूर्तिकके साथ मूर्तिकका 
बन्ध केसे हो सकेगा ? अनादि कालसे कर्मंब्रद्ध विकारी भात्मा ही दिखलाई 
पड़ती है। ये आत्माएं कथंचिद्‌ मूर्त है, क्योंकि स्वरूपत: अमूत्त होते हुए भी 
ससारदशाम मूत्त हैं। जीव दो प्रकारके है:--रूपी और अरूपी | मुक्त जीव 
अरूपी हैं और संसारी रूपी । जो आत्मा शुद्ध हो जाती है, वह फिर कमं- 
बन्धनमें नही पडती है । जोव और कर्मंका अनादि सम्बन्ध है। यत्त' जो जीव 
संसारमें स्थित है--जन्म-मरणकी घारामे पड़ा हुआ है, उसके रागरूप और 
देेघरूप परिणाम होते हैं । इन परिणामोंसे नये कम बँधते है । कर्मो से गतियों- 
में जन्म लेना पड़ता है। जन्म लेनेसे शरीर प्राप्त होता है, शरोरमे इन्द्रियाँ 
होती हैं, इन्द्रियोते विषयोका ग्रहण होता है, विषयोंको ग्रहण करनेसे इष्ट 
चस्तुओंमें राग और अनिष्ट वस्तुओंसे देष होता है। इस प्रकार ससाररखूपी 
चक्रमें पडे हुए जीवके भावोंसे कमंबन्ध और कर्म बन्धसे राग-द्वेषरूप भाव होते 
हैं। यह ससारचक्र अभव्य जीवकी अपेक्षासे अनादि अनन्त है और भव्य 
जीवकी अपेक्षासे अनादि-सान्त है ।" 


५ « जो खलू ससारत्यो जीबो तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादो फ्रम्म कम्मादों होदि गदिसु गदी 0 
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सारांश यह है कि यह आत्मा अनादिसे अशुद्ध है और प्रयोग द्वारा शुद्ध 
हो सकती है। कम एक भौतिक पिण्ड है, यह विशिष्ट शक्तिका स्रोत है। जब 
यह भात्मासे सम्बद्ध होता है, तो उसकी सूक्ष्म और तोब् शक्तिके अनुसार 
बाह्य पदार्थ भी प्रभावित होते है त्तथा प्राप्त सामग्रीके अनुसार उस सचित 
कमंका तीव्र, मन्द और मध्यम आदि फल मिलता है। इस प्रकार यह कमं- 
चक्र अनादिकालसे चल रहा है और तब तक चलता रहेगा, जब तक बन्ध- 
कारक मूल रागादि वासनाओंका विनाश नही होगा | 

व्यवहारकी अपेक्षा यह्‌ जीव मूत्तिक है तथा राग-द्वेषादिवासनाए' और 
पुदूगलकमंबन्धकी धारा बीज-वृक्षसन्तत्तिकी त्रह अनादिसे चालू है। प्रूव॑ 
सचित कमंके उदयसे राग-द्वेषादि उत्पन्न होते है और तत्कालमें जो जीवकी 
आसक्ति या लगन होती है, वह नूतन कमंबन्ध कराती है। 

समान क्षेत्रमे रहनेवाले जीवके विकारी परिणामको निमित्तमात्र करके 
कामंणवर्गंणाएँ स्वयमेव अपनी अन्तरंग शक्तिके कारण कर्मरूपमें परिणमित्त 
हा जाती है। लोकमे जीव और कर्मंबन्धके योग्य पुंदुगलवर्गणाएँ सवंत्र हैं, 
जीवके जैसे परिणाम होते हैं, उसी प्रकारका क्मंबन्ध होता है।" अतएव 
अना दिसन्तत्तिरूुप प्रवत्तंमान देहान्तररूप परिवत्तंनका आश्रय रँकर शरीर- 
का निर्माण होता है और इससे कर्मका बन्ध होता है। 


करके मुलभेद 
कमंके दो भेद है --(१) द्रव्यकमं ओर (२) भावकमं | जीवसे सम्बद्ध कम- 
पुद्गलोंको द्रव्यकमं कहते है और द्रव्यकमंके प्रभावसे होनेवां जीवके राग- 


हेंषरूप भावोकों भावकर्म कहते है। द्रव्यकर्म और भावकमंमे कारण-कार्यका 
सम्बन्ध है; द्रव्यकमं कारण है और भावकर्म कार्य । न बिना द्रव्यकमंके भाव- 


गदिमधिगदस्स देहो देहादों इन्दियाणि जायंते । 
लेहि दु विससग्गहणं तत्तो रागो वा दोसो वा ॥ 
जायदि जीवस्सेवं भावों संसारचककवारूस्मि । 
इदि जिणवरेंहि भणिदों अगादिणिधणों सणिधणों वा ।। 
-- पंचास्तिकाय गाथा, १२८-१३०. 
१. कम्मत्तणपाओग्गा खंधा जीवस्स परिणईं पष्पा । 
ग्च्छति कम्मभावं ण हि ते जोवेण परिणमिदा ॥ 
--प्रवचनसार गा० १६९. 
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कमे होते हैं और न बिना भावकमंके द्रव्यकमं ही । इन दोनोंमें बीज-वृक्ष 
सन्ततिके समान कार्य-कारणभाव सम्बन्ध विद्यमान है । 


द्रव्यकम पौदूगलिक है और भावकर्म आत्माके चेतन्यपरिणामात्मक हैं; 
क्योंकि आत्मासे कथंचित्‌ अभिन्नरूपसे स्ववेद्य प्रतीत होते हैं और वे क्रोधादि 
रूप हैं ।* 


वस्तुत” कमंपरमाणओंको आत्मा तक लानेका कार्य जीवको योगशक्ति और 
उसके साथ उनका बन्ध करानेका कार्य कषाय--जीवके राग-द्वेषरूप भाव करते 
है । जीवकी परिस्पन्दनरूप थोगशवित और रागद्वेषरूप कषाय बन्धका कारण है। 
कषायके नष्ट हो जानेपर योगके रहने तक जीवमें कर्मंपरमाणुओंका आख्रव--आग- 
मन तो होता है, पर कंषायके न होनेके कारण वे ठहर नही सकते । उदारणाथर्थ॑ 
योगको वायु, कधायको गोद, आत्माको दीवार और कमंपरमाणुओंको धुलकी 
उपमा दो जा सकती है। यदि दीवाल पर गोद लगी हो तो वायुके द्वारा उड़कर 
आनेवालो घूल दीवालसे चिपक जातो है, पर दीवाल स्वच्छ, चिकनी और 
सूखी हो, तो धल दीवालपर नहीं चिपकती, बल्कि तुरन्त झड जाती है। 
धघलका हीन या अधिक परिमाणमें उडकर काना वायुके वेगपर निर्भर है। 
वायु तेज होगी, तो धुल भी अधिक परिमाणम उड़ेगी और वायु मन्द होगी 
तो धूलठ कम परिमाणमे उड़ेगी। धूलका कम या अधिक समय तक चिपका 
रहना गोद या आर्द्रताकी मात्रा पर निर्भर करता है। जितनी अधिक चिकनी 
चीज दीवालपर रहेगी, धूल उसी चिकनाहुटबं मात्राकें अनुसार कम या अधिक 
समय तक रहेगी। अतएंब संक्षेपमें योग और कषाय ही बन्धके कारण हे। 


बन्धके भेद 


बन्धके चार प्रकार हैः--(१) प्रकृतिबन्ध (२) प्रदेशबन्ध (३) स्थितिबन्ध 
और (४) अनुभागबन्ध । इनमें प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्धका हेतु योग है तथा 
स्थितिबन्ध ओर अनुभागबन्धका हेतु कषाय है। इन दोनों कारणोंसे ही कर्मका 
बन्ध होता है और अभावमे नहीं । बन्ध कर्म और आत्माके एक क्षेत्रावगाही 
सम्बन्धका नाम है। जो आत्मा कषायवानु है, वही कर्मोको ग्रहण कर बाँघतो है। 


१. द्रव्यकर्माणि जीवस्य पुद्गलात्मान्यनेकधा। 
भावकर्माणि चंतन्यविवर्त्तात्मानि भान्ति नुः ॥ 
क्रोधादीनि स्ववेधानि कथश्विच्चिदभेदत: ॥ 


“-आप्तररोक्षा, ११३-११४। 
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प्रकृतिबन्ध और प्रवेशवन्ध 

प्रकृलिका अर्थ स्वभाव है। कर्ंका बन्घ होते ही उसमें जो ज्ञान और 
दर्शनको रोकने, सुख-दुःख देने आदिका स्वभाव पड़ता है, बह प्रकृतिबन्ध है। 
प्रदेशबन्धका अथे है कर्मंपरमाणुओंकी गणना । एक कालमें जितने कर्मपरमाणु 
बन्धको प्राप्त होते है, उनका वेसा होना ही प्रदेशबन्ध है । वस्तुत्त: करमे- 
परमाणुओंकी संख्याका नियत होना प्रदेशबन्ध है । 
स्थिति और अनुभागबन्ध 

स्थितिका अर्थ कालमर्यादा है। प्रत्येक कमंका बन्ध होते ही उसका 
सम्बन्ध आत्मासे कब तक रहेगा, यह निश्चित हो जाता है। इस प्रवगर कर्म 
बन्धके समय उसकी कालमर्यादाका निश्चित्त होता स्थित्तिबन्ध है। 

अनुभागका अर्थे फलदानशक्ति है, जो कमंबन्धके समय ही पड़ जाती है। 
इस शक्तिका स्थित हो जाना ही अनुभागबन्ध है । 

कर्मोमें विभिन्न प्रकारके स्वभावका पड़ना और उनकी संख्याका हीनाधिक 
होना योगपर निर्भर है तथा जीवके साथ कम था अधिक समय त्तक स्थित्त 
रहनेकी शक्तिका पड़ना और तीन्न, या मन्द फलदान शक्तिका स्थिर होना 
कषायपर निर्भर है। 
प्रकृतिबन्धके भेद और स्वरूप 

आत्माकी योग्यत्ता और अन्ततरंग-बहिरग निमित्तोके अनुसार नाना प्रकारके 
परिणाम होते हैं। इन परिणामोसे ही बँधनेवाले कर्मोके स्वभावका निर्माण 
होता है। यो तो बँधनेवाले कर्मोके स्वभावोंका विभाग किया जाय तो अनेक 
प्रकारका हो सकता है, पर सामान्यतः विविध स्वभाववाले कर्मोको आठ 
भागोमें विभक्‍त किया जा सकता है और इससे प्रकृतिबन्धके मुल आठ भेद 
प्राप्त होते है'-- 

(१) ज्ञानावरण--आत्माकी बाह्य पदार्थोको जाननेकी शक्तिके आवरण 
करनेमें निमित्त | 
२ (२) दर्शनावरण--आत्माकी स्वयंको साक्षात्कार करनेकी शव्तिके आवरण 

करनेमें निमित्त । 

(३) वेदनीय--बाह्य आलम्बनपू्वेक सुख-दुःखके वेदन करानेमें निरमित्त | 

(४) मोहनीय--राग, द्वेष और मिथ्यात्वके होनेमे निमित्त । 

(५) आयु--आत्माकी नर-नरकादि पर्याय धारण करानेमें निमित्त । 

(६) नाम--जीवकी गत्ति, जाति आदि पुद्ंगलकी शरीर आदि विविध 
अवस्थाओंके होनेमें निमित्त । 
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(७) गोत्र--आत्माके ऊंच और नीच भाव होनेमें निमित्त | 

(८) अन्तराय--आत्माके दानादिरूप भावोंके न होनेमें निमित्त । 

प्रकृतिबन्धके ये आठ भेद घातिकम॑ और अधातिकर्म इन दो भागोंमे 
विभक्‍त है । ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चार घाति- 
कम कहलाते है और वेंदनीय, आयु, नाम एवं गोत्र ये चार अधाततिकर्म 
कहलाते हैं । 

आत्मामें अनुजीवी और प्रतिजीवी दो प्रकारकी शक्तियाँ है । जो शक्तियाँ 
या गुण भाव स्वरूप है, वे अनुजीवी कही जाती हैं और जो शक्तियाँ अभाव 
स्वरूप है, वे प्रतिजीवी मानी जात्ती हैं। इन दोनो प्रकारके गुणोमेसे जिनसे 
अनुजीबी गुणोंका घात्त होता है, वे घात्तिकर्म हैं और प्रतिजीबी गुणोका घातत 
करनेवाले अधाति कर्म है । 


यहाँ यह ध्यातव्य है कि वेदनीय कर्म सुख-दुःखका वेदन करानेमे निमित्त 
है, पर यह मोहनीयसे मिलकर ही सुख-दु'खका वेदन कराता है । 

आगममें घातिकमोके भी दो भेद बतलाये है--(१) स्वंधाति और देश- 
धाति | जो कर्म जीवके स्वाभाविक--अनुजीवी गुणोंका पूर्णतया घात करते हैं, 
बे सर्वधाति और जो उनका एक देश घात करते हैं, वे देशधाति कहलाते है। 


कमंप्रकृतियोंके उत्तर भेद 

(१) ज्ञानावरणके पाँच भेद हैं--(१) मतिज्ञानावरण (२) श्रुतज्ञानावरण 
(३) अवधिज्ञानावरण (४) मनःपर्ययज्ञानावरण (५) केवलज्ञानावरण । 

(२) दर्शनावरणके नौ भेद हैं--(१) चक्षुदर्शनावरण (२) अचक्ष॒दर्शंनावरण 
(३) अवधिदर्शनावरण (४) केवलदर्शनावरण (५) निद्रा (६) निद्रानिद्रा (७) 
प्रचला (८) प्रचला-प्रचला और (५) स्त्यानगुद्धि । 

(३) वेदनीयके दो भेद है--(१) सातावेदनीय और (२) असातावेदनीय | 

(४) मोहनीयके अट्ठाईस भेद हे--(१) सम्यकत्व, (२) मिथ्यात्व, (३) मिश्र, 
(४) अनस्तानुबन्धी क्रोध, (५) अनन्तानुबन्धी मान, (६) अनन्तानुबन्धी माया, 
(७) अनन्तानुबन्धी लोभ, (८) अप्रत्याख्यान क्रोध, (९) भप्रत्यास्यान मान, 
(१०) अप्रत्याख्यान माया, (११) अप्रत्याख्यान लोभ, (१२) प्रत्याख्यान क्रोध, 
(१३) प्रत्याख्यान मान, (१४) प्रत्याख्यान माया, (१५) प्रत्याख्यान लोभ, (१६) 
संज्वलन क्रोध, (१७) सज्वलन मान, (१८) सज्वलन माया, (१९) संज्वलन लोभ, 
(२०) हास्य, (२१) रति, (२२) अरत्ति, (२३) शोक, (२४) भय, (२५) जुग॒प्सा, 


३८४ : तीर्थंकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


(२६) स्त्रोवेद, (२७) पुंवेदद ओर (२८) नपुंसकवेद । इन अद्ठाईस प्रकृतियोंको 
मूलतः: चार वर्गांमें विभक्त किया जा सकता है:--( १) दर्शनमोहनीय, (२) चारित्र- 
मोहनीय, (३) कबायमोहनीय ओर (४) अकषायमोहनीय । 

५. आयु--आयुकर्मके चार भेद हैं--(१। नरकायु, (२) तियँचायु, 
(३) मनुष्यायु, (४) देवायु । 

६. तामकमं--अम्रेदापेक्षया इसके बयालीस भेद हैं और भेदापेक्षया 
तिरानवे | बयालीस भेदोंकी गणना इस प्रकार है --(१) गति, (२) जाति, 
(३) शरीर, (४) आंगोपांग, (५) निर्माण (६) बन्धन (७) संघात, (८) संस्थान, 
(९) सहनन, (१०) स्पर्श, (११) रस, (१२) गन्ध, (१३) वर्ण, (१४) आनुपूर्वी, 
(१५) अगुरलघु, (१६, उपघात, (१७) परघात, (१८) आतप, (१९) उद्योत,' 
(२०) उच्छवास, (२१) विहायोगति, (२२) साधा रण शरीर, (२३) प्रत्येकशरीर, 
(२४) स्थावर, (२५) त्रस, (२६) दुर्भग, (२७) सुभग, (२८) दुःस्वर, 
(२५) सुस्वर, (३०) अशुभ, (३१) शुभ, (३२) वादर, (३३) सूक्ष्म, (३४) अपर्याप्त, 
(३५) पर्याप्त, (३६) अस्यिर, (३७) स्थिर, (३८) आनादेय, (३९) आदेय, 
(४०) अयशःकीति, (४१) यश'कीति, (४२) तीर्थंकरत्व । 

७ गोन्रकर्मके दो मेद है --(१) उच्च गोत्र, (२) नीच गोत्र । 

८. अन्तराय--अन्त राय कमके पाँच भेद है:-( १) दान-अन्तराय., (२) छाभ 
अन्तराय, (३) भोग-अन्तराय, (४) उपभोग-अन्तराय और (५) बीये-अन्तराय। 

शानावरणकर्म मतिज्ञान, श्रुतज्ञान आदि ज्ञानोको आवृत करता है। 
जिस प्रकार जलते हुए विद्युत बल्वके ऊपर वस्त्र डाल देने से उसका प्रकाश 
आवृत हो जाता है, उसी प्रकार ज्ञानावरणकर्म ज्ञानको आच्छादित करता 
है। इस कर्मका जितना क्षयोप्षम या क्षय होता जाता है, उसी रूपमे ज्ञान भी 
प्रादुभूंत होता है । 

दर्शनावरणके नव भेदोमे चार भेद तो चारों दर्शनोके आवरणमे निमित्त- 
भूत है। शेष निद्रादिक पाँच भेद हैं। जिस कमंका उदय ऐसी नींदमे निमित्त 
हो, जिससे खेद और परिश्रमजन्य थकावट दुर हो जाती है, वह्‌ निद्रादर्दाना- 
वर्ण कर्म है। जिस कमेका उदय ऐसी गाढी नीदमे निमित्त है, जिससे जागना 
अत्यन्त दुष्कर हो जाय, उठाने पर भी न उठे, वह निद्रा-निद्रादर्शनावणकर्म 
है। जिस कर्मंका उदय ऐसी नीदमे निमित्त हो, जिससे बेठे-बेठे ही नीद आ 
जाय, हाथ-पेर और सिर घूमने लगे, वह प्रचलादर्शनावरण कम है । जिस कमं- 
का उदय ऐसी नींदमे निमित्त हो, जिससे खड़े-खड़े, चलते-चलते या बेठे-बैठे 
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पुत्र: पुनः लींद आवे और हाथ-पेर चले तथा सिर घ॒मे वह प्रचला-प्रचला 
दर्शनावरणकरम है। जिस कर्मका उदय ऐसी नींदमे निर्मित्त है, जिससे स्वप्न- 
में अधिक शक्ति उत्पन्न हो जाती है और अत्यन्त गाढी नीद आती है, बह 
स्त्यानगुद्धिदर्शनावरणकरम है । 

जिस कमंका उदय प्राणोके सुखके होनेमे निर्मित्त है, वह सातावेदनीय और 
जिसका उदय प्राणीके दुःखके होनेमें निमित्त है, वह असातावेदनीय कम है | 


बस्तुत' कर्मप्रकृतियोके दो भेद हैं--(१) जीवविषपाकी और (२) पुद्गलू- 
विपाकी । जिनका फल जीवमे--जिन कर्मोका उदय जीवकी विविध अब- 
स्थाओं और परिणामोके होनेमे निमित्त है, वे जीवविपाकी कम हैं और जिन 
कर्मोका उदय शरीर, वचन और मनरूप वर्गणाओंके सम्बन्बस शरीरादिक- 
रूप कायों के होनेमें निर्मित्त होता है, वे पुदुगल-विपाको कम हैं। वेदनीय 
कर्म जीवविपाकी है। अतः वह जीवगत्त सुख-दु.खके होनेमे निमित्त होता है | 


जिसका उदय तत्त्वोंके यथार्थ स्वरूपके श्रद्धान न होनेमें ।नमित्त हैं, 
वह मिथ्यात्वमोहनीय कर्म है। जिसका उदय तात््विक रुचिम बाधक न होकर 
भी उसमें चछ, मलिन और अगाढ़ दोषके उत्पन्न करनेमे निमित्त है, वह सम्य- 
क्त्वमोहनीयकम है | मिश्रपोहनीयकर्मके उदयसे जीवके सम्यक्त्व और मिथ्यात्व- 
रूप परिणाम होते हैं। 


जिसका उदय हास्यभावके होनेमे निर्मित्त है, वह हास्यकमं; जिसका 
उदय रतिरूप भावके होनेमें निमित्त है, वह रत्तिकर्म; जिसका उदय अरत्ति- 
रूप परिणाम होनेमे नमित्त है, वह अरततिकर्म; जिसका उदय शोकरूप 
परिणाम होनेमे निमित्त है, वह शोककम; जिसका उदय भयरूप परिणामके 
होनेमें निमिन्त है, वह भयक्रमं; जिसका उदय परिणामोंमें ग्लानि उत्पन्न करने- 
में निमित्त है, वह जुगू'सा; जिसका उदय अपने दोषोको आच्छादित करने एव 
स्त्रीसुलम भावोंके होनेमें निमित्त है, वह स्त्रीवेद; जिसका उदय उत्तम 
गुणोंके भोगनेहूप पुरेषसुलूभ भावोंके होनेमे निमित्त है, वह पुरुषवेद एवं 
जिसका उदय स्त्री और पुरुषसुलभ भावोंसे विलक्षण कलुषित परिणामोके 
होनेमें निमित्त है, वह नपुंसकवेदकर्म है | 


अनन्तानुबंधी क्रोध, माल, माया, लोभके उदयके निमित्तसे सम्यक्त्वकी 
उपलब्धि नही होती और मिथ्यात्वरूप परिणति होती है। अप्रत्यास्यानावरण 
क्रोध, मान, माया, लोभके उदयके निमित्तसे जीवको देशब्रत धारण करनेमे 
बाघा पहुँचतो है और प्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभके निमित्तसे 
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स्वविरतिके घारण करनेमें बाधा होती है। संज्वलन क्रोध, मान, माया, 
लोभका उदय यथाख्यातपरिणतिको प्राप्त करनेमें बाघक है। 


जितका उदय नरक, तिर्यच, मनुष्य और देवपर्यायमें जीवन व्यत्तीत 
करनेमे निमित्त हो, वे क्रमश. नरकायु, तिय॑चायु, मनुष्यायु और देवायु हैं । 


जिसका उदय जीवके नारक भादिरूप भावके होनेमें निमित्त है, वह गति- 
तामकम है। इसके नरकगति, तिर्यचगति, मनुष्यगति और देवगति ये चार 
मेद हैं। एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय आदि जातियोंमें उत्पन्न होनेमें निमित्त 
कम जातिकम कहलाता है। औदारिक आदि शरीरोंको प्राप्त करानेमें निमित्त 
हारी रनामकर्म है। शरीरके अग और उपायोंके होनेमें निमित्त आंगोपांग 
नामकम है। जिस कर्मका उदय शरीरके लिये भ्राप्त हुए पुद्गलोंका परस्पर 
बन्धन करानेमे निमित्त है, वह बत्धन नामक है। सघात नासमकमंके उदयसे 
प्राप्त हुए पुदूगलोंका बन्धन छिद्ररहित होकर एक-सा हो जाता है | जिस नाम- 
कर्मक्रा उदय शरीरकी आकृत्ति बननेमे निमित्त है, वह सस्थाननामकमं है । 
सस्थाननामकमंके कारण ही शरोर समचतुस्र, छोटा, बडा, कुबडा, लम्बा, 
बौना आदि होता है। सहनननामकर्मके उदयसे हाड़ और सचियोंका बन्ध 
होता है। इस कमंके निभित्तमे ही शरीरकी हड्डियाँ मजबूत, दृढ, कोमल, 
कठोर और कमजोर होती हैं । शरीरगत शीत्त आदि आठ स्पर्श, तिक्‍्त आदि 
पाँच रस, सुरभि आदि दो गंध और ध्वेत्त आदि पाँच वर्णके होनेमे निमित्त- 
भूत कर्म अनुक्रमसे स्परश, रस, गध और वर्ण नामकर्म कहलाते है । 
जिस कमंका उदय विग्नह॒गतिमे जीवका आकार पृव॑ंबत्‌ बनाये रखनेमें 
नि्मत्त है, वह आनुपूर्वी नामकर्म है। प्रशस्त और भप्रशस्त गतिका निमित्त- 
भूत कम विहायोगतिनामकर्म है। अगुरुलघुनामकर्मके निमित्तसे शरीर न तो 
भारी होता है और न हल्का होता है। जिस कर्मका उदय दरीरके अपने ही 
अवयवोसे अपना घात होनेमे निमित्त है, वह उपघात नामकर्म है। परघात 
नामकर्मके उदयके निमित्तसे दूसरोंका घात करनेवाले अंग निर्मित होते हैं । 
* जिस नामकमंका उदय जीवको श्वसोच्छवास लेनेमे निमित्त है, वह उच्छवास- 
सामकर्म है। आतप नामकर्मके निरमित्तसे शरीरमे प्रकाश--तेज उत्पन्न होता 
है | उद्योत नामकर्मके उदयसे शरीरमें शीत प्रकाश--उद्योत उत्पन्न होता 
है। निर्माणनामकर्मोदयके निमित्तसे शरीरके अंगोपांग यथास्थान होते हैं । 
जिस नामकमंका उदय जीवके तीर्थंकर होनेमे निभित्त है, वह तीर्थकरत्व 
नामकर्म कहलाता है । 


असनामकर्मोदयके निमित्तसे असपर्याय, स्थावरनामकर्मोद्य्के निभित्त- 
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से स्थावरपर्याय, वादरनामकर्मोदयके निर्मित्तसे वादरपर्याय और सृक्मनाम- 
कर्मोदयके निमित्तसे सुक्ष्मपर्यायकी प्राप्ति होती है। जिनका निवास आधारके 
बिना नहीं पाया जात्ता, वें वादर जोव हैं और जिन्हें आधारकी आवश्यकत्ता 
नही पड़ती, वे सूक्ष्म है । 

पर्याप्नामकर्मके उदयके निमित्तसे प्राणी अपने-अपने योग्य पर्याप्तियोंको 
पूर्ण करते हैं। अपर्याप्ततामकर्मके उदयसे अपने-अपने योग्य पर्याप्तियोंकों पूर्ण 
नहीं करते हैं। प्रत्येकनामकर्मोदयके निमित्तसे प्रत्येकजीवका शरीर प्राप्त 
होता है और जिसका उदय अनन्त जीवोंको एक साधारण शरीर प्राप्त करानेमे 
निमित्त है, वह साधारण नामकमं है । 


स्थिरतामकर्मोदयके निममित्तसे शरीरके रस, रुधिर, मेदा, मज्जा, अस्थि, 
मांस ओर वोय॑ स्थिर होते है और जिसका उदय इनके क्रमसे परिणमनम 
निमित्त है, वह अस्थिर नामकर्म है। शुभनामकर्मोदयके निमित्तसे अगोपाग 
प्रशस्तत और अशुभनामकर्मोदयके निमित्तसे अगोपांग अप्रशस्त होते है । स्त्री 
और पुरुषोंके सोमाग्यमे निमित्त सुभग नामकमं है, और दुर्भाग्यमे निमित्त 
दुर्ग नामकर्म है। सुस्वर नापकर्मोदयके नि्मित्तते ”चुर स्वर, दु स्वर नाम 
कर्मोदयके निमित्तसे कटु स्वर, आदेय नामकर्मोदयके निमित्तसे बहुमान्य और 
अनादेय नामकमके उदयसे अमान्य होता है। यश्ञ'कीति नामकर्मोदयके 
निमित्तसे गुणप्रकाशनरूप यशकी प्राप्ति और अयशःकीति नामकर्मोदेयके 
निर्मित्तसे अपयशबगी प्राप्ति होती है। 

जिस कमंका उदय उच्चगोज्रके प्राप्त करनेमे निमित्त है, वह उच्चगोत्र 
और जिसका उदय नीचगोत्रके प्राप्त करमेमे निमित्त है, वह नोचगोत्र है । 
गोत्र, कुल, वंश और सत्तान एकार्थवाचक शब्द है। गोत्रका आधार चारित्र 
है।जो प्राणी अपने वत्तमान जीवनमे चारित्रको स्वीकार करता हैं और 
जिसका सम्बन्ध भी ऐसे ही छोगोंसे होता है, वह उच्चगोत्रीय है, और इसके 
विपरीत नीचगोत्रीय हैं। दान, छाभ, भोग, उपभोग और वोय॑ अन्तरायके 
उदयके निमित्तसे दान करने, लाभ होने, भोगरूप परिणामोके होने, उपभोग- 
रूप परिणामोंके होने एव आत्मवीयंके प्रकट होनेमे बाधा आतो है । 


कर्मोकी स्थिति 


मोहनीय कमंकी उत्कृष्ट स्थिति सत्तर कोड़ा-कोड़ी सागरोपम है। नाम 
और गोत्रकी उत्कृष्ट स्थिति बीस कोड़ा-कोड़ी सागरोपम है। आयुकसंकी 
उत्कृष्ट स्थिति तँतोस सागरोपम है। ज्ानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय और 
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अन्तराय इन चार कर्मोंकी उत्कृष्ट स्थिति त्तीस कोड़ा-कोड़ी सागरोपम है। 
वेदनीय कर्मकी जधन्य स्थिति बारह मुहं है। नाम और गोत्रकी जधन्य 
स्थिति आठ मुहूत्त है और शेष कर्मो'की जधन्य स्थिति अन्तमुँह॒तं है । 


अनुभाग बंध 


कर्मो में विविध प्रकारके फल देनेकी शक्तिका पड़ना ही अनुभाग है। जिस 
कर्मंका जैसा नाम है, उसीके अनुसार फल प्राप्त होता है और फल प्राप्त हो 
जानेके पश्चात्‌ कमंकी निजंरा हो जाती है। कर्मंबन्धके समय जिस जीवके 
कषायकी जैसी तीब्रता या मन्दता रहती है और द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और 
भावरूप जेसा निमित्त मिलता है, उसीके अनुसार कर्म फल देनेकी शक्ति 
आती है । कमके बन्धके समय यदि शुभ परिणाम होते है, तो पुष्पप्रकृतियोंम 
प्रकरष्ट और पापप्रकृत्तियोंमे निकृष्ट फलदानशक्ति प्राप्त होतो है। यदि कर्म- 
वधके समय अशुभ परिणामोकी तोकब्ता होतो है, तो पापप्रकृतियोमे प्रकृष्ट 
और पुण्यप्रकृतियोमें निक्ृष्ट फलदानशक्ति रहती है । कर्मंप्रकृतियोंमे नामके 
अनुसार ही अनुभाग प्राप्त होता है। ज्ञानावरणप्रकृतिमे ज्ञानको और द्शेना- 
वरणमें दर्शंनको आवृत करनेका अनुभाग प्राप्त होता है। 
करमफलदान-प्रक्रिया 

कर्म स्वण ही अपना फल देते हैं। उनके फलदानहेतु किसो अन्य कर्ता 
या न्‍्यायाधीशकी आवश्यकता नहीं है। जिस प्रकार मदिरा पान करनेसे 
उसकी मादक णक्ति स्वयं अपना प्रभाव दिखलाती है, इस प्रभावके लिये किसी 
अन्य शक्ितकों आवश्यकता नही; इसी प्रकार यह जीव कर्मोंका बन्ध स्वय 
करता है और सत्य ही उन कर्मोके उदय होनेवाले अनुभाग--फलोंको प्राप्त 
करता है। जीवकी प्रत्येक कायिक, वाचिक्र और मानसिक प्रवृत्तिके स्ताथ, जो 
कमंपरमाणु जीवात्माकी ओर आढक्ष्ठ होते है और राग-द्वेषका निमित्त पाकर 
उस जीवसे बध जाते है, उत्त कमंपरमाणुओम भो शुभ और अशुभ भ्रभाव 
डालनेकी जक्ति रहती है। जो चेत्तन्यके सम्बन्धसे व्यक्त होकर जीवपर 
अपना प्रभाव डालत है और उसके प्रभावसे मुग्ध हुआ जीव ऐसे कार्य करता 
है, जो सुवदायक या दुःखदायक होते हैं। यदि कर्म करते समय जीवके भाव 
शुभ होते है, तो बबनेवाले कर्मपरमाणुओपर भो अच्छा प्रभाव पड़ता है और 
उनका फल भी अच्छा होता है | 

गहरायीमें प्रवेश करने पर अवगत होता है कि कर्मो का बन्ब आत्माके 
परिणामोंके अनुसार होता है और उनमे जैसा स्वभाव और हीनाधिक फलदान- 
शक्ति पड़ जाती है तदनुसार कार्यके होनेमें वे निमित्त होते रहते हैं। जीव 
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स्वयं हो संसारी होता है और स्वयं ही मुक्त | राग-द्ेष आदिरूप अशुद्ध और 
केवलज्ञान आदिरूप शद्ध जितनी भी अबस्थाएँ होती हैं, वे सब जीवकी हो 
होती हैं, जीवके सिवाय अन्य द्रव्यमें नहीं पायी जाती हैँ। शुद्धता और 
अशुद्धताका भेद निमित्तकी अपेक्षासे किया जाता है। निमित्त दो प्रका रके हैं:-- 
(१) साधारण और (२) विशेष । साधारण निर्ित्त सभी द्रव्योमे समानरूपसे 
कार्य करते हैं और विशेष निमित्त प्रत्येक कार्यके अलग-अलग होते हैं । यथा-- 
घटपर्यायकी उत्पत्तिमें कुम्हार निमित्त है और जीवकी अशुद्ध अवस्थामें करम- 
निमित्त है। जब तक जीवके साथ कर्मका सम्बन्ध है, तब तक राग-द्वेष, 
मोह आदि भाव उत्पन्न होते हैं। कमके अभावमे नहीं । अतः संसारका मुख्य 
कारण कर्म है। कम और ससारका अन्वय-व्यतिरेक सम्बन्ध है। इनकी सम- 
व्याप्ति भी मानी जा सकतो है ! 

कमंका भोग स्वयं ही विविध प्रकारसे सम्पन्न होता है। अतएवं सक्षेपमे 
जीव कर्म करनेमें भी स्वतस्त्र है और फल भोगनेमे भी | कमंफलदाता ईश्वर 
नामक कोई शक्ति नही है। जीवके कर्मो में हो स्वत. फलदानदाक्ति विद्यमान 
है। यतः मनुष्यके बुरे कर्म उसकी बुद्धिपर इस प्रकारका सस्कार उत्पन्न करते 
हैं, जिससे बहु क्रोधमे आकर दूसरोंका घात कर डालता है और इस प्रकार उसके 
बुरे कर्म उसे बुरे मा्गंकी ओर ही तबतक लिंये जाते है, जब-त्तक वह उधरसे 
सावधान नही होता । 

संक्षेपमे कर्मफलका नियामक ईश्वर नही है। कमंपरमाणुओमे जीवात्मा- 
के सम्बन्धसे एक विशिष्ट परिणाम होता है । वह द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, भाव 
जादि उदयानुकूल सामग्रीसे विपाक-प्रदर्शनमे समर्थ हो जीवात्माके सस्कारोकों 
विकृत करता है, उससे उनका फलोपभोग होता है। आत्मा अपने कियेका 
अपने आप फल भोगता है। कमंपरमाणु सहकारी या सचेतकका कार्य करते 
हैं। विष ओर अमृत, अपथ्य और पथ्य भोजनको कुछ भो नही होता, फिर भी 
आत्माका सथोग प्राप्तकर उनकी वेसी परिर्णात हो जाती है । उनका परिपाक 
होते ही भोजन करनेवालेको इष्ट या अनिष्ट फल प्राप्त हो जाता है। वस्तुत' 
कमंपरमाणुओमें जिचित्र शक्ति निहित है और उसके नियमनके विविध 
प्राकृतिक नियम भी विद्यमान हें। अतएवं कर्मोंकी फलदानशक्तित स्वयं ही 
प्राप्त होती है । 
कर्मोके कारण 

कर्मोंम दश प्रकारको मुख्य अवस्थाएँ या क्रियाएँ होती हैं, जिन्हे करण 
कहते हैं। करण दश हैं:--(१) बन्ध, (२) उत्कषेण, (३) अपकर्ष ण, (४) सत्ता, 
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जा 


(५) उदय, (६) उदीरण, (७) संक्रमण, (८) उपशम, (०) निधत्ति और (१०) 
निकाचना । 


बन्ध 


कर्मवर्गणाओंका आत्म-प्रदेशोंसे सम्बद्ध होना बन्ध है। यह सबसे पहला 
करण है। उसके बिना अन्य कोई अवस्था सम्भव नही। बन्धके चार भेद हैं:-- 
१) प्रकृति, (२) स्थिति, (३) अनुभाग और (४) प्रदेश। जिस कर्का जो स्वभाव 
है, बह उसकी प्रकृति है। यथा ज्ञानावरणका स्वभाव ज्ञानको आवृत्त करना 
है | स्थिति कमंकी समय-मर्यादाको कहते हैं। अनुभाग फलदानशक्तिका नाम 
है । प्रत्येक कमंमें न्‍्यूनाधिक फल देनेकी योग्यता होती है। प्रतिसमय बंधने- 
वाले कमंपरमाणुओंकी परिगणना प्रदेशबंधमे की जातो है। 


उत्पकषण 


स्थिति और अनुभागके बढनेकों उत्कर्षण कहते है । यह क्रिया 
समय हो सम्भव है । जिस कमंकी स्थिति और अनुभाग बढ़ाया जाता है, उसका 
पुनः बन्ध होनेपर पिछले बन्धे हुए कर्ंका नवीन बन्धके समय स्थित्ति अनुभाग 
बढ सकता है। यह साध।रण नियम है | अपवाद इसके अनेक है | 
अपकर्षंण 

स्थिति और अनुभागके घटानेकी अपकपंण सज्ञा है। कुछ अपवादोंकों 
छोडकर किसी भी कमंकी स्थित्ति और अनुभागको कम किया जा सकता है| 
यहाँ यह स्मरणीय है कि शुभ परिणामोंसे अशुभ कर्मोंका रिथति और अनुभाग 
कम होता है तथा अशुभ परिणामोसे शुभ कर्मोका स्थिति और अनुभाग कम 
हीता है । 


कमंत्रन्धके पश्चात्‌ दो करियाएँ हाती हैं --अशुभ कर्मोका बन्ध करनेके 
पश्चात्‌ यदि जीव शुभ कर्म करता है, तो उसके पहले बन्धे हुए अजुभ 
कर्मोकी स्थिति और फलदानशक्ति शुभ भावोंके प्रभावसे घट जाती है । अशुभ 
कर्मोका बन्ध करनेके परचात्‌ यदि जीवके भाव और अधिक कलुषित हो जाते 
है, और वह भी अधिक अशुभ कार्य करने लगता है, तो अशुभ भावोंका प्रभाव 
प्राप्तकर प्रथम बान्घे हुए कर्मोकी स्थित्ति और फलदानश्क्ति और भी अधिक 
बढ़ जाती है। इस उत्कषंण और अपकर्षणके कारण ही कोई कम शीक्र 
फल देता है और कोई विलम्बसे | किसी कमंका फल तीत्र होता है और 
किसीका मन्द | 


तीथंकर मछावीर और उत्तकी देशना : ३९१ 


सत्ता 

बन्धनेके बाद कर्म तत्काल फल नही देता । कुछ समय बाद उसका फल 
प्राप्त होता है। जबतक वह अपना काम नही करता, तबतक उसकी वह अवस्था 
सत्ताके नामसे अभिहित की जाती है। जिस प्रकार मदिरापान करनेपर तुरन्त 
उसका प्रभाव दिखलायी नही पड़ता, कुछ समयके पश्चातु ही वह अपना नशा 
दिखलाता है। इसी प्रकार कम भी बन्धनेके बाद कुछ समय तक सत्तामे रहता 
है। इस कालको आबाधा काल कहते हैं। साधारणतया कमंका आबाधाकाल 
उसको स्थितिके अनुसार होता है। जिस कर्मकी जितनी स्थिति रहती है, 
उसका आबाघाकाल भी उत्तना ही अधिक होता है। एक कोड़ा-कोड़ी सागरको 
स्थितिमे सौ वर्षका आबाधाकाल होता है। अर्थात्‌, यदि किसी कमंकी स्थिति 
एक कोड़ा-कोड़ी सागर हो, तो वह कम सो वर्षके पश्चात्‌ फल देना आरम्भ 
करता है और तबतक फल देता रहता है, जबतक उसकी स्थित्ति पूरी नही 
हो जाती । आयु कमंका आबाधाकाल उसकी स्थितिपर निर्भर नही है । 


उबय 
प्रत्येक कमंका फल-काल निश्चित रहता है। इसके प्राप्त होनेपर कमंके 
फल देनेरूप अवस्थाकी उदयसज्ञा है। फल देनेके पश्चात्‌ उस कर्मकी निजंरा 
हो जातो है। यह उदय दो प्रकारका है.--(१) फलोदय और (२) प्रदेशोदय । 
जब कर्म अपना फल देकर नष्ट होता है, त्तन वह फलोदय कहा जात्ता है 
और जब कर्म बिता फल दिये ही नष्ट होता है, त्तो उसे प्रदेशोदय कहते है । 


उदोरणा 

फलकालके पहले फल देने रूप अवस्थाको उदोरणा सज्ञा है। कुछ अप- 
वादोंको छोड़कर साधारणत: कर्मों के उदय और उदीरणावस्था सबंदा होती 
रहती है। उदीरणामे नियत समयसे पहले कमंका विपाक हो जाता है। 
उदीरणाके लिये अपकर्षण करण द्वारा कमंकी स्थित्तिको कम कर दिया जाता 
है और स्थित्तिोके घट जानेपर कर्म नियत समयसे पहले उदयमें आ जाता 
है। जिसप्रकार आज्र आदि फलोंको जल्दी पकानेके हेतु पेड़से तोड़कर पालमे 
रख देते हैं, जिससे वे आम जल्दी ही पक जाते है । इसी प्रकार उदयमे आनेके 
पहले कर्मो को उदीरणा कर देना उदीरणा करण है। 
संक्रमण 

एक कमंका दूसरे सजातीय कर्मछप हो जानेको संक्रमण करण कहते हैं । 
यह संक्रमण मूल प्रक्ृतियोंमें नही होता। उत्तर प्रकृतियोंमें ही होता है। आयु 
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कर्मके अवान्तर भेदोंमें भी परस्पर संक्रमण नही होता और न दर्शनमोहनीयका 
॥२०१ २५ अथवा चारित्रमोहनोयका दशेनमोहनीयरूपसे संक्रमण 
है । 
एक कमंका अवाल्तर भेद अपने सजातीय अन्य भेद रूप हो सकता है। 
जेसे वेदनोय कमंके दो भेदोमेसे सातावेदनीय असातावेदनीयरूप हो सकता 
है और असात्तावेदनीय सातावेदनीयरूप हो सकता है। 


उपशान्त 


करमंको वह अवस्था, जो उदोरणाके अयोग्य होती है, उपशान्त कहलाती 
है। उपशान्त अवस्थाको प्राप्त कमंका उत्कर्षण-अपकर्षंण और सक्रमण हो 
सकता है, किन्तु उसको उदीरणा नही होती। वस्तुतः कमंको उदयमें आा 
सकतेके अयोग्य कर देना उपशम करण है | 


निषत्ति 


कमंकी वह अवस्था, जो उदीरणा और सक्रमण इन दोनोंके अयोग्य होत्ती 
है, निधत्ति कहलाती है। निर्धत्त अवस्थाको प्राप्त कमंका उत्कर्षण और अप- 
कर्षण हो सकता है, किन्तु इसका उदीरणा और सक्रमण नही होता। यथाथंत: 
कमंका सक्रमण और उदय न हो सकना निषत्ति है। 


निकाचना 

कम्मंकी वह अवस्था, जो उत्कषंण, अपकर्षण, उदोरणा ओर सक्रमण इन 
चारके अयोग्य है, निकाचना कहलाती है। इसका स्वमुखेन या परमुखेन 
उदय होता है। 

कर्मकी इन विभिन्न दशाओंके अतिरिक्त उसके स्वामी, स्थिति, उदय, सत्व, 
क्षय आदिको भी इसी प्रकार अवगत करना चाहिये | 
पुनर्जन्म 

पूर्व शरीरका त्याग कर नये शरीरका ग्रहण करना जन्म है। जब जीवको 
भुज्यमान आयु समाप्त हो जाती है, तो वह नये भवको धारण करता है। स्थूल 
शरीरके नष्ट होनेपर भी आत्माका विनाश नही होता है, यह शाइवतिक है और 
अपने ज्ञान-दर्शनादि गुणसे युक्त है। आत्मा अन्वयी है, पू्व॑ जन्म और उत्तर 
जन्म दोनों उसकी अवस्थाएँ हैं, आत्मा दोनोंमे एक रूपमें निवास करती है। 


अत्तएव मृत्यु केवल पर्यायका विनाझ है, द्रव्य--आत्माका नही। जिस प्रकार 
बस्त्रके जोणं हो जानेपर नया वस्त्र धारण किया जाता है उसी प्रकार 
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पुरातन शहरी रको छोड़कर मृत्युके अनन्तर नया द्ारीर आत्मा घारण करती 
है । कमंसिद्धान्तके अनुसार यह जन्म-मरणकी परम्परा अनादिकालसे चली 
आ रही है। 

बस्तुत' प्राणीके शरीर छोड़नेपर उसके जीवनभरके विचार, वचन-व्यवहार 
और अन्य प्रकारके संस्कार आत्मापर और आत्मासे चिरसयुक्त कार्मण-शरीर- 
पर पड़ते हैं ओर इन सस्कारोके कारण ही सूक्ष्म कामंण शरीर द्वारा आत्मा 
नृत्तन जन्म ग्रहण करनेका अवसर प्राप्त कर लेती है। अर्थात्‌ आत्मा पुराने 
शरीरके नष्ट होते ही अपने सूक्ष्म कार्मण-शरीरके साथ उस स्थान तक पहुँच 
जाती है। इस क्रियामे प्राणीके शरीर छोड़नेके समयके भाव और प्रेरणाएँ 
बहुत्त कुछ काम करती हैं | एक बार नया शरीर घारण करनेके बाद उस शरीर- 
की स्थिति तक प्रायः समान परिस्थित्तियाँ बनी रहनेकी संभावना रहती है | 

साराश यह है कि आत्मा परिणामी होनेके कारण प्रतिसमय अपनी मन, 
बचन और कायकी क्रियाओसे उन-उन प्रकारके शुभ और अशुभ सस्कारोमे 
स्वयं परिणत्त होती जाती है और वातावरणको भी उसो प्रकारसे प्रभावित 
करती है । ये आत्म-संस्कार अपने पूर्व बद्ध का्मंण शरीरमें कुछ नये कर्मपर- 
माणुओंका सम्बन्ध करा देते हैं, जिनके परिप्राकसे वे संस्कार आत्मामे शुभ या 
अशुभ भाव उत्पन्न करते है। आत्मा स्वय इन सस्कारोका कर्त्ता और स्वय ही 
उनके फलोका भोक्ता है। जब आत्माकी दृष्टि अपने मल स्वरूपकी ओर हो 
जाती है, तो शने: शनेः कुसंस्कार नष्ट होकर स्वरूपस्थितिरूप मुक्ति प्राप्त कर 
लेता है। इस शरीरको धारण किये हुए भी स्वानुभतिकर्त्ता, पूर्ण वीतराग और 
पूर्णश्ञानी बन जाता है। 

स्वभावत: आत्मामे कतुत्व और भोकतृत्व शक्षतियाँ विद्यमान है | यह स्वय 
अपने संस्कारों और बद्धकर्मो' के अनुसार असंख्य जीव-योनियोंमे जन्म-मरणके 
भारको ढोता रहता है। आत्मा सवंथा अपरिणामी और निर्लिप्त नही है, किन्तु 
प्रतिक्षण परिणामी है। वेभाविकी शक्तिके कारण अशुद्ध परिणमनके फलस्वरूप 
आत्मा जन्म-मरणकी परम्पराका आश्रय ग्रहण करती है। स्वाभाविक अवस्थाको 
प्राप्त करनेपर मुक्ति हो जाती है । 

आत्माके पुनर्जन्ममें अन्य कोई व्यवस्थापक, नियन्त्रक या नियोजक नही 
है, आत्मा स्वयं ही परिणमनशीलताके कारण एक शरीरको त्यागकर अन्य 
शरीर धारण करती है । जीव पूर्व शरीर त्याग करके नृत्तन शरीरको ग्रहण 
करनेके लिए गति करता है. यह गति मोडेवालो होती है । अन्तरालमे कार्मण- 
शरीर रहता है और कामंणवर्गंणाओंका ग्रहण भी होता है। अतः जीवके 
आत्म-प्रदेशोंके परिस्पन्दमें कामंणवर्गंणाएँ निमित्तछप होती हैं । 
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जीव और पुदूगल ये दोनों गतिशील हैं | इन दोनोंमे गमनक्रियाकी शक्ति 
है, निमित्त मिलनेपर ये गमन करने लगते हैं। संसारी जीव और पुद्गलोंकी 
गतिका कोई नियम नही हैं, पर जब जीव एक पर्याय त्यागकर दूसरी पर्यायको 
प्राप्त करनेके लिए गमन करता है, उस समय जीवकी सररू गति होती है। 
सरल गतिका आशय है कि जीव या पुद्गल आकाशके जिन प्रदेशोंपर स्थित 
हों, वहाँसे गति करते हुए वे उन्हीं प्रदेशोंकी सरल रेखाके अनुसार ऊपर, नीचे 
या तिरछे गमन करते हैं। इसीको अनुश्रेणि गति--पंक्तिके अनुसार गति 
कहते हैं । 

नया शरीर ग्रहण करनेके लिए दो प्रकारकी गतियाँ होती है.---(१) ऋजु 
और (२) वक्र। प्राप्य स्थान सरलरेखाम हो, वह ऋजु गति और जिसमे पूथे 
स्थानसे नये स्थानको प्राप्त करनेके लिए सरल रेखा भंग करनी पड़े, बट बक्र 
गति है ससारी जीवोका उर्त्पत्ति स्थान सरलरेखामे होता है और वक्ररेखामें 
भी। आतुपूर्वीकर्मोदयके अनुसार उत्पत्तिस्थानकी प्राप्ति होती है। अत्तः 
जन्मान्तर ग्रहण करनेवाली आत्मा ऋजुगति और वक्रगति दोनोको धारण 
करती है| 

अन्तराल गतिका काल जघन्य एक समय और उत्कृष्ट चार समय है । ऋजु 
गतिमें एक समय, पाणिमुक्तागत्तिमे दो समय, लाजुलिकागतिमे तीन समय 
और गोमूत्रिकागत्तिमं चार समय लगते है। मोड लेनेके अनुसार समयकी 
संख्या बढती जाती है | एक मोड़ लेनेपर दो समय, दो मोड़ लेनेपर त्तीन समय 
और तोन मोड़ लेनेपर चार समय लगता है । 
जन्सके भेद 

जन्मके त्तीन भेद है--(१) सम्मूच्छेन, (२) गर्भ और (३) उपपाद । मात्ता- 
पिताकी अपेक्षा किये विना उत्पत्ति स्थानमे औदारिक परमाणुओंको शरोर- 
रूप परिणमाते हुए उत्पन्न होना सम्मूच्छन जन्म है। माता-पिताके रज-बीयंकी 
शरीररूपसे परिणमाते हुए उत्पन्न होना गर्भ जन्म है। उत्पत्तिस्थानमे स्थित 
वेक्रियिक पुदगलोको शरीररूपसे परिणमाते हुए उत्पन्न होना उपपाद जन्म 
* है। जरायुज, अण्डज और पोत प्राणियोके गर्भ जन्म होता है, देव ओर नार- 
कयोंके उपपाद जन्म होत्ता है तथा पाँच स्थावरकाय, तोन विकलेन्द्रिय, सम्मृ- 
ज्छन मनुष्य और सम्मच्छेत पड्चेन्द्रिय तियेज्चोके सम्मुच्छेन जन्म होता हे | 


योनि और शरीर 
जिस आधारमें जोव जन्म लेता है, उसे योनि कहते है । योनिको प्राप्त जोब 
नूतन शरीरके हेतु ग्रहण किये गये पुद्गलोंमे अनुप्रविष्ट हो जाता है और पश्चात्‌ 
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शरीरकी बुद्धि और पुष्टि होने लगती है। योनियोंके मूल भेद नौ हैं ओर उत्तर 
भेद चोरासी लाख हैं:--(१) सचित्त, (२) शीत, (३) संवृत, (४) अचित्त 
(५) उध्ण, (६) विवृत, (७) सचित्ताचित्त, (८) शोतोष्ण और (९) सवृतविवुत। 

जीवप्रदेशोंमे अधिछित योनि सच्चित्त योनि है। जीवप्रदेशोसे अधिष्ठित 
न होना अचित्त योनि है । जो योनि कुछ भागमे जीव प्रदेशोंसे अधिष्ठित हो 
और कुछ भागमें जीवप्रदेशोसे अधिष्ठित न हो, वह मिश्र योनि है। शीत्त 
स्पशंवाली शीत योनि, उष्ण स्पर्शवाली उष्ण योनि और मिश्रित स्पशंवाली 
मिश्न योनि होतो है। ढको योनिको सवृत्त, खुलीको विवुत और कुछ ढकी तथा 
कुछ खुलीको सबृत्विबुत योनि कहते है। योनि और जन्ममे आधार-आधिय- 
भावका सम्बन्ध है । 

शरीर पॉँच प्रकारके होते हैः--(१) औदारिकश रीर (२) वेक्रियिकशरीर, 
(३) आहारकशरीर, (४) तैजसशरीर और (५) कामंणशरीर | ये शरीर 
उत्तरोत्तर सूक्ष्म होते गये है । तैजस और कामंण शरीर अप्रतिधाति है--न तो 
अन्य पदार्थों को रोकते है और न अन्य पदार्थों के द्वारा इनका अवरोध होता 
है। ये दोनो अनादिकालसे आत्मासे सम्बद्ध है। समस्त ससारी जीवोके थे दोनो 
शरीर पाये जाते है । औदारिकशरीर गर्भ और सम्मूच्छेन जन्मसे उत्पन्न होता 
है, वेक्रेयिक शरीर उपपाद जन्मसे, तैजस द्वरीर लब्धिके निमित्तते और अहारक 
शरीर शुभ, विशुद्ध एवं व्याघात रहित्त है। यो तो शरीर अनन्त प्रकारके हो 
सकते हैं, पर शरीरनामकमंके मुख्य भेदोंकी अपेक्षा विचार करनेसे शरीरके 
पाँच ही भेद हैं। स्थूल शरीर औदारिक कहलाता है। छोटा, बड़ा, हल्का 
भारी आदि अनेक रूपोको प्राप्त होनेवाला दरीर वेक्रियक कहा जाता है | 
सूक्ष्म पदार्थों का निर्णय करनेके लिए प्रमत्तगुणस्थानवाले भमुनिके मस्तिष्कसे 
निकलनेवाला एक हाथ प्रमाण शुभ पुत्तता आहारक शरोर है | तेजोमय शक्ल 
प्रभाववाला तेजस शरीर और कर्मो का समृह कार्मण शरीर होता है । 


लोकस्वरूप 


आकाशके जितने भागमे जीव, पुदूगल आदि षड्द्रव्य पाये जायँ, वह लोक 
है" और उसके चारों ओर अनन्त अलोक है। इस अनन्त आकाशके मध्यमे 


१. धम्मा$धम्मा कालो पुरगछजीवा य सति जावदिये । 
आयासे सो लोगो तत्तो परदो अलोगुत्तों ॥ 
““द्रव्यसं प्रह-गाथा, २०. 


धर्माधर्मकालपुदूगलजीवादच सन्ति यावत्याकाशे स लोक: | तथा चोक्तम्‌---लोकयन्ते 
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अनादि और अक्ृत्रिम रूपसे लोक अवस्थित है। यह लोक भनुष्याकार है 
तथा चारों ओर तीन प्रकारकी वायुओंसे वेष्टित है। अर्थात्‌ लोक घनोदधि- 
वात्तवछयसे, घनोदधि वातवलूय घनवातवलूयसे और घनवातवरूय तनुवातवलयसे 
वेष्टित है। तनुवातवलय आकाशके आश्रय है और आकाश अपने ही आश्रय है, 
उसको दूसरे आश्र्यकी आवश्यकता नही । यत्त आकाश सब्वव्यापी है| 

घनोदधिवातवलूयका वर्ण मूंगके सदृश, धनवात्वलयका वर्ण गोमूत्रके 
ख्रदुश ओर तनुवातवलयका वर्ण अव्यक्त है। हस लोकके मध्यमें एक राजू 
चौड़ी, एक राजू लम्बी और चौदह राजू ऊँची तसनाडो है। द्वीन्द्रियादि त्रस- 
जीव इसी त्रसनाडीमे रहते हे, इसके बाहर त्रसजीवोका अस्तित्व नहीं है । 


लोकके भेद 

लोकके तीन भाग हैं--( १) अधोलोक, (२) मध्यलोक और (३) ऊध्वंलोक। 
मुलसे सात राजकी ऊँचाई तक अधोलोक है, सुमेरुपर्वतकी उठंचाईके तुल्य 
मध्यलोक है और सुमेरुपर्वतसे ऊपर एक लाख चालीस योजन कम सात राजू 
प्रमाण ऊध्वंलोक है । लोकको धारण करनेवाला कोई व्यक्ति या परोक्ष शक्ति 
नही है । यह स्वभावत' अवस्थित है । 


हल्के 


अधोलोक ' स्वरूप ओर विस्तार 


सुमेरुपर्वतकी जडसे नीचे सात राजू प्रमाण अधोलोक अवस्थित है। जिस 
पृथ्वीपर हमछोग निवास करते हैं, उस पृथ्वीका नाम चित्रा पृथ्वी है। इसको 
मोटाई एक हजार योजन है और यह पृथ्वी मध्यलोकमें सम्मिलित है | सुमेरु- 
पर्बतकी जड एक हजार योजन चित्रा पृथ्वीके भीत्तर है, शेष निन्‍्यानवे हजार 
योजन चित्रापृथ्बीके ऊपर है और चालीस योजनकी चूलिका है। सब मिलाकर 
एक लाख चालीस योजन ऊँचा मध्यलोक है। मेरुको जडके नीचेसे अधोलोक 
प्रारम्भ होता है। सर्वप्रथम मेरुपर्वत्तको आधारभूत रत्नप्रभा पृथ्वी है। इसका 
पु्ब-पश्चिम और उत्तर-दक्षिण दिशामे लोकके अन्त पयेन्‍त विस्तार है। 
रत्नप्रभाकी मोटाई एक लाख अस्सी हजार योजन है। इसके आगे शकरराप्रभा 
नामक दूसरो पृथ्वी है, जिसकी मोटाई बत्तोस हजार योजन है। शकराप्रभाके 
तीचे कुछ दूर तक केवल आकाश है, जिसके आगे अट्टाईस हजार योजन मोटो 


दृश्यन्ते जीवादिपदार्था यत्र स लोक इति। तस्माल्लोकाकाशात्परतो बहिभाँगे 
पुनरनन्ताकाशमोक इति । स चानादिनिधन' केनापि पुरुषविद्ोषेण न कृतो न 
हतो न घुतो न च रक्षित. । 

--बृहद्द्॒ब्यसं ग्रह-संस्क्ृत-्टी का---२० गाया, पृष्ठ ५९. 
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बालुकाप्रभा तीसरी पृथ्वी है। चौथी पंकप्रमा पृथ्वी चौबीस हजार योजन 
मोटी, पाँचवीं धूमप्रमा बीस हजार योजन मोटी, छठी तमप्रमा सोलह हजार 
योजन मोटी और सातवीं महातमप्रभा आठ हजार योजन मोटी है । सातवीं 
पृथ्वीके नीचे एक राज्‌ प्रमाण आकाश निगोदादिक जीवोंसे भरा हुआ है। 
वहाँ कोई पृथ्वी नहीं है। इन सातों पृथिवियोंकों क्रमशः धर्मा, वशा, मेघा, 
अंजना, अरिष्टा, मघवी और माघवी नामोंसे भी अभिहित किया जाता है | 


पहली रत्नप्रभा पृथ्वीके तीन भाग है--(१) खरभाग, (+) पंकभाग और 
(३) अब्बहुलभाग | 

मुक्त जीव लोकके शिखरपर निवास करते है और ससारी जीवोंका निवास 
समस्त लोक है। गतिकी अपेक्षा संसारी जीवोके चार भेद हैः--(१) देव, 
(२) मनुष्य, (३) तिय॑डच और (४) नारकी। देवोंके भी चार भेद हैं:--(१) भवन- 
वासी (२) व्यन्तर (३) ज्योत्तिषी और (४) वेमानिक। भवनवासियोके 
(१) असुरकुमार, (२) नागकुमार, (३) विद्युत्तुमार, (४) सुपर्णकुमार, 
(५) भरिनकुमार, (६) वालकुमार, (७) स्तनितकुमार, (८) उदधिकुमार, 
(९) द्वीपकुमार और (१०) दिकक्‍्कुमार ये दस भेद हैं । व्यन्तरोके (१) किन्नर, 
(२) किपुरुष, (३) महोरग, (४) गन्बवं, (५) यक्ष, (६) राक्षस, (७) भूत और 
(८) पिशाच ये आठ भेद हैं। खरभागमे असु रकुमा रको छोडकर शेष नवप्रकारके 
भवनवासी देव और राक्षसके अतिरिक्त शेष सात प्रकारके व्यन्तरदेव निवास 
करते हैं । पंकभागमें असुरकुमार और राक्षसोके निवास स्थान हैं | अब्बहुलभाग 
ओर शेष छ: पृथ्चियोंमें नारकियोंका निवास है । 


लारकियोंके निवासरूप सातों पृथिवियोंमे कुल ४९.पटल है | पहली पृथिवीके 
अब्बहुल भागमें १३, दूसरीमें ११, तीसरीमे ९, चोथीमें ७, पाँचवीमें ५, छठोमें 
३ और सातवीं पृथ्वीमें १ पटल है। ये पटल इन भूमियोके ऊपर नीचेके एक- 
एक हजार योजन छोड़कर समान अन्तरपर स्थित हैं । 

पहले नरकमें एक सागर, दूसरेमे तीन सागर, तीसरेमें सात सागर, चोधेमें 
दस सागर, पाँचवेंमें सत्रह सागर, छठेमे बाईस सागर और सातवेमे तेतीस 
सागरकी उत्कृष्ट स्थिति होती है। प्रथम नरकमें जघन्य आयु दस हजार बर्ष- 
की है भोर प्रथमादि नरकोंकी उत्कृष्ट आयु ही द्वित्तायादि नरकोमें जघन्य आयु: 
होती जाती है| 


पापोदयसे यह जीव नरकंगतिमें जन्म ग्रहण करता है। यहां नाना प्रका रके 
भयानक तीत्र दुःख भोगने पड़ते हैं। पहली चार पृथिवियों और पाँचवीके 
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तृतीयांश नरकॉमें उष्णताकी तीत्र बेदना है तथा नौचेके नरकोंमें शीतजन्य 
तीब्र वेदना है। तीसरे नरक पर्यन्त असु रकुमार जातिके देव आकर नारकियोंकों 
परस्पर लड़ाते हैं। नारकियोंका शरोर अनेक रोगोंसे ग्रस्त रहता है और परि- 
णामोंमें नित्य क्ररता बती रहती है। नरकोंकी भूमि महादुगंन्धयुक्त अनेक 
उपद्रवों सहित होतो है। तारकियोंमें परस्पर जातिविरोध होता है। वे पर- 
स्परमें एक दूसरेकी भयानक दुःख देते हैं। छेदन, भेदन, त्तान, मारण आदि 
नाना प्रकारकी घोर वेदनाओंको सहते हुए दारुण दु खका अनुभव करते हैं 


नारकी मरणकर नरक और देवगतिमे जन्म नहीं ग्रहण करते, किन्तु मनुष्य 
और तियंँच गतिमें ही जन्म लेते है। इसी प्रकार मनुष्य और तिर्य»च ही नरक 
गतिमें जन्म ग्रहण करते है। असन्नी पड्चेन्द्रिय जीव मरकर प्रथम नरक तकु; 
सरीसृप जातिके जीव दूसरे नरक तक; पक्षी तीसरे नरक तक, सप॑ चौथे नरक 
तक, सिंह पाँचवें नरक तक; स्त्री छठे नरक तक और कमंभूमिमें उत्पन्न पुरुष 
तथा मत्स्य सातवें नरक तक जन्म ग्रहण करते हैं| भोगभूमिके जीव नरक नहीं 
जाते, किन्तु वे देव ही होते है। यदि कोई निरन्तर नरक जा, तो पहले नरक- 
में आठ बार त्तक, दूसरे नरकमे सात्त बार तक, तीसरे नरकमे छ' बार तक, 
चौथे नरकमे पाँच बार तक, पाँचवे नरकमे चार बार तक, छठे नरकमें तीन 
बार तक और सातवें नरकमे दो बार तक निरन्तर जा सकता है, अधिक बार 
नहीं । सातवें नरकसे निकलकर तियेज्च पर्याय ही प्राप्त होती है। छठे नरकसे 
निकले हुए जोव सयम धारण नही कर पाते | पञ्चम नरकसे निकले हुए जीव 
मोक्षको नही जा सकते। चतुथं नरकसे निकले जीव तीर्थंकर नही होते; पर 
प्रथम, द्वितीय और तृत्तीय नरकसे न्तिकले जीब तीर्थंकर हो सकते है। नरकसे 
निकले हुए जीव ब्रुड़मद्र, नारायण, प्रतिना राग्रणु और चक्रवर्ती नही होते । 


भमध्यलोक : स्वरूप और विस्तार 


अघधोलोकसे ऊपर एक राजू लम्बा, एक राजू चौड़ा और एक लाख चालीस 
योजन ऊँचा मध्यलोक है। यह मध्यलोक उत्तर-दक्षिण सात राजू और पू॑- 
पश्चिम एक राजू है। इसका आकार झालरके समान है। मध्यलोकके बोचमें 
गोलाकार एक रूक्ष योजन व्यासवाला जम्बूद्योप है। इस जम्बूद्ीपको घेरे हुए 
गोलाकार लवण समुद्र है। इस लवण समुद्रकी चौड़ाई सवंत्र दो लाख योजन 
है। इसे घेरे हुए धातकोखण्ड द्वीप है, इसकी चौड़ाई चार लाख योजन है| इस 
द्वीपको घेरे हुए आठ लाख योजन चोडा कालोदधि समुद्र है। कालोदधि समुद्र- 
को चारों ओरसे घेरे हुए सोलह लाख योजन चोड़ा पृष्करद्वीप है। इस प्रकार- 
से दूने-दूने विस्तारको लिए परस्पर एक दूसरेको बेड़े हुए असंल्यात द्वीप-समुद्र 
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हैं। अन्तमें स्वयंभूरमण समुद्र है । चारों कोनोंमें पृथ्वी है। पुष्करद्वीपके बीथों- 
बीच मानुषोत्तर पव॑त है, जिससे पुष्करद्वीपके दो भाग हो गये है। जम्बूहीप, 
घातकीखण्ड ओर पुष्कराद्धं, इस प्रकार ढाई द्वीपमें मनुष्य रहते हैं, इससे बाहर 
मनुष्य नहीं हैं। स्थावर जीव समस्त लोकमे भरे हुए हैं। जलचर जीव लवणो- 
दधि, कालोदधि और स्वयंभ्रमण इन तीन समुदोंमें निवास करते हैं । 

जम्बूद्वीप एक लाख योजन चोडा गोलाकार है। इसमें पूर्व और पश्चिम 
दिशामे लम्बायमान दोनों ओर पूर्व-पश्चिम समुद्रको स्पर्श करते हुए (१) 
हिमवत्‌, (२) महाहिमवान्‌, (३) निषध, (४) नील, (५) रुकमि और (६) छ्षिखरी 
ये छः कुलाचल हैं, इन्हे वर्षधर भी कहा जाता है। इनके निमित्तसे जम्बद्दीपके 
सात भाग हो गये हैं। दक्षिण दिशाके प्रथम भागका नाम भरत क्षेत्र, द्वितीय 
भागका नाम हैमवत और तृतीय भागका नाम हरिक्षेत्र है। इसी प्रकार उत्तर 
दिष्लाके प्रथम भागका नाम ऐरावत, द्वितीय भागका नाम हैरणष्यवतत और तृत्तीय 
भागका नाम रम्यक क्षेत्र है। मध्य भागका नाम विदेह क्षेत्र है । भरत क्षेत्रकी 
चौड़ाई ५२६/६।१९ योजन अर्थात्‌ जम्बूद्ोपको चोड़ाईके एक लाख योजनके 
१९० भागोंमेसे एक भाग प्रमाण है । हिमवत पर्वत्तकी चौड़ाई दो भाग, हैमबत्त 
क्षेत्रकी चार भाग, महाहिमवत्‌ पव॑त्तकी आठ भाग, हरिक्षेत्रकी सोलह भाग और 
निषधकी बत्तीस भाग प्रमाण है। सब मिलौकर ६३ भाग प्रमाण हुए। इसी प्रकार 
उत्तर दिशामें ऐरावत क्षेत्रसे लेकर नीलपवबंत तक ६३ भाग है। मध्यका विदेह्‌ 
क्षेत्र ६४ भाग है। इस प्रकार कुल मिलाकर ६३+ ६३ + ६४ + १९० भाग 
प्रमाण है । 

हिमवत्‌ पव॑तकी ऊँचाई सो योजन, महाहिमबत्‌की दो सौ योजन, निषधकी 
चार सो योजन, नीलकी चार' सौ योजन, रुक्मिकी दो सौ योजन और 
शिखरीकी सौ योजन है। इन सभी कुलाचलोकी चौड़ाई ऊपर, नीचे और मध्यमे 
समान है | इन कुलाचलोके पखवाड़ोंमें अनेक प्रकारकी मणियाँ है। ये हिमव- 
दादिक छहों पवत क्रमश" सुवर्ण, रजत, तप्तसुवर्ण, बेडूयं, चाँदी ओर सुवर्णके 
वर्ण वाले हैं। इन कुलाचलोंके ऊपर पद्म, महापद्म, तिगिच्छ, केसरी, महा- 
पुण्डरीक और पुण्डरीक सज्ञक छः तालाब हैं। इन कुण्डोंक्ी लम्बाई १०००। 
२०००।४०००।४०००।२००० और १००० योजन है। चोढ़ाई ५००]१०००।२०००। 
२०००।१०००।५०० योजन है | गहराई १०२०।४०।४०२०।१० योजन है। इन 
तालाबोंमें पाथिब कमल है, जिनकी ऊँचाई और चोड़ाई १।२४४।२।१ योजन 
है। इन कमछोपर पल्योपम आयुवाली श्री, ही, धृति, कीत्ति, बुद्धि और लक्ष्मी 
जातिकी देवियाँ सामानिक और पारिषद्‌ जातिके देबो सहित क्रमसे निवास 
करती है। 
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इन सात्त क्षेत्रोमेंसे प्रत्येकमे दो-दो क्रमसे गगा-सिन्दु, रोहित-रोहितास्या, 
हरित-हरिकान्ता, सोता-सोतोदा, नारो-नरकान्ता, सुवर्णकूला-रूप्यकूछा, और 
रक्ता-रक्तोदा ये चौदह नदियां प्रवाहित होती है । 

विदेहक्षेत्रके बीचमे सुमेर प॑त्त है । सुमेरु पवतकी जड़ एक हजार योजन 
भूमिमे है तथा निन्‍्यानबे हजार योजन भूमिके ऊपर ऊँचाई है और चालीस 
योजनकी चूलिका है। यह सुमेरु परत गोलाकार भूमिपर दश हजार योजन 
चौड़ा तथा ऊपर एक हजार योजन चौडा है। सुमेरुपर्बतके चारो ओर भूमिपर 
भद्रणाल वन है। यह भद्रशाल वन पूर्व और पश्चिम दिल्लाम बाईस-बाईस हजार 
योजन और उत्तर-दक्षिण दिशामे ढाई-ढाई सौं योजन चौडा है । पृथ्वीसे पाँच- 
सो योजन जानेपर सुमेरुके चारो ओर प्रथम कटनीपर पॉचसौ योजन चौड़ा 
ननन्‍्दनवन है। नन्‍्दनवनसे बासठ हजार पॉँचसों योजन ऊँचा चढ़नेपर सुमेरुके 
चारो ओर द्वितीय-कटनीपर पॉचसौ योजन चोौडा सौमनस वन है | सोमलस बनसे 
छत्तीस हजार योजन ऊँचा चलनेपर सुमेझंक चारो ओर तोसरी कटनीपर 
चारसों चौरानबे योजन चौडा पाण्हुक वन है। मेरुकी चारो विदिशाओंमे 
चार गजदन्त पर्बत है। दक्षिण और उत्तरम भद्गशालू तथा निषध और नील 
पव॑तके बीचमे देवकुरू और उत्तरकुरु है। मेरुको पूर्व दिशामे पूर्व विदेह और 
पश्चिम दिशामे परश्चिम विदेह है। पूर्व विदेहत: बीचम होकर सीता और 
पश्चिम विदेहमे होकर सीतोदा नदी पूर्व और पर्दिचम समुद्रको गयी हैं। इस 
प्रकार दोनो नदियोके दक्षिण और उत्तर तठकी अपेक्षासे विदेहके चार भाग 
है और प्रत्येक भागमे आठ-आठ देश है। इन आठो देशोका विभाग करनेवाले 
वक्षार पर्वत्त तथा विभंगा नदी है। 

भरत और ऐराबत दषत्रकें बीचमे विजयाद्ध पर्वत है। भरत और 
ऐगवत्तके छ -छ खण्ड है। इनमेसे एक-एक आयखण्ड और पॉच-पॉच म्लेच्छ 
खण्ड हैं । 

मनुष्यलोकके भीत्तर पन्द्रह कर्मभूमि और तीस भोगभूमियाँ है। जहां 
असि, मसि, कृषि, सेवा, शिल्प और वाणिज्यरूप षट्कमंकी प्रवृत्ति हो, उसे 
करमंभूमि कहते है और जहाँ कल्पबुक्षों द्वारा भोगोकी प्राप्ति हुए, उसे भोग- 
भूमि कहते हैं । 

भोगभूमिके तोन भेद है --(१/ उत्तम, (२) मध्यम और (३) जघन्य | हैमवत 
और हैरण्यवत क्षेत्रोमे जघन्य भोगभूमि है। हरि और रम्यक क्षेत्रोंमे मध्यम 
भोगभूमि एवं देवकुरु और उत्तरकुरुमे उत्कृष्ट भोगभमि है। मनुष्यछोकके बाहर 
सर्वत्र जधन्य भोगभूमिकी-सी रचना है किन्तु अन्तिम स्वयंभूरमणद्वीपके 
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शज् 
हवा 


उत्तराद्ध में तथा समस्त स्वयंभ्रमण समुद्रमें तथा चारों कोनोंकी पृथिवियंमें 
कर्ममूमिकी-सी रचना है। भोगभूमिमें द्वोन्द्रिय, त्रीन्द्रिय और चतुरिन्द्रय जीव 
नहीं होते | समस्त द्वीप-समुद्रोंमें भवनवासी और व्यन्तरदेव निवास करते हैं । 
कल्पकारू : विवेचन 

भोगभूमि और कर्ममूमिके साथ कल्पकालका घनिष्ठ सम्बन्ध है। 
मध्यलोकके रहस्यको जानकारी भी कल्पकालके परिज्ञानके अभावमे संभव 
नहीं है । 

बीस कोडाकोडी अद्धासागरके समयोंके समूहको कल्प कहते हैं। कल्पकाल 
के दो भेद हैं:--अवसपंण और (२) उत्सपंण । इन दोनों कालोंका प्रमाण दस- 
दस कोडाकोडी सागर है। अवसपंण कालमें आयु, शरीर, ऐश्वर्य, विद्या, बुद्धि 
आदिकी उत्तरोत्तर हीनता और उत्सपंणकालमें उक्त बातोंकी उत्तरोत्तर वृद्धि 
होती है। अवसपंणकालके छः मेद हैः--(१) सुषम-सुषम, (२) सुषम, (३) सुषम 
दुःषम, (४) दु'षम-सूषम, (५) दुःषम और (६) दु षम-दुघम | 

अवसपंणके छहों काल व्यत्तीत हो जानेपर उत्सर्पणके छः काल आते है। 
इस प्रकार अवसपंणके पद्चात्‌ उत्सपंण और उत्सपंणके पश्चात्‌ अवसपंणका 
क्रम चलता रहता है | हर 

सुषम-सुषमकालका प्रमाण चार कोडाकोडी सागर, सुषमका प्रमाण तीन 
कोडाकोडो सागर, सुषम-दु षमका प्रमाण दो कोडाकोडी सागर, दुःषम-सुषमका 
प्रमाण बयालीस हजार बर्ष कम एक कोडाकोडी सागर, दुः्षमका इक्कीस 
हजार वर्ष और दु'षम-दुःषमका इक्कीस हजार वर्ष प्रमाण है। 

अनेक कल्पकाल बोतनेपर एक हुंडावसपंणकाल आता है, जिसमे कई 
विचित्र बातें घटित होती हैं । यथा चक्रवर्तीका अपमान, त्तोर्थंकरके पुत्रीका 

जन्म एवं शलाकापुरुषोंको सख्यामें हानि आदि बातें घटित होती है | 

पहले कालके आदियमें मनुष्योंके शरीरकी ऊँचाई तीन कोश और अन्‍्तमे 
दो कोश होती है । दूसरेके आदिमें दो कोश और भन्‍्तमें एक कोश ऊँचाई होती 
है। तीसरेके आदिमे एक कोश, अन्‍्तमे पाँचसों धनुष, चौथेके आदियमें पाँचसो 
धनुष और अन्तमे सात हाथ ऊँचाई हांती है। पाँचवेके आदिमे सात हाथ, 
अन्तमें दो हाथ और छठेके आदिमे दो हाथ और अन्‍्तमें एक हाथ रचाई 
रह जाती है। 
पट्कालोंमें भोगभूमि और कर्मभूसि : व्यवस्था 

अवसपंणके प्रथमकालमें उत्कृष्ट भोगभूमिकी रचना रहती है। इस कालमें 
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भोजन, वस्त्र, आभूषण आदि समस्त भोगोपभोगकी सामग्री दस प्रकारके कल्प- 
व॒क्षो|ंसे प्राप्त होती है । पृथ्वी दपंणके समान मणिमय छोटे-छोटे सुगन्धित तृण- 
युक्त होतो है। भोगभूभिमें माताके गर्भसे युगपत्‌ स्त्रो-पुरुंषका युगल उत्पन्न 
होता है। यह युगल ४९ दिनमें यौवन अवस्थाको प्राप्त हो जाता है । आयुके 
अन्तमें पुरुष छींक लेकर ओर स्त्री जंमाई लेकर मरणको प्राप्त होते हैं । 
उनका दरीर शरत्कालके भेघके समान विल॒प्त हो जाता है। ये भोगभूमिके 
सभो जीव मरण कर देवगतिको प्राप्त होते है । 


द्वितीयकालमें मध्यम भोगभूमि और तृतीयकालके आदिम जघन्य भोग- 
भूमिकी स्थिति रहती है | तृतीयकालके अन्तमे कर्मभूमिका प्रवेश होता है। इस 
कालमें जब पल्यका अष्टमाश शेष रह जाता है तो क्रमश चौदह कुलकर उत्पन्न 
होते है । ये कुलकर जीवनवृत्ति एवं मनुष्योको कुलकी तरह इकट्ठे रहनेकीा 
उपदेश देते हैं । चतुर्थधालमें चौबीस तीर्थंकर, द्वादश चक्रवर्ती, नव नारायण, 
नव प्रत्तितारामण और नव बलभद्र इन त्रेसठ शलाकापुरुषोका जन्म होता है। 
पतञ्चमकाल पर्यन्त मुनि, आथिका, श्रावक और श्राविकारूप चतुविधसंघका 
अस्तित्व बना रहता है। पञचमकालके अन्तमे धमं, अग्नि और राजा इन 
तीनोका नाश हो जाता है। छठे कालमे मनुष्य पशुकी तरह नग्न, धर्मरहित 
और माप्ताहारी होते हैं। इस कालके जीव मरकर नरक और तियंच-च गतिमे 
ही जन्म धारण करते हैं | 


छठे कालमे वर्षा बहुत थोडो होती है तथा पृथ्वी रत्नादिक सारवस्तुसे 
रहित होती है | मनुष्य तीम्र कषाय युक्त होता है | इस कालके अन्तमे सवर्तंक 
नामक पवन बडे जोरसे चलता है, जिससे पव॑त, वृक्षादि चूर-चूर हो जाते हैं। 
बसनेवाले जीव मृत्युको प्राप्त होते है अथवा म्‌च्छित हो जाते हैं। कुछ मनुष्य 
विजयाधं पवंतको गुफाओं और महागगा तथा महासिन्धु नदोकों वेदियोंमे 
स्वय प्रविष्ट हो जाते है। इस छठे कालके अन्तमे सात-सात दिन पयंन्‍्त क्रमश: 
(१) पवन, (२) अत्यन्त शीत, (३) क्षारर्स, (४) विष, (५) कठोर अग्नि, (६) 
धूल और (७) धुँआकी वर्षा होती रहती है। इन उनचास दिनोंमें अवशिष्ट 
मनुष्यादिक जोव नष्ट हो जाते हैं। विष और अग्निकी वर्षाके कारण पृथ्वी एक 
योजन नीचे तक चूर-चूर हो जाती है । इसीका नाम प्रूय है। प्रछय भरत 
ओर ऐरावत क्षेत्रोके आयंखण्डोंमें ही होती है, अन्यत्र नही | अत यह खण्ड- 
प्रलय कहलाती है। 

उत्सर्पणके दु 'षम-दुःषम नामक प्रथमक्रालप्रे सवंप्रथम सात दिन जलवुष्टि, 
सात दिन दुग्धवृष्टि, सात दिन घृतरवृष्ट और सात दिन तक अमृत्वृष्टि होती 
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है, जिससे पृथ्वी निवास करने योग्य सचिक्‍्कण हो जाती है। जलादिकी वर्षाके 
कारण वृक्ष, लत्ता, औषघ, गुल्म आदि वनस्पतियोंकी उत्पत्ति और वृद्धि होने 
लगती है। पृथ्वीकी गीतलता और सुगन्धताका अनुभव होते ही विजयाध॑ तथा 
नदीकी वेदिकाओमें छिपे हुए जीव निकल आते हैं और घर्मरहित नग्नरूपमें 
विचरण करते हैं। मृत्तिका आदिका आहार करते हैं। इस कालमें जीवोंको 
आयु और शरीर आदि बढने लगते हैं। उत्सपंणके दूसरे दु.बमकालमें एक 
हजार बषं अवशिए रहनेपर कुकर उत्पन्न होते हैं। ये कुलकर मनुष्योंको 
क्षत्रिय आदि कुलोंका आचार एवं अग्निसे अन्नादि पकानेकी विधि सिखलछाते 
है। इसके परचात्‌ दुषम-सुषम नामक तृत्तीय काल भाता है, जिसमे त्रेसठ 
शलाकापुरुष जन्म ग्रहण करते है। तत्पश्चाव चतुर्थ, पठबम और पष्ठकालमें 
भोगभूमिका प्रवत्तंन रहता है | 


ज्योतिषादेव * वर्णन 


ज्योत्तिषीदेवोके अन्तगंत सूये, चन्द्र, ग्रह, नक्षत्र और त्तारोंकी गणना 
की गई है। चित्राभूमसे सात सौ नब्बे योजन ऊपर तारे है। तारोसे दस 
योजन ऊपर सूर्य और सूर्यसे अस्सी योजन ऊपर चन्द्रमा है। चन्द्रमासे चार 
सो योजन ऊपर नक्षत्र, नक्षत्रोसे चार कोजन ऊपर बंध, बुधसे तीन योजन 
ऊपर शुक्र, शुक्र तोन योजन ऊपर गुरु, गुरुस तीन योजन ऊपर मगल और 
मगलसे तीन योजन ऊपर शनिइचर है | वुधादि पांच ग्रहोंके अतिरिक्त तिरासी 
अन्य ग्रह भी है | इस प्रकार कुल ग्रहोकी राज्या अट्टासी मानो गयी है । 


राहुके विमानका ध्वजदण्ड चन्द्रमाके विमानसे और केतुके विमानका 
ध्वजदण्ड सूर्के विमानसे चार प्रमाणागुल नीचे है | तथ्य यह है कि ज्योतिष्क 
जातिके देव मध्यलांकके अन्तर्गत ही विमानोमे निवास करते है। इस 
ज्योतिष्कपटछकी मोटाई उध्ब॑ं और अधोदिशामे एकसौ दस योजन है और 
पूर्ण तथा पष्चिम दिग्ञाओमे लोकके अन्तमे धनोदधिवातवलय पयंन्त है 
तथा उत्तर और दक्षिण दिशामे एक राजू प्रमाण है। सुमेरु पर्वतके चारो ओर 
ग्यारह सो इक्योस योजन तक ज्योतिष्क विमानोंका सदभाव्र नहीं है । मनुष्य- 
लोक पयंन्त ज्योतिष्क विमान नित्य सुमेरकी प्रदक्षिणा करते है । जम्बूद्वीप- 
में ३६, लवण समुद्रमे १३९, धातुकी खण्डमे १०१०, कालोदधिमे ४११२०, 
और पुष्कराध॑मे ५३२३० ध्रूब तारे है। मनुष्यलोकसे बाहर समस्त ज्योतिष्क 
विमान अवस्थित है | 


इन ज्योतिष्क विमानोमे तियंक्‌ कुछ अन्तर है और ऊपरो भाग आकाश- 


४०४ : तोधकर महावीर और उनकी उआवचार्य-परम्परा 


की एक हो सतहमें है। तारोंमे परस्पर जधन्य अन्तर एक कोशका सप्तमांश, 
मध्यम अन्तर ५० योजन और उत्कृष्ट अन्तर १००० योजन है। समस्त ज्यो- 
तिष्क विमानोंका आकार आधे गोलेके समान है। इन विमानोंके ऊपर ज्यो- 
तिषी देवोंके नगर हैं । ये नगर अत्यन्त रमणोक और जिनमन्दिर संयुक्त हैं। 

चन्द्रमाके विमानका व्यास ५६६१ योजन है, सूर्यके विमानका व्यास 
४१६१ योजत, शुक्रके विमानका व्यास एक कोश, बृहस्पतिके विमानका व्यास 
कुछ कम एक कोश तथा बुध, मगल और शनिके विमानोंक! व्यास आधा- 
आधा कोश है। तारोके विमान १।४ कोश, क्वचित्‌ १२ कोश और क्वचित्‌ 
३।४ कोश है। नक्षत्रोंके विमान एक-एक कोश चौडे है। राहु और केतुके 
विमान किचित्‌ ऊन एक योजन चौड़े है । समस्त विमानोकी मोटाई, चौड़ाईसे 
आधी है। सूर्य और चन्द्रमाकी बारह हजार किरणे है। चन्द्रमाकी किरणें 
शोतल और सूर्यकी किरणे उष्ण है। शुक्रकी ढाई हजार प्रकाशमान किरणें 
है । शेष ज्योतिषो देव भन्‍द प्रकाश युक्त है। 

चन्द्रमाके विमानका ६ ६वाँ भाग क्ृष्णपक्षम कृष्णछप और शुक्ल पक्षमे शुक्ल- 
रूप प्रतिदिन परिणमन करता है| राहुके विमानके निमित्तसे छह मासमें एक बार 
पूणिमाकों चन्द्रग्रहण होता है। सूथके लाचे चलनेवाल केतु विमानके निमित्त- 
से छह मासमे एक बार अमावस्याकों सूयंग्रहण होता है। ज्योतिष्क विमानों- 
का नाना प्रकारके आकार धारण करनवाल्े देव खीचते है । चन्द्रमा और 
सू्ंके सालह-सालह हजार वाहक दव है। ग्रहोंके आठ-आठ हजार, नक्षत्रोके 
चार-चार हजार ओर ताराके दो-दो हजार वाहुक देव हैं चन्द्रमा, सूप और 
ग्रह इस तान्तोको छाइकर शेष ज्यातिपी दव एक हो मार्गस गमन करते हैं। 

जम्बूद्वीपम दो, लवण समुद्रम चार, धातकी खण्डमे बारह, कालोदधिमे 
बयालीस भौर पुष्कराधंमे बहत्तर सूय-चन्द्रमा है। प्रत्येक द्वीप या समुद्रके 
समान दो-दा खण्ड है अ।र आधे-आधे ज्यो(तष्क विमान गमन करते है । ग्रहो- 
का प्रमाण चन्द्रमाओके प्रमाणस अट्टासो गणित है। नक्षत्रोका प्रमाण चन्द्रमाओं- 
के प्रमाणसे अद्व[ईस गणित और तारोंका प्रमाण चन्द्रमाओके प्रमाणसे छिया- 
सठ हजार नौ सो पचहत्तर कोडा-कोडी गुणित है | 

चन्द्रमा और सूर्यके गमन-माम्की चारक्षेत्र कहा जाता है। इस समस्त 
चारक्षेत्रती चौड़ाई ५१०/४८।६१ योज्न है । इस चौड़ाईम १८० योजन तो 
जम्बूद्वीपमे और शेष ३३०/४८।६१ योजन लवण समुद्रमे हे | चन्द्रमाके गमन 
करनेकी पन्द्रह और सूर्यके गमन करनेकी एकसों चोरासी गलियों है। इन 
सबमें समान अन्तर है। दो-दो सूर्य या चन्द्रमा प्रतिदिन एक-एक गलछीको 
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छोड़कर दूसरी-दूसरी गलोमे गमन करते हैं, जिस दिन सूर्य भोतरी गहीमें 
गमन करता है, उस समय १८ मुहतंका दिन १२ मुह॒तंकी रात्रि होती है। 
तथा क्रमश' घटते-घटते जिस दिन सूर्य बाहरी गली--बीथिमे गमन करता है, 
उस दिन बारह मुह॒तंका दिन और १८ मुह॒तंकी रात्रि होती है । सूर्य कर्क- 
संक्रातिके दिन आभ्यन्तर वीथि--भीत्तरी गलीमें गमन करता है। इस दिन 
दक्षिणायनका प्रारम्भ होता है और मकरसंक्रान्तिके दिन बाह्य वीथिपर गमन 
करता है। इस दिन उत्तरायणका आरम्भ होता है। प्रथम वीथिसे एकसौ 
चौरासीवी वीथिमे आनेमें १८३ दिन, तथा अन्तिम वीधिसे प्रथम वीथि तक 
पहुँचनेमे १८३ दिन लगने है। दोनों अयनोंके ३६६ दिन होते हैं। इसीको 
सूरयंवर्ष कहते है । सूर्य, चन्द्र और नक्षत्र आदि की गणितात्मक गति गगन- 
खण्डो द्वारा जानी जाती है । काल-बिभाजन ज्यो(तष्क देवोकी गत्ति द्वारा ही 
होतः है । 
उध्यलोक 

मेरुसे ऊपर लोकके अन्त तकके क्षेत्रको उध्वलोक कहते है। इसके दो भेद 
हैः--(१) कल्प और (३) कल्पातीत । जहाँ इन्द्र, सामानिक आदिकी कल्पना 
हांती है, वे कल्प है और जहाँ यह कल्पना नही है, वे कल्पातीत है। कल्पमें 
सोलह स्वर्ग हैं - (१) मौधर्म, (२) ईशान, (३) सनतकुमा र, (४) माहेन्द्र, (५) 
बहा, (६) ब्रह्मोत्तर, (७) लातव, (८) कार्पिष्ठ, (०) शुक्र, (१०) महाशुक्र, (११) 
सतार, (१२) सहस्रार, (१३)आनत, (१४)प्राणत,(१५) भारण, (१६) अच्युत । 
इन १६ स्वगॉमेंसे दो-दो स्वर्गो में सयुक्त राज्य है। इस कारण सौधमं, ईशान 
आदि दो-दो स्वर्गो का एक-एक युगल है। आदिके दो तथा अन्तके दो इस 
प्रकार चार युगलोंमे आठ इन्द्र हे और मध्यके चार युगलोंमे चार ही इन्द्र 
हैं। अतएव इन्द्रोंकी अपेक्षा स्वर्गों के बारह भेद है । 


सोलह स्वर्गों से ऊपर कल्पातीत हैं | इनमें नव ग्रेवेयक, नव अनुदिश और 
पंच-अनुत्तर इन २३ की गणना की जाती है | सोलह स्वर्गों में त्तो इन्द्र, सामा- 
निक, पास्षिद आदि दस प्रकारकी कल्पना है और कल्पातीतोम यह कल्पना 
नहीं है, वहाँ सभी अहमिन्द्र कहलाते है | 

भेरुकी चूलिकासे एक बालके अन्तरपर ऋजु विमान है। यहीसे सौधमं 
स्वगंका आरम्भ होता है। मेरु तलसे डेढ़ राजुकी ऊँचाईपर सौधमं-ईशान 
युगछका अन्त है। इसके ऊपर डेढ़ राजूमे सनत्तकुमार-माहेन्द्र युगल और 
उसके ऊपर आधे-भाधे राज्यमें छह युगल हैं। इस प्रकार छह राजूमें आठ युगल 
हैं। सौधम स्वगंमे बत्तीस छाख, ईशानमें बीस छाख, सनततकुमारमे बारह झाख, 


४०६ : तीर्थंकर महावीर और उनकी आचार्य-परम्परा 


माहेन्द्रमें भाठ छाख, ब्रह्म-ब्रह्मोत्तर युगलमे चार लाख, लान्तव-कापिष्ठ युगलमें 
पत्रास हजार, शुक्र-महाशुक्र युगलमे चालीस हजार, सतार-सहलार युगलूमें 
छह हजार तथा आजनत्त, प्राणत, आरण और अच्युत इन चारों स्वर्गोमें सब 
मिलाकर सात सौ बिमान हैं। अधोग्रेवेयकमे १११, मध्य भ्रवेयकमे १०७ और 
अध्वंग्रेवेयकर्में ५" विमान है। अनुदिशमें ९ और अनुत्तरमे ५ विमान हैं। ये 
सब विमान ६३ पटलोमे विभाजित है। जिन विमानोंका ऊपरी भाग एक 
समतलमे पाया जाता है, वे विमान एक पटलके कहलाते हे और प्रत्येक 
पटरुके मध्य-विमानको इन्द्रक-विमान कहते हैं। चारों दिशाओंमें जो पंक्ति 
रूप विमान है, वे श्रेणीषद्ध कहलाते है। श्रेणियोके बीचमे जो फुटकर विमान 
हैं उनकी प्रकीणंक सज्ञा है ! 

सर्वार्थंसिद्धि विमान लोकके अन्तसे बारह योजन नीचा है । ऋणजु विमान 
४५ लाख योजन चौड़ा है। द्वितीयादिक इन्द्रकोंको चौड़ाई क्रमश: घटती गयी 
है और सर्वार्थंसिद्धि नामक इन्द्रक विमानकी चौड़ाई एक लाख योजन है। 


लोकके अन्तमे एक राजू चौड़ी, सात्त राजू लम्बी ओर आठ योजन मोटी 
ईबतुप्राग्भार नामक आठवी पृथ्वी है। इस पृथ्वीके मध्यमे रूप्यमयी छत्ताकार 
४५ लाख योजन चौडी और मध्यम आठ योजन मोटी सिद्धशिला है। इस 
सिद्धशलाके ऊपर त्तनुवातमे मुक्त जीव विराजमान हे । तथ्य यह है कि उषध्व॑- 
लोक मुदगाकार है, इसका आकार त्रिशरावसपुटसस्थान जेसा है। 


लोकस्थिति 

आकाश, पवन, जल ओर पृथ्वी ये विष्वके आधारभूत अंग है। विश्वकी 
व्यवस्था इन्हीके आधार-आधेयभावसे निर्मित है। लोक भी उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्यात्मक हे । इसकी व्यवस्था तकके आधारपर प्रतिष्ठित है। जीवादि 
सभी द्रव्य छोकम निवास करते हैं और अलोकम केवल आकाश ही आकाश 
रहता है | वस्तुत. लोककी स्थिति अनेकान्तवादके आलाकमे घटित होतो है । 


आध्यात्मिकदृष्टि : ज्ञेय 

आध्यात्मिकदृष्टिसे पदार्थोका तीन विभागोमे वर्गीकरण किया गया है:--- 
(१) हेय (२) उपादेय और (३) ज्ञेय। हेयका अथ॑ है त्याज्य | जो आत्मामे 
आकुलता उत्पन्न करनेवाला हो वह हेय है। इस दृष्टिसे ससार और ससारके 
कारणीभूत आसत्रव एव बन्ध हेय पदार्थ हैं। मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्या 
चारित्र भी हेयके अन्तगंत हैं। उपादेय वे पदार्थ हैं, जिनसे अक्षय, अविनाशो 
और अनन्त सुख प्राप्त हो। निश्चयसे विशुद्ध ज्ञान-दर्शनरूप निज आत्मा 
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हो उपादेय है तथा सम्यकश्रद्धान, सम्यकज्ञान और सम्यगूआचरणरूप निश्चय 
रत्नत्रय तथा उस निशचयरत्लत्रयका साधक व्यवहाररत्नत्रय भी उपादेय है। 
मोक्षके कारणीभूत संबर और निजंरा तत्त्वकी गणना भी उपादेयमें की गयी 
है।' ज्ञेय यो तो सभी पदार्थ है, पर आध्यात्मिकदृष्टिसि सप्त तत्त्व और नव 
पदार्थो मेसे हेयापादेयके अतिरिक्त समस्त पदार्थ ज्ञेय है । 

प्रवचनसा रमे आचाय॑ कुन्दकुन्दने ज्ञेयके वर्णनके पुवं बतलाया है कि गुण- 
पर्यायात्मक ज्ञेय है और जो पर्यायोमे आसक्त है, वह परसमय अर्थात्‌ मूढ- 
दृष्टि है। आत्म-स्वभावमे स्थित स्वसमय और पर्यायोमे स्थित परसमय कहा 
जाता हैँ। शुद्ध ज्ञानदग्मंनात्मक आत्मा ही उपादेय है और यही यथार्थम 
शैय है । 

इस प्रकार हेय, उपादेय और ज्ञेयका परिज्ञान प्राप्तकर आत्माके निजी 
स्वृहूपकी अनुभूति करना चाहिये। इस त्रिपुटीसे ही तत्त्वका निर्देशन प्राप्त 
होता है। वस्तुमात्र ज्ञेंय है और अस्तित्वकी दृष्टिस ज्ञेयमात्र सत्य है। सत्य 
ही जीवनका सबंस्व है । 


१ कंथयति--उपादेयतत्त्वमक्षयानन्तसुख, तस्य कारण मोक्षो, मोक्षस्मथ कारणं 
सवरनिर्जगाठय, तस्य कारण विशुद्धजानदर्भनस्वभावनिजात्मतत्त्वमम्यक्‌श्द्धान- 
शानानुचरणलक्षण निइचयरत्नत्रयस्वकू्य॑ तत्साधक व्यवहास्रत्नत्रयरूपं चेति। 
उदानी हेयतत्त कथ्यते--आकुलत्वोत्पादक नारकादिदू ख निश्चयेनेन्द्रियसुख च 
हेयतत्त्तम्‌ । तस्थ कारण संसार:, ससारकारणमास्रवबन्धवदार्थद्रय, तस्य कारण 
पूर्वोकिलव्यवहारिशचयरल्नत्रयाद्रिलक्षण मिथ्यादर्शनज्ञानचारित्रश्रयभिति ।--बृहदु- 
द्रव्यसंग्रहटीका, |दतोय अधिकार, गाया-सब्या १-२ चूलिका, पृ० ८२-८३ 

२. जे पञ्जयेसु णिर्दा जीवा पर्रामयिग त्ति णिहिट्ठा । 
आदखहावम्मि ठिंद्ा ते संग्रसमया मुणेदव्बा ॥ 


“प्रवचनसार, गाथा ९४, पृ० ११०. 
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नवम परिच्छेद 


ज्ञानतत्त-मीमांसा 

ज्ञानका स्वरूप और च्युर्त्पत्त 

जञानशब्दकी व्युत्पत्ति,/ज्ञा+ल्युटर्स निष्पन्न है। इस दब्दका व्युत्पत्तिगत 
अथ “जाति ज्ञायतेप्नेन ज्ञप्तिमात्र वा ज्ञानम्‌'" अर्थात्‌ जो जानता है बह ज्ञान 
है, जिसके द्वारा जाना जाय वह ज्ञान है अथवा जानने मात्रको ज्ञान कहते है । 

जो भात्मा है वह जानता है और जो जानता है वह आत्मा है। आत्मा 
और अनात्माम अत्यन्ताभाव है | आत्मा कभी अनात्मा नही बनती और अनात्मा 
कभी आत्मा नही बनती । आत्मा ज्ञानसे कथअ्चित्‌ भिन्नाभिन्न है | ज्ञान गुण है 
और आत्मा गुणी है । आत्मा पदार्थों को जानती है और ज्ञान जाननेका साधन 
है। यही कारण है कि आत्मा ज्ञानप्रमाण है और ज्ञान ज्ञेयप्रमाण है।ज्ञेय लोका- 
१ सर्वार्थसिद्धि (सोलापुर-सस्करण), अ० १, सूत्र १, पृ० ३. 


जज छै०९ - 


लोक है, अतएव ज्ञान सवंगत अर्थात्‌ व्यापक है ।" संक्षेपमें 'स्व' और 'पर' को | 
जाननेका साधन ज्ञान ही है। पृव॑में जिस ज्ञेयकी चर्चा की गई है, उसका 
सम्यक बोध ज्ञानद्वारा ही सम्भव है। 


शानोत्पत्ति : प्रक्रिया 

ज्ञेय और ज्ञान दोनो स्वतन्त्र है। ज्ञेय है--द्रव्य, गुण और पर्याय । ज्ञान 
आत्माका गुण है। न तो ज्ञेयसे ज्ञान उत्पन्न होता है और न जानसे श्ैय । 
हमारा ज्ञान पदार्थंको जाने अथवा न जाने, पर पदार्थ अपने स्वरूपमे अवस्थित 
है। पदार्थ भी ज्ञानका विषय बने या न बने, तो भी हमारा शान हमारी आत्मामें 
स्थित है। यदि ज्ञानकों पदार्थभी उपज माना जाय तो वह पदार्थका धर्म हो 
जायगा। हमारे साथ उसका तारतम्य नही हो सकेगा । पदार्थों जाननेकी 
क्षमता हमारे भीत्तर सदा विद्यमान रहतो है ।पर ज्ञानकी आवुत अवस्थामे हम 
माध्यमके बिना पदार्थों नहीं जान पाते । हमारे ज्ञानावरणीय कमंके क्षयो- 
पशम, अथवा क्षय द्वारा जितनी क्षमत्ता हमे प्राप्त होती है उसी क्षमताके 
अनुसार इन्द्रिय और मन द्वारा पदार्थंका ज्ञान प्राप्त करते है। आशय यह है 
कि सस्कार जिस पदार्थको जाननेके लिए ज्ञानका प्रेरित करते हैं, त्ब ज्ञेय ज्ञात 
होते है। यह ज्ञानकी उत्पत्ति नही, अपितु प्रवृत्ति है। उदाहरणाथं यों समझा 
जा सकता है कि शत्रुका देखकर बन्दूक चलानकी इच्छा हुई और बन्दूक 
चलाई भी, यह शक्तिकी उत्पत्ति नहीं, किन्तु उसका प्रयोग है। इसी प्रकार 
मित्रकों देखकर प्रेमका उमड़ आना प्रेमकी उत्पत्ति नही, उसका प्रयोग है। 
यही स्थिति ज्ञानके सम्बन्ध भी है। 

विषयके सामने आनेपर ज्ञाता उसे ग्रहण कर लता है। यह प्रवृत्ति मात्र 
है। 4आनके आवरणके क्षयोपज्षम या क्षयके अनुसार जेसो क्षमता होती है, 
उसीके अनुसार वह विषयोको जाननेमे सफल होता है। वस्तुत: पदार्थोंको 
ग्रहण करनेकी अन्तरग क्षमता आवरणके विकृयनपर ही निर्भर है । इसीको 
क्षयोपशम या क्षयजन्य अन्त्रगक्षमता कहा जाता है। इसी क्षमताके कारण 
ज्ञानमे तारतम्यकी उत्पत्ति होती है । 


अल्पन्षका हि ज्ञान इन्द्रिय और मनके माध्यमसे शेयकों जानता है। इन्द्रियोकी 
शक्ति सीमित्त है। वे अपने-अपने विषयोको मनके साथ सम्बन्ध स्थापित कर 
जान सकती है। मनका सम्बन्ध एक साथ अनेक इन्द्रियोसे नहीं होता है। 


१. आदा णाणपमाणं णाण णेयप्यमाणम्‌हिट्ठ । 
णेयं लोगालोयं॑ तम्हा णाणं तु सब्बंगयं ॥ --प्रवचनसार गाथा २३. 
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अतएव एक कालमें एक पदार्थकी एक पर्याय ही जानी जा सकती है। अतः 
ज्ञानको शेयाकार माननेकी आवश्यकता नही है । यह सीमा आवृत ज्ञानकी है, 
अनावृत्तकी नहीं | निरावरण ज्ञान तो एक साथ समस्त पदार्थोंको जान सकता है। 

सारांश यह है कि ज्ञान स्वपरावभासक है | इसके मूलतः दो भेद हैं:--- 
(१) पूर्णेत: निरावरण और (२) अंशत क्षयोपशमजन्य तारतम्यरूप निराबरण। 
आत्माके ज्ञानगुणको ज्ञानावरणकम रोकता है ओर इसके क्षयोपशमके तारतम्य- 
से ज्ञान प्रादुभूंत होता है। यह ज्ञान मन और इन्द्रियोके माध्यमसे पदार्थो को 
जानता है। 
अतीजन्धिय ज्ञानकी क्षमता 

संसारमें अनन्त पदार्थ हू और उन अनन्त पदार्थों की अनन्त पर्याएँ 
हैं। अतः क्षयोपशमजन्य इन्द्रियज्ञान एक कालमे अनन्त पदार्थों में अनन्त 
पर्यायॉंको नहीं जान सकता। न वह सूक्ष्म, अन्तरित और दुूरबर्ती 
पदार्थोकोी ही ग्रहण कर पाता है। पर जो ज्ञान समस्त आवरणके 
नष्ट होनेसे उत्पन्न हुआ है वह अतीन्द्रियज्ञान त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थोंको 
जाननेवाला है। आत्मामे अनन्त ज्ञेगोको जाननेकी शक्ति है। अत' निरावरण- 
ज्ञान एक ही कालमे अनन्त ज्ञेयोको जान लेता है। वस्तुत' आत्मामे समस्त 
पदार्थों के जाननेका पूर्ण सामथ्ये है। ससारी अवस्थामें उसके ज्ञानका ज्ञाना- 
वरणसे आवृत्त होनेके कारण पूर्ण प्रकाश नही हो पाता, पर जब चेतन्यके प्रति- 
बन्धक कर्मो का पूर्ण क्षय हो जाता है त्तब इस अप्राप्यकारी ज्ञानको समस्त 
पदार्था को जाननेमे किसी प्रकारकी बाधा नही रहती । यदि अत्तीन्द्रिय पदार्थोका 
ज्ञान न हो सके तो सूर्य-चन्द्र आदि ज्योतिग्रंहोंको ग्रहण आदि भविष्य दशाओ- 
का उपदेश केसे सम्भव होगा । ज्योतिर्शानोपदेश अविसवादी और यथाथ देखा 
जाता है । अतएव अतीन्द्रियज्ञानको समस्त पदार्थ और उनकी पर्यायोको ग्रहण 
करनेवाला मानना होगा। 

यो तो केवलज्ञान ही आत्माका स्वभाव है। यह ज्ञान ज्ञानावरणकमंसे 
आवृत्त रहता है और आवरणके क्षयोपशमके अनुसार मतिज्ञान आदि उत्पन्न 
होते है। जब हम मतिज्ञान आदिका स्वसवेदन करते हैं, तब उस रूपसे अशी 
केवलज्ञानका भी अशतः स्वसवेदन होता है । यथा पर्वतके एक अशकों देखनेपर 
भी पूर्ण पव॑तका व्यवहा रत' प्रत्यक्ष माना जाता है। इसी प्रकार मतिज्ञानादि 
अवयवोंको देखकर अवयवीरूप केवलज्ञान--ज्ञानसामान्यका प्रत्यक्ष भी स्वस- 
बेदनसे होता है। यहाँ केवलज्ञानको ज्ञानसामान्यरूप माना गया है और उसकी 
सिद्धि स्वसवेदनप्रत्यक्षद्वारा की गई है। सक्षेपमे अतोन्द्रियज्ञानकी क्षमता त्रिकाल 
और त्रिलोकमें स्थित समस्त पदार्थों को जाननेकी है। 
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शान और शेथका सम्बन्ध 


ज्ञान और ज्ञेयमे विषय-विघयीभावका सबन्ध है। ज्ञान स्वपर-प्रकाशक 
है। जिस प्रकार अपने ही कारणसे उत्पन्न होनेवाले पदार्थ ज्ञेय होते है; उसी 
प्रकार अपने कारणसे उत्पन्न होनेवाला ज्ञान भी स्वत्त' ज्ञानात्मक है।' ज्ञानका 
सामान्यघर्म अपने स्वरूपकों जानते हुए परपदार्थों को जानना है । अत ज्ञान 
और ज्ञेयमें विषय-विषयीभावका सम्बन्ध है । यथाथंत: 


(१) ज्ञान अथंम प्रविष्ट नही होता और अर्थ ज्ञानमे । 

(२) ज्ञान अर्थाकार नहीं है । 

(9) ज्ञान अर्थस उत्पन्न नही हाता । 

(४) ज्ञान अर्थरूप नही है। 

प्रमाता ज्ञानस्वभाव होता है, अत वह वषया हु। अथ ज्ञ यस्वभाव 
होता है, अत बहू विषय है। दोनो स्वतन्त्र हे तो भी ज्ञानम अथंको जाननेको 
और अथेम ज्ञानके द्वारा ज्ञात किये जानकी क्षमता विद्यमान हे। यही क्षमता 
दोनोके कथथाञ्चत्‌ अभेदका हेतु है। चंतल्यके प्रधानरूपसे त्ानकाय्य हे.--(१) 
जानना, (२) देखता और (३) अनुभूंत करना, । चक्षु द्वारा देखा जाता है और 
हेष इन्द्रियो एवं मनके द्वारा पदार्थोकों जाना जाता हैँ। दर्शचका अर्थ देखना 
ही नही है अपितु एकता और अभेदको ज्ञानानुमृति है। जो अथ और आलोक- 
को ज्ञानकी उत्पत्तिस कारण मानते है उनकी यह मान्यता दसीस निराकृत हो 
हो जाती है । 


तबाकारता, अर्थ और आलोकके कारणत्वका विचार 


ज्ञानकोी पदार्थाकार मानना तदाकारता है। इसका अथं है शानका शेया- 
कार कहना। पर वस्तुत्त: अमूत्तिक ज्ञान मृतिक पदाथके आकार नही हो सकता। 
शानके शेयाका र होनेंका अभिप्राय यही हो सकता है कि उस ज्ञेयकोी जाननेके 
लिए ज्ञान अपना व्यापार कर रहा हैं। किसी भी ज्ञानकी बह अवस्था, जिसमें 
जे यका प्रतिभाम हो रहा है, ।नश्चित रूपस प्रमाण नही कहा जा सकती | 
सीपमे चाँदंका प्रतिभास करानेवाला ज्ञान यद्यपि उपयोगकी दुरट्रसे पदार्थाकार 
हो रहा है, पर प्रतिभासके अनुसार बाह्मार्थकी प्राप्ति न हानेके कारण उसे 


प्रमाणकोटिम नहीं रखा जा सकता। अतएव ज्ञानको पदार्थाकार मानना 
उचित्त नही | 


१, स्वह्ेतुजनिताउप्यथ परिछेद्य रबता यथा | तथा ज्ञान स्वहेतुत्थ परिच्छंदात्मकं 
स्वतः ॥--लघोयस्त्रय ५९ 
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अर्थ भो ज्ञानोत्पत्तिका कारण नही है क्योंकि वह ज्ञानका विषय है। जो 
ज्ञानका विषय होता है वह ज्ञानका कारण नहीं होता है, यथा अन्धकार" | 
यहाँ अन्बकार ज्ञानका विषय तो है क्योकि उसे सभी जानते है ओर सभी कहते 
है कि अन्धकार है पर वह ज्ञानका कारण नहीं। यदि पदार्थों को ज्ञानका 
कारण माना जाय तो विद्यमान पदार्थों का ही ज्ञान होगा। अनुत्पन्न और 
विनष्ट हुए पदार्थों का नही। यत' नष्ट और अनुत्यन्न पदार्थ इस समय विद्यमान 
नही हैं। वे जाननेमे कारण कैसे हो सकते है ? 

* इसी प्रकार आलोक भी ज्ञानोत्पत्तिका कारण नहीं है, क्योंकि आलोकका 
ज्ञानोत्पत्तिके साथ अन्वय-व्यतिरेकसम्बन्ध नही है। जो कार्य जिस कारणके 
साथ अन्वय और व्यतिरेक नहीं रखता वह उसका कार्य नहीं होता । यथा 
केशमे होनेवाला उण्डकका ज्ञान अर्थके साथ अन्वयव्यतिरेक नही रखता |! 
रात्रिमे विचरण करनेवाले नक्तचर मार्जार आदिको आलोकके अभावमे भी 
ज्ञान होता है। अतएवं आलोक भी ज्ञानोत्पत्तिका हेतु नही है | 

जान और अभमे तदुरत्पत्ति सम्बन्ध नहों है किन्तु योग्यत्तालक्षण सम्बन्ध 
है । इस सम्बन्धके कारण ही ज्ञान समकाछीन अथवा भिन्‍नकालीन अर्थको 
ग्रहण करता है। यह अनुभवगम्य नहीं कि गमस्त ज्ञान अपने आकारकों हो 
जानते है बल्कि अपनेसे भिन्‍न पदार्थके अभिमुख होकर ही वे पदार्थों को 
जानते हैं। यह लोकिक प्रतीतनि है। लछोकव्यवहारका उल्लडघन करनेसे 
पदार्थंकी व्यवस्था सम्भव नहीं है। ज्ञान साकार भा नहीं है, यहाँ साका रसे 
अभिप्राय अर्थंक आकारकों धारण करनेसे है, क्योकि नील आदि आकार 
ज्ञानमे सक्रान्त नहीं होते | थे तो जडके धघमं है । जो जड़का धममं होता है बह 
ज्ञानमें सक्रान्त नही हो सकता, यथा जड़ता | या जानकी साकार माना जाय 
तो अथके साथ ज्ञानका पूरी तरहसे सारूप्य है अथवा एकदेशसे ? पूरी तरहसे 
सारूप्य माननेपर अथेक्री तरह ज्ञान भो जड हो जायगा और ज्ञानरूप न रह- 
कर प्रमेयरूप हो जायगा । एकदेश सारूप्य माननेसे चेतन्य ज्ञान द्वारा अथंका 
जड़ताकी प्रतोति नही हो सकेगी, क्योकि ज्ञान जडाकार नही है और जो जिसके 
आकार नही होता वह्‌ उसको ग्रहण नही कर पाता । दूसरी बात यह है कि 
आकार ज्ञानसे भिन्‍न है अथवा अभिन्न ? यदि भिन्न है तो ज्ञान निशकार ही 
रहेगा और अभिन्न है तो ज्ञान और आकारमेसे कोई एक ही शेष रहेगा । 








१. नार्थालोकौ कारण परिच्छेयत्वात्तमोबात्‌ ॥। 
ननु बाह्यालोकाभाव विहाय तमसोध्न्यस्याभावात्‌ साघनबिकलो दृष्टान्त: इति ? 
--प्रमेयरत्नमाला २।६ 
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अलएब ज्ञान और आकारको कथड्चित्‌ भिज्नाभिन्‍्न मानना होगा। संक्षेपमें 
शानकी उत्पत्तिमे अर्थ और आलोक हेतु नही हैं। आत्मामे जाननेकी क्षमता है 
और यह क्षमता आवारक कर्मो के क्षयोपशमपर निर्भर हैं। जिस वस्तुविषयक 
जञानका आवरण दूर हो जाता है, आत्मा उसे बाहरी अर्थ, आलोक आदि 
कारणोंके बिना तथा ततुत्पत्ति और तदाकारताके बिना ही स्वतः जानने 
लगती है। अतः शञानावरण और वोर्यान्तराय कर्मोके क्षयोपशमरूप योग्यत्ता 
ही प्रतिनियत विषयका नियामक है । 


जश्ान ओर अनुभूति 


स्पर्शन, रसना और घ्वाण ये तोन इन्द्रियाँ भोगी है और चक्षु और श्रोत्र 
कामी है| कामी इन्द्रियोंके द्वारा विषय जाना जाता है । उसको अनुभूति नही 
होती । भोगी इन्द्रियोके द्वारा अनुभूति और ज्ञान दोनो होते है। इन्द्रियोके 
द्वारा हम बाहरी वस्तुओंकों जानते हैं! जाननेकी यह प्रक्रिया सबकी एक-सी 
नहीं होती | चक्षुकी ज्ञानगक्ति शेष इन्द्रियोंसे अधिक पदु होती है। श्रोत्रकी 
जानणक्ति चक्षुस कम ठै और शेष तीन इन्द्रियोसे अधिक है। बाह्य-जगतकी 
जानकारी इन्द्रियोंके माध्यमसे होती है और इस जानकारीका सवर्धन मनसे 
होता है। प्रत्येक इन्द्रिय अपने-अपने विषयको क्षयोपठमरूप योग्यता द्वारा जानती 
है और इन्द्रिय द्वारा प्राप्त ज्ञानका विस्तार मन द्वारा होता है। इन्द्रियाँ स्परं, 
रस, गध, रूप और शब्दको ग्रहण करती हैं । उनके ग्रहण करनेक्री शक्ति 
सिम्नलिखित तथ्योंपर आधारित है '-- 


(१) निर्वुत्ति--दरव्य-इन्द्रिय, पौद्गलिक रचना | 
(२) उपकरण--श री राधिष्ठा न इन्द्रिय । 

(३) लब्धि--भाव-इन्द्रिय । 

(४) उपयोग--आत्माधिष्ठान । 


जिससे ज्ञान और दर्शनका लाभ हो सके या जिससे आत्माके अस्तित्वकी 
सूचना प्राप्त हो उसे इन्द्रिय कहते है। इन इन्द्रियोके द्रव्य ओर भावरूपसे दो- 
दो भेद है। इन्द्रियाकार पुदूगल और आत्म-प्रदेशोकी रचना ब्रव्येन्द्रिय है और 
क्षयोपशमविशेषसे होनेवाला आत्माका ज्ञानद्शनरूप परिणाम भाव-इन्द्रिय है। 


द्रव्य-इन्द्रियके दो भेद हैं--निवृत्ति और उपकरण । निरवृत्तिका अर्थ रचना 
है अर्थात्‌ इन्द्रियाका र रचना होना निवृंत्ति है।यह बाह्य एवं आशभ्यन्तरके भेद- 
से दो प्रकारको है। बाह्य निवृ त्तिसे इन्द्रियाकार पुदूगल रचना और आशभ्यन्तर 
निरवृ॑त्तिसे इन्द्रियाकार आत्म-प्रदेश ग्रहण किये जाते हैं | यद्यपि प्रतिनियत इन्द्रिय- 
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सम्बन्धी ज्ञानावरण और दर्शानावरण कमंका क्षयोपशम सर्वाज्भज होता 
है, तो भी आज्भोपाड़ नामकमंके उदयसे जहाँ पुद्गलप्रचयरूप जिस द्रव्येन्द्रिय- 
की रचना होती है वहीके आत्मप्रदेशोमे उस इन्द्रियके काय॑ करनेकी क्षमता 
रहती है । 

उपकरणका अर्थ है उपकारका प्रयोजक साधन | यह भी बाह्य एवं आशभ्यन्तर- 
के भेदसे दो प्रकारका है। नेत्र इन्द्रियमे कृष्ण एवं शुक्ल मण्डल आशभ्यन्तर 
उपकरण है और अक्षिपत्र आदि बाह्य उपकरण हैं। निवृत्ति और उपकरण ये 
दोनों ही द्रब्येन्द्रियके अन्तगंत हैं । 

लब्धि और उपयोग भाव इन्द्रियके भेद हैं| मतिज्ञानावरण, चक्षुदशंनावरण 
और अचक्षुदशंनावरणका क्षयोपशम होकर जो आत्मामे ज्ञान और दर्शनरूप 
शक्ति उत्पन्न होती है, वह लब्धि इन्द्रिय है। यह आत्माके समस्त प्रदेशोमे पाईँ 
जाती है, क्योकि क्षयोपन्मम सर्वाज्भ होता है. लब्धि, निवृत्ति और उपकरण इन 
त्तीनोंक होनेपर जो विषयोमे प्रवृत्ति होती है वह उपयोगेन्द्रिय है। बस्तुत्त" 
उपयोग ज्ञानशक्तिके व्यापारका नाम है। प्रत्येक इन्द्रियमे ज्ञानके हेतु निम्न- 
लिखित चार बाते है '-- 

(१) इन्द्रियाकार पुदूगलोकी रचना | 

(२) इन्द्रियकी ग्राहकशक्ति । 

(३) इन्द्रियकी ज्ञानशक्ति । 

(४) इन्द्रियको ज्ञानशक्तिक्रा व्यापार | 


उदाहरणाथे यो कहा जा सकता है कि चक्षुका आकार हुए विना रूपदर्शन 
नही होता । उपकरणके अमावमें चक्षुका आकार ठीक रहनेपर भी ग्राहकशक्तिके 
न होनेसे रूप-दर्शन नही होता। ज्ञानशक्तिके अभावमे आकार और ग्राहक 
शक्तिके होते हुए भो तत्काल मृत्त व्यक्तिको रूप-दर्शन नही होता है । अतएव 
पदार्थोंके जाननके हेतु इन्द्रियोका शक्ति सम्पन्न होना आवश्यक है। 
इच्जरियप्राप्तिका क्रम 

इन्द्रियोंका विकास सभी प्राणियोंमें समान नही होता है। जिस प्राणीके 
शरीरमे जितनी इन्द्रियोंका अधिष्ठान आकार सृजन होता है, वह प्राणी उत्तनी 
ही इन्द्रियोंवाला माना जात्ता है। आकार-वैषम्यका आधार लब्धिका विकास 


है । जिस जीवके जितनी ज्ञानशक्तियाँ--लब्धि-इन्द्रियाँ निरावरण विकसित 
होती हैं, उस जीवके उत्तनी ही इन्द्रियोंकी आक्ृृत्तियाँ निर्मित होती हैं । 


जो जीव' जिस जातिमें उत्पन्न होता है, उसके उस जातिके अनुकूल इन्द्रिया- 
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वरणका क्षयोपशम होता है और उसी जातिके अज्भोपाड्भरका उदय होता है । 
फलस्वरूप प्रत्येक ससारी जीवके द्रव्येन्द्रिय और भावेन्द्रिय एक समान पायी 
जाती है। एकेन्द्रियजीवके एक स्पर्शन इन्द्रिय; द्वीन्द्रियजोवके स्पर्णंन और 
रसना इन्द्रिय; त्रीन्द्रियजीवके स्पर्शन, रसना और प्राण इन्द्रिय; चतुरिन्द्रिय- 
जीवके स्पर्शन, रसना, प्राण, और चक्षु एवं पड्चेन्द्रियजीवके स्पर्शन, रसना, 
ध्राण चक्षु और श्रोत्र ये पाँच इन्द्रियाँ होती हैं। ये पाँचो इन्द्रियाँ क्षायोपशमिक 
हैं, अत इनका विषय मूर्तत पदार्थ ही है। स्पर्शन इन्द्रिय स्पर्शको विषय करती 
है; रसना इन्द्रिय रसकों; ध्राण इन्द्रिय गन्धकों, चक्षुरिन्द्रिय रूपको और श्रोत्र- 
इन्द्रिय शब्दकी विषय करती है । 

इन्द्रियोकी शक्ति पृथक्‌ पृथक्‌ होनेसे वे पृथक्‌-पुथक्‌ रूपसे विषयोकों जानती 
है, अत एक इन्द्रियका विषय दूसरी इन्द्रियमे सक्रान्त नही होता । इन्द्रियोके इन 
पाचों विषयोमेसे स्पर्ण आदि चार गुणपर्याय है और शब्द व्यजन द्रव्य पर्याय । 

यो तो प्रत्येक पुद्गलमे स्पर्शादिक सभी गुण पाये जाते है, पर जो पर्याय 
अभिव्यक्त होती है, उसीको इन्द्रिय ग्रहण करती है । सक्षेपमें इन्द्रियाँ मनके 
सहयोगसे पदार्थोकी जानत्ती है । मन समस्त इन्द्रियोके साथ युगपत्‌ सम्बन्धित 
नही होता । एक कालमे एक इन्द्रियके साथ ढ्री सम्बन्ध करता है। आत्मा 
उपयोगमय हे, वह जिस समय जिस इन्द्रियके साथ मनोयोग कर जिम वस्तुम 
उपयोग लगातो हैं, तब वह तन्‍्मय हो जाती ह। अत युगपत्‌ इच्द्रियद्ययका 
उपयोग नही होता। देखना, चखना और सूंघना भिन्न-भिन्न क्रियाएँ ह, इनके 
साथ मनकी गति एक साथ नही होता । 

मनको ज्ञानशक्त तीन्न होती है, अत उसका क्रम जाना नहीं जाता। 
युगपफ्त्‌ सामान्य विशेषात्मक वस्तुका ज्ञान तो सभव है, पर दो उपग्रोग एक 
कालमे एक साथ नहीं होते । 


मल : स्वरूप एवं कार्य 

मनन करना मन है अथवा जिसके हारा मनन किया जाता है, वह़ मन है। 
इसे अनिन्द्रिय भो कहते है। जिस प्रकार पाँचो इन्द्रियोका विषय नियमित है, 
उस प्रकार मनका विषय नियमित नहीं है। वह वर््तमानके समान अत्तीत और 
भविष्यके विषयको भी जानता है । अतीत्तकी घटनाओका स्मरण भी मन द्वारा 
होता है, अत मनका विषय मूत्त और अमूत्त दोनो प्रकारके पदार्थों को जानना है । 

मुख्यरूपसे मनका काय॑ चिन्तन करना है। वह इन्द्रियोके द्वारा गृहीत 
वस्तुओंके सम्बन्धमे तो सोचता ही है, पर इससे आगे भो सोचता है| इन्द्रिय- 
झानका प्रवर्तक होनेपर भी मनको सर्वत्र इन्द्रियज्ञानकी अपेक्षा नही होती । 
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यह इन्द्रियद्वारा ज्ञात रूप, रस आदिका विशेष पर्याकोचन करता है। इन्द्रियों- 
की गति पदार्थ तक है, पर मनकी गति पदार्थ और इन्द्रिय दोनों तक है। मन- 
के दो भेद हैंः--(१) द्रव्यमन और (२) भावमन | 

हृदयस्थानमें अष्टपाखुडीके कमलके आकाररूप पुद्गलोको रचनाविशेष 
द्रव्यमन है" । संकल्प-विकल्पात्मक परिणाम तथा विचार, चिन्तन आदि- 
रूप ज्ञानकी अवस्थाविशेष भावमन है। द्रव्यमन पुद्गलविषाकी नामकर्म- 
के उदयसे होता है। रूपादि युक्त होनेके कारण द्रव्यप्तन पुदुगलद्रव्यकी पर्याय है। 

भावमन ज्ञानस्वरूप है। यह वोर्यान्तराय और नोइन्द्रियावरणकर्मके 
क्षयोपशमकी अपेक्षा आत्मविशुद्धिरूप है। लब्धि और उपयोगलक्षणयुक्त है। 
इन्द्रियोंका समस्त व्यापार मनके अधीन है । मन जिस-जिस इन्द्रियकी सहायता 
करता है, उसी-उसी इन्द्रियके द्वारा क्रमश ज्ञान और क्रिया होती है । 

मतको कथ्थंचित्‌ अवस्थायी और कथचित्‌ अनवस्थायी माना जाता है। 
द्रव्या थिकनयसे अवस्थायी और पर्यायाथिकनयसे अनवस्थाय। है | जन्मसे मरण 
पर्यन्त जीवका क्षयोपशमरूप सामान्य भावमन तथा कमलाकार द्र॒व्यमन ज्यों- 
के-त्यों रहते है, अत, अवस्थायी है और प्रत्येक उपयोगके साथ विवक्षित आत्म- 
प्रदेशोमे ही भावमनकी निर्वृत्ति होता है तथा उस द्रव्यमनको मनपना प्राप्त 
होता है, जो उपयोगके अनन्तर एक समयमे ही नष्ट हो जाता है, अत्तः वे दोनों 
अनवस्थायी है । 
शरोर और मनका सम्बन्ध 


शरीरपर मनका प्रभाव पडता है। आत्मा अरूपी है, इसे हम देख नहीं 
सकते। दरीरमे आत्माकी क्रियाओंकी अभिव्यक्ति होती है। उदाहरणार्थ 
आत्माको विद्युत्‌ और शरीरको बल्व मान सकते हैं। ज्ञानशक्ति आत्माका गुण 
है और उसके साधन गरीरके अवयब है | 


तथ्य यह है कि संसारी आत्माओंकी शक्तिका उपयोग पुद्गलोंकी 
सहायताके बिना नही होता | हमारा मानस चिन्तनमें प्रवृत्त होता है और उसे 
पौद्गलिक मनके द्वारा पुद्गलोंको ग्रहण करना ही पडता है, अन्यथा उसकी 
प्रवृत्ति नहो होती । हमारे चिन्तनमें जिस प्रकारके इष्ट-अनिष्ट भाव आते हैं, 


१. हिंदि होदि हु दब्वबमण वियसिय»ट्रुच्छदारविंदं वा, 
अंगोबंगृदयादो मणवग्गणखंधदों णियमा |--गोम्मटसार जीवकाण्ड गाथा ४४२. 
२ वीर्यान्तरायमनोइन्द्रियावरणक्ष योपशमापेक्षयात्मनों विशुद्धि रभावमनः । 
“-सवार्थसिद्धि २१११ पृ० १७०, 





तीथकर महाबौर और उनकी देशना . ४१७ 
२७ 


उसी प्रकारके इष्ट या अनिष्ट पुदुगलोंकों द्रव्यमन ग्रहण करता चलता है।' 
मनरूपमें परिणत हुए अनिष्ट पुदूगलोंसे शरीरकी हानि होती है और मन- 
रूपमें परिणत दृष्ट पुद्गलोसे शरोरकों लाभ पहुँचता है। इस प्रकार शरीरपर 
भनका प्रभाव सिद्ध होता है| 

यह ध्यात्तव्य है कि मतका गारोरिक ज्ञानतन्तुके केन्द्रोंके साथ निमित्त- 
नैमित्तिक-सम्बन्ध है। जबत्तक ज्ञानतन्तु प्रौढ़ नहीं होते, तबतक पूरा बौद्धिक 
विकास नहीं होता है। वस्तुओकी ज्ञातप्राप्तिके लिए मन और शरीर इन 
दोनोंका प्रौढ़ होना आवश्यक है | 

संक्षेपमें ज्ञानोत्प्तिके प्रमुख दो साधन है -- (१) इन्द्रिय और (२) मन । 
सन्निकर्ष-विचार 


अर्थंका ज्ञान करानेमे इन्द्रिय और पदार्थका सन्निकर्ष कारण नही है | जो 
ज्ञानोत्पत्तिकी यह प्रक्रिया मानते है कि आत्मा मनसे सम्बन्ध करती है, मन 
इन्द्रियसे और इन्द्रिय अर्थसे, वह समीचीन नहीं है । यत्त" वस्तुका ज्ञान करने में 
सम्निकर्ष साधकतम नही है | जिसके होनेपर ज्ञान हो और नही होनेपर न हा, 
वह उसमें साधकलम माना जाता है, पर सन्निक्मे यह बात घटित नहीं 
होती । कही-कही सर्निकर्षके होनेपर भी ज्ञान नहीं होता । घटकी तरह 
भकाश आदिके साथ चक्षुका सयोग रहता है, फिर भी आकाशका ज्ञान 
नही होता । अत जो जहाँ बिता किसी व्यवधानके काय करता है, बही वहां 
साधकतम होता है। यथा--घरमसे स्थित पदार्थोका प्रकाशित करनेमे दीपक | 
ज्ञान ही एक ऐसा हैतु है, जा बिता किसी व्यवधानके अपने विषयकों जानता 
है। अत' ज्ञानोत्पात्तिमे क्षयोपशामजन्य शक्ति हो कारण है, सस्निकर्ष नही। 

यथार्थत, जाताकी अर्थंकों ग्रहण कर सकनेकी शक्ति या योग्गता ही 
वस्तुका ज्ञान करानेमे साधकतम है और यह योग्यता 'स्व' और “अर्थ' को 
ग्रहण करनेक्री शक्तिका नाम है। ज्ञानकी उत्पत्ति तभी होती है, जब ज्ञातामें 
उस अर्थकों ग्रहण करनेकी शक्ति रहती है। अतएवं शक्तिरूप योग्यत्ता 
ज्ञानोत्पत्तिमें साधकतम है और ज्ञान स्व तथा 'अर्थ' की परिच्छित्ति करानेगे 
साधकतम है | 


यह मान्यता भी संदोष है कि इन्द्रिय जिस पदार्थसे सम्बन्ध नहीं करती, 
उसे नहीं जानती, क्योंकि वह कारक है, यथा बढईका वसूलछा लकड़ोसे दूर 
रहकर अपना काम नहीं करता । सभी जानते है कि स्पर्शन इन्द्रिय पदार्थको 
छूकर ही जानती है, बिना स्पर्श किये भही । यह सिद्धान्त समस्त इन्द्रियोके 
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छ 


विषयमें भी चरितार्थ है। पर विचार करनेसे ज्ञात होता है कि रूपादि गुण 
अमूर्त होनेसे इन्द्रियोंके साथ उनका सन्निकर्ष संभव नहीं है । यत* चक्ष इन्द्रिय 
पदार्थका स्पर्श किये बिना भी रूपको ग्रहण कर लेती है । 
अक्षका प्राप्यकारिस्व-विभरं 

इन्द्रियोंसे चक्षु और मन अप्राप्यकारी है। अर्थात्‌ ये पदार्थोको प्राप्त किये 
बिना ही द्रसे ही ज्ञान प्राप्त कर लेते है। स्पर्शन, रसना और श्राण ये तीन 
इन्द्रियाँ पदार्थेसि सम्बद्ध होकर उन्हें जानतो हैं। कान शब्दको स्पृष्ट होनेपर 
सुनता है । स्पर्शनादि इन्द्रियाँ पदार्थोके सम्बन्धकालमे उनसे स्पृष्ट और बद्ध 
होती है । यहाँ वद्धका अर्थ इन्द्रियोकी अल्पकालिक विकारपरिणति है। उदा-५ 
हरणके लिये कहा जा सकता है कि अत्यन्त शीत जलूमें हाथके डुबानेपर कुछ 
समय पदचात्‌ हाथ ऐसा ठिठुर जाता है कि उससे दूसरा स्पर्श शोध्म गृहीत नहीं 
होता । इसी प्रकार किसी तीक्ष्ण पदार्थके खा लेनेपर रसना भी विकृत हो 
जाती है, पर श्रवणसे किसो भी प्रकारके शब्द सुतनेपर ऐसा कोई विकार 
प्राप्त नही होता । 

चक्षु इन्द्रियको कुछ विचारक प्राप्यकारी मानते हैं। उनका अभिमत है 
कि चक्षु तंजस पदार्थ है। अतः उसमेसे किरण निकलकर पदार्थोसे सम्बन्ध 
करती है और तब चक्षुके द्वारा पदार्थंका ज्ञान होता है। चक्षु पदार्थंके रूप, 
रस गध जादि गुण्गेमेस केवल रूपकों ही प्रकाशित करती है। अत' चक्षु 
तेजस है । मन व्यापक आत्मासे सथुकत होता है और आत्मा जगतके समस्त 
पदार्थोसे सयुक्त है । अत मन क्रिसी भी बाह्य वस्तुको सयुकतसयोग आदि 
सम्बन्धोस जानता है | मन अपने सुखका साक्षात्कार सयक्तसमवाय सम्बन्धसे 
करता है। मन आत्मासे सयुक्त है और आत्माम सुखका समवाय है । अत 
चक्षु और मन दोनो प्राप्यकारी है । 

उपयुंक्त तक विचार करनेपर सदोष प्रतीत होता है ! यदि चक्षु पदार्थका 
स्पश कर पदार्थको जानतो होतो, तो आँखमें लगे हुए अंजनको भी जान लेती । 
“किन्तु दपंणमे देखे बिना अजनका ज्ञान नही होता | अतः वह अप्राप्यकारा है। 
चक्षुको प्राप्यकारी सिद्ध करनेके लिये जो यह कहा जाता है कि चक्षु ढकी हुई 
वस्तुको नहीं देख सकती, अतः प्राप्यकारी है, यह कथन भी उचित नही है। 
काँच, अश्रक ओर स्फटिकसे ढके हुए पदार्धोंको भी चक्षु देख लेती है। चुम्बक 
दूरसे ही लोहेको खीच लेता है, फिर भी वह किसी च्रीजसे आच्छादित हुए 

, लोहेकों नही खीच पाता है । अत्तएव जो ढकी हुई बस्तुको ग्रहण न कर सके, 

वह प्राप्यकारों है, ऐसा नियम बनाना सदोष है | 
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इक्षुकों तेजोद्रव्य मानना भी प्रतीतिविरुद्ध है। यत: तेजोद्रव्य स्वत्तरत् 
द्रब्ध भहीं है| दूसरी बात यह है कि तेजोद्रव्यमें उष्ण स्पर्श औौर भास्वर रूप 
अवध्य पाये जाते हैं। पर चक्षुमें उष्ण स्पर्श और भास्वर रूप नहीं हैं। ऐसा 
तेजो द्रव्य तो सम्भव है, जिसमें उष्ण स्पर्श प्रकट नहीं रहता, किन्तु भास्वर 
रूप रहता है; जैसे दीपककी प्रभा। और ऐसा भी तैजस द्रव्य देखा जाता है, 
जिसमें उष्ण स्पर्श रहता है, किन्तु भास्वरता नहीं रहतो, यथा गर्म जल। किन्तु 
ऐसा तैजस द्रव्य नही देखा जाता है, जिसमे रूप और स्पर्श दोनो ही प्रकट न 
हो। अतएव चक्षुको न तो तैजस द्रव्य ही माना जा सकता है और न उससे 
निकलनेवाली किरणोकी ही कल्पना की जा सकती है| नक्‍तचर--मा गरिका 
उदाहरण भी दोषपूर्ण है। मत' मार्जारकी आँखोमे किरणें होनेसे समस्त 
प्राणयोंकी आऑँखोमे किरणें रहनेका नियम नही बनाया जा सकता है | 


चक्षुको प्राप्यकारी माननेपर पदार्थमें दूर और निकट व्यवहार सम्भव नही 
है। इसी प्रकार संशय और विपर्यय ज्ञान भी उत्पन्न नहीं हो सकेंगे | वस्तृत्त" 
आँख एक कैमरा है, जिसमें पदार्थोंकी किरणें प्रतिबिम्बित होती है। किरणोंके 
प्रतिबिम्ब पड़नेसे ज्ञानतन्तु उद्बुद्ध होते हैं ओर चक्षु उन पदार्थोंकों देख 
लेती है। चक्षुमें पड़े हुए प्रतिबिम्बका कार्य केवल चेतनाको उद्‌बुद्ध करना है । 
अतएब चेतन्य मनकी प्रेरणासे चक्षु योग्य देशमे स्थित पदार्थकी ही जानतो 
है, अपनेमें पड़े हुए प्रतिबिम्बको नही । पदार्थोके प्रतिबिम्ब पड़नेकी क्रिया 
केवर स्विचको दबानेकी क्रियाके तुल्य है। अत. चक्षु अप्राप्यकारी है। यह 
अपने प्रदेशोंमें स्थित रहकर मनोयोगकी सह्यायतासे पदार्थों के रूपका अवलोकन 
करतो है । चक्ष॒को प्राप्यकारों मानना अनुभव और त्तर्क दोनोके विरुद्ध है। 


धोशन्नका अप्राप्यकारित्व-विमर्ठां 


कतिपय दाशंतिक चक्षुके समान श्रोश्रको भी अभप्राप्यकारी मानते है। 
उनका अभिमत है कि शब्द भी दूरसे हो सुना जाता है। यदि श्रोत्र प्राप्यकारी 
होता, तो शब्दमे दूर और निकट व्यवहार सम्भव नही' होना चाहिये था । 
किन्तु जब हम कानमें घुसे हुए मच्छरके शब्दको सुन लेते हैं, तो उसे अभ्राप्य- 
कारी केसे कहा जा सकता है ? प्राप्यकारी क्राण इन्द्रियके विषयभूत गन्धमे भी 
कमलकी गन्ध दूर है, मालतीकी गन्ध पास है, इत्यादि व्यवहार देखा जाता 
है। यदि चक्षुके समान श्रोत्र भी अप्राप्यकारी होता, तो जैसे रूपमें दिशा और 
देशका संशय नहीं रहता, उसी प्रकार शब्दमें भा नहीं होना चाहिये था । किन्तु 
शब्दमें यह किस दिशासे आया है, इस प्रकार का संधाय देखा जाता है। अतः 
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श्रोत्र प्राष्यकारी हे। जब शब्द वात्तावरणमें उत्पन्न होता हे, तो कानके 
भोतर पहुँचता हे, तब सुनायी पड़ता हे । 

बस्तुतः श्रोत्र स्पष्ट शब्दको सुनता है, अस्पृष्ट शब्दकों भी सुनता हे । नेत्र 
अस्पृष्ट रूपको भी देखता है। ज्लाण, रसना और स्प्शान इन्द्रियाँ कमष्ाः स्पृष्ट 
और अस्पृष्ट गन्ध, रस और स्पर्शंको जानती है |" 
ज्ञानके भेद 

सामान्यतः ज्ञानके दो भेद हैं:--(१) सम्यसज्ञान और (२) वुज्ञान | ज्ञान 
आत्माका विशेष गुण है, यह आत्मासे पृथक उपलब्ध नहीं होता । जिस ज्ञान 
द्वारा प्रतिभासित पदार्थ यथार्थ रूपमे उपलब्ध हो, उसे सम्यग्ज्ञान कहते हैं । 
वस्तुत्त: जिस-जिस रूपमे जीवादि पदार्थ अवस्थित हैं, उस-उस रूपमें उनको 
जानना सम्यग्ज्ञान है। सम्यकपदसे संशय, विपयंय, अनध्यवसायकी निराक्ृति 
हो जाती है। यत: ये ज्ञान सम्यक नहीं हैं। सम्यग्ज्ञानका संबंध आत्मोत्यानके 
साथ है। जिस ज्ञानका उपयोग आत्म-विकासके लिये किया जाता है और जो पर- 
पदार्थोंसे पृथक कर आत्माका बोध कराता है, वह सम्यग्ज्ञान है । सम्यरञज्ञानके 
पाँच भेद हैं:-- 

(१) मतिज्ञान--इन्द्रिय और मसके द्वारा यथायोग्य पदार्थोंको जाननेबाला । 

(२) श्रुतज्ञान--श्रुतज्ञानाव रणकर्मके क्षयोपशम होनेपर, मन एवं इन्द्रियोके 
द्वारा अधिगम | 

(३) अवधिज्ञान--परिमित्त रूपी पदार्थंको इन्द्रियोकी सहायताके बिना 
जाननेवाला । 

(४) मन पर्ययज्ञान--परके सनमे स्थित पदार्थोकों जाननेवाला । 

(५) केवलज्ञान--समस्त पदार्थोको अवगत करनेवाला शान । 

कुज्ञान तोन है --(१) कुमत्ति, (२) कुश्न॒त और (३) कुअवधि । 
ज्ञान ओर प्रमाण-विमशं 

यथार्थ ज्ञान प्रमाण है। ज्ञान और प्रमाणमे व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध हैं। 
ज्ञान व्यापक है और प्रमाण व्याप्य। ज्ञान यथार्थ और अयथार्थ दोनो प्रकारका 
होता है । सम्यक्‌ निर्णायक ज्ञन यथार्थ होता है। सशय, विपर्यय और अनध्य- 
वसाय आदि अयधार्थ ज्ञान हैं। अत्तएव ये प्रमाणभूत नही है । 


अफिन कि लऊ+नल लत-+०>न्‍्न्‍_-नन लनज अ+॥+ + - 


१. पुंद सुणेदि सह अपुद्द चेत पस्सदे रूअं । 
शंध रसं व फासं पुद्ठुमपुद्ठु वियाणादि ॥ 
“-सवर्थिसिद्धि १-१९ उद्धृत. 
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प्रमाका करण प्रमाण है और जो वस्तु जेसी है, उसको उसी रूपमें जानना . 
प्रमा है। करणका अर्थ साधकतम है। एक भर्थकों सिड्धिमें अनेक सहयोगी 
होते हैं, किन्तु सभी करण नही कहलाते हैं । फलकी सिद्धिमे जिसका व्यापार 
अध्यवयहित्त होता हैं, वही करण कहलाता है।यथा--लिखनेमे कलम और हाथ 
दोनों चलते हैं, किन्तु करण कलम हो कहलाती है, हाथ नहीं। क्योंकि लिखने- 
का निकटतम सम्बन्ध लेखनीसे है। हाथका सम्बन्ध निकटतम नही है ! 
व्याकरणकी भाषासे हाथकोी साधक और लेखनीको साधकतम कहा जा सकता है । 

प्रमाणके इस लक्षणमे सामान्यतः कोई विप्रतिर्षात्त नही है। विप्रत्तिपत्ति- 
का विषय तो केवल 'करण' शब्द है। अन्य दर्शनोम करणका मान्यत्ता विभिन्न 
प्रकार हे । बौद्धदर्धान सारूप्य और योग्यताको करण मानता है, तो नेयायिक 
दर्शन सन्निकर्ष और ज्ञानकों | पर यथा्थंम ज्ञान ही करण है। वस्तुके जानने- 
रूप व्यापारके साथ उसका निकटका सम्बन्ध हे। 


ज्ञान या अधिगमके साधनोंमे प्रमाण और नयकी गणना हैं । प्रमाण समग्र 
वस्तुको अख्वण्डरूपसे ग्रहण करता है ओर नय खण्डरूपसे | प्रमारूप क्रिया 
चेतन है । अत, उसमें साधकतम उसीका गुण ज्ञान ही हो सकता है। 

यहू निविवाद सत्य है कि जाननेरूप क्रिबाका अव्यवाहत करण ज्ञान 
हो है। अतएवं प्रतीत्तका करण चेतनरूप ज्ञान ही हो सकता है, अन्य जडादि 
पदार्थ नही । जिस प्रकार अन्धका रकी निवृत्तिम दीपक ही साधकत्तम है, तेल- 
बत्ती और दीया आदि नहीं। उसी प्रकार जाननेरूप क्रियामे साधकतम 
ज्ञान है, ज्ञानकी उत्पादक सामग्रो अवश्य इन्द्रिय और मन आदि है। 

ज्ञानका सामान्‍य घर्म है अपने स्वरूपको जानते हुए पर-पदार्थको जानना । 
ज्ञान अवस्थाविशेषमे 'पर' को जाने या न जाने, पर अपने स्वरूपको तो 
बहू अवश्य जानता है। ज्ञान प्रमाण हो, सशय हो, विपय॑ंय हो या अनध्य- 
जसाय हो, वह बाह्य अर्थभ विसवादी होनेपर भी 'स्व स्वरूपको अवध्य 
जानता है और स्व' स्वरूपके सम्बन्धमे अविसंबादी हाता है। यदि शानकों 
'स्व' स्वरूपका ज्ञात्ता न माना जाय, त्तो वह 'पर' अर्थका बोधक भी नहीं हो 
सकता है। जो ज्ञान अपने स्वरूपका प्रतिभास करनेमे असमर्थ है, वह परका 
अवबोधक केसे हो सकता है? 'स्व' स्वरूपकी दृष्टिस तो सभी ज्ञान प्रमाण है । 
प्रमाणता और अभप्रमाणताका विभाग बाह्य अर्थको प्राप्ति और भ्रप्राप्तिसे सम्बद्ध 
है। स्वरूपकी दृष्टिस तो कोई ज्ञान न प्रमाण है और न प्रमाणाभास ! 
प्रसाणस्थरूपका विकास 

प्रमाणके स्वरूपका विकास निरन्तर होता रहा है । आरम्भमे आत्मज्ञानको 
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प्रमाण माना जाता था। पह्चात्‌ स्व-परावभासी" ज्ञासकों प्रमाण कहा जाने 
लगा। वस्तुतः स्वपरावभासी एवं बाधारहित ज्ञान प्रमाण है। इस लक्षणमें 
व्यवसायात्मक, अनधिगतार्थद और अधिसंवादी पदोंका जोड़ना भी आवश्यक 
है। जो ज्ञान अनधिगत अर्थको जानते हुए विसंवादसे रहित निशचचयात्मक स्व- 
परावभासी होता है. वह प्रमाण है । 


ज्ञान मात्र प्रमाण नहीं है, किन्तु जो तत्त्व-निर्णय करानेमें साधकतम ज्ञान 
हैं, वही प्रमाण है। जो पदार्थका निश्वय करानेवाला ज्ञान है, वह प्रमाणभूत 
है। ज्ञानकी प्रमाणतामें कोई अन्य कारण नहीं होता । किन्तु जो अर्थको 
सम्पक्‌ निष्चयात्मक रूपसे जानता है, वह ज्ञान प्रमाण है। निष्कर्ष रूपमें 'स्व' 
और 'पर' को निश्चयात्मकरूपसे ग्रहण करनेवाला ज्ञान प्रमाण है। 

प्रमाणकी सामान्य ब्युत्पत्ति है--'प्रमीयते येन तत्‌ प्रमाणम्‌'--अर्थात्‌ जिसके 
द्वारा पदार्थोका ज्ञान हो, उस द्वारका नाम प्रमाण है। प्रमाणभूत ज्ञान हो 
उपादेय है, क्योकि इसीके द्वारा अज्ञानकी निवृत्ति, इष्ट बस्तुका ग्रहण और 
अनिष्ट वस्तुका त्याग होता है । 
प्रामाण्य-विचार 


प्रमाण जिस पदाथथंकों जिस रूपमे जानता हैं, उसका उसी रूपमे प्राप्त 
होना, अर्थात्‌ प्रतिभात विषयका अव्यभिचारों होना प्रामाण्य कहलाता है। 
यह प्रमाणका धर्म है। इसकी उत्पत्ति उन्हीं कारणोसे होती है, जिन कारणोसे 
प्रमाण ज्ञान उत्पन्न होता है। प्रामाण्य हो या अप्रामाण्य, उनकी उत्पत्ति परत: 
ही मानी जाती है। 

प्रमाणकी ज्ञप्ति अभ्यासदशाम स्वत्त. और अनभ्यासदशामे परत: होतो 
हैं। जिन स्थानोका हमे परिचय है, उन स्थानोंसे रहनेवाऊे जलाशयादिका 
ज्ञान अपने आप अपनो प्रमाणता या जप्रमाणताको प्रकट कर देता है, किन्तु 
अपांरक्षित स्थाचोंम होनेवाल जलज्ञानकी अभध्रमाणता या प्रमाणताका ज्ञान 
पनिहारियोका पानी भरकर लाना, भेढकोका टर्राना या कमलकी गन्धघका 
आना आद जलके अविनाभावी लक्षणोका ज्ञान परत --प्रमाणभूत ज्ञानोसे ही 
हांता है । 

प्रमाणके प्रामाण्यकी उर्त्पत्ति परत ही होगी*। जिन कारणोसे प्रमाण 
१ स्वपरावभासक यथा प्रमाण भुवि बुद्धि लक्षणम्‌ ।--बृ० स्व० ६३. 
२. प्रामाप्यमुत्पत्ती परत एवं, त्रिशिष्टकारणप्रभवत्वाद्िश्चिष्टकार्यस्येति । 

ननूत्यत्ती विज्ञानका रणातिरिक्तकारणान्तरसब्पयपेक्षत्वमसद्ध प्रामाण्यस्य, 

तदितरस्यैवाभावात्‌ | “-प्रेमयरत्नमाछा ११३, पृ० ३०-३१. 


तीर्थंकर महावीर और उनको देशना : ४२३ 


था अप्रमाणशान उत्पन्न होगा, उन कारणोंसे उनकी प्रमाणता और अप्रमाणता 
उत्पन्त होती है | प्रमाण और प्रमाणताको उत्पत्तिमें समयभेद नहीं है। शौनको 
उत्पस्त करनेवाले जो कारण हैं, उनसे भिन्‍न कारणोसे प्रमाणता उत्पन्न होती 
है। यतः प्रमाण और प्रामाण्यकी उत्पत्तिमें दीपक और प्रकादके समाने, 
समयभेद नहीं है। 

जञप्ति और प्रवृत्ति अभ्यासदक्षामे स्वत: और अनभ्यासदशामें परत: सिद्ध 
होती हैं" । परिचित अवस्थाको अभ्यासदशा और अपरिचित अवस्थाको 
अनभ्यास दा कहा जाता है। अपने गाँवके जलाशय, नदी, बाबड़ी आदि 
परिचित है, अत. उनकी ओर जानेपर जो जलज्ञान उत्पन्न होता है, उसकी 
प्रमाणता स्वत. होती है । पर अन्य अपरिचित ग्रामादिकमें जानेपर यहाँ 
जल होना चाहिए', इस प्रकार जो जलज्ञान उत्पन्न होगा, वह शीतल वायुके 
स्पशंसे, कमलोको सुगंधिसे, या जल भरकर आते हुए व्यक्तियोके देखने आदि 
पर-भमिमित्तोंसे ही होगा। अत: उस जलज्ञानकी प्रमाणता अनभ्यासदक्षामें परत: 
मानी जायगी। उत्पत्तिमे परत'* प्रमाणता कहनेका तात्पयं यह है कि अन्तरंग- 
कारण ज्ञानावरणकर्षका क्षयोपद्म होनेपर भी बाह्यकारण इन्द्रियादिकके 
निर्दोष होनेपर ही नवीन प्रमाणतारूप का उत्पन्न होता है, अन्यथा नही । 
अतएव उ्पत्तिमें परत: प्रमाणता स्वीकार की गयी है । 
प्रमाणके भेद 

प्रमाणके दो भेद हेः-- (१) प्रत्यक्ष और (२] परोक्ष | आगमिक परिभाषा मे 
आत्ममात्र सापेक्ष ज्ञानकों प्रत्यक्ष ओर जिन ज्ञानोमे इन्द्रिय, मन और प्रकाश 
आदि पर-साधनोकी अपेक्षा होती है, वे परोक्ष है ।* जितने परनिभित्तक परिण- 
मन है, थे सब व्यवहा रमूलक है । जो मात्र स्वजन्य हैं, वे ही परमार्थ है और 
निशचयके विषय है । 

प्रत्यक्ष शब्दमे 'अक्ष' विचारणीय है । अक्षका अर्थ आत्मा है। बताया है 
कि अक्ष, व्याप्‌ और ज्ञा ये धातुएँ एकार्थक है । अत. अक्षका अर्थ आत्मा होता 
है। इस प्रकार क्षयोपद्ममवाले या आवरण रहित केवल आत्माके प्रति जो नियत 
है अर्थात्‌ जो ज्ञान बाह्य इन्द्रिय आदिकी अपेक्षासे न होकर केवल क्षयोपशम- 
वाले या आवरण रहित आत्मासे होता है, वह प्रत्यक्ष ज्ञान कहलाता है। 


१. विषयपरिब्छित्तिलयाण प्रवृत्तिलक्षणे वा स्वकार्ये अभ्यासेतरदशापेक्षया क्वचित्‌ स्वत. 
परतदचेति निएचीयते । --प्रमेयरत्नमाछा १॥१३, पृ० ३१. 
२. ज॑ं परदो विण्णाणं तं तु परोक्‍ल सि भणिदमटूं सु । 


जदि केवलेण णाद॑ हुवदि हि जीवेण पच्चक्ख॑ ।॥ 
“-अवधनसार गाथा ५८ 
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इन्द्रियोंके विमित्तसे होनेवाला ज्ञान प्रत्यक्ष नहीं मांना जांता है; बयोंकि इस 
प्रकारके शानसे आत्मामें सर्वशता नही आ सकती है। अतएव अतीन्द्रिय ज्ञान 
परनिरवपेक्ष होनेके कारण प्रत्यक्ष है। जा ज्ञान सर्वथा स्वावलम्बी है, जिसमें 
बाह्य साधनोंकी आवध्यकता नही है, बह प्रत्यक्ष है और जिसमें इन्द्रिय, मन, 
आलोक आदिकी आवद्यकता रहतो है, वह परोक्ष है|" 

तकंको दुष्टिसे निर्मल और स्पष्ट ज्ञानको प्रत्यक्ष कहा जा सकता है। 
इसका अनुमान यों कर सकते है कि प्रत्यक्षविषयक ज्ञान-विशदरूप है; क्योंकि 
वह प्रत्यक्ष है। जो विशदज्ञानात्मक नही, वह प्रत्यक्ष नही, यथा परोक्ष ज्ञान । 
यहाँ विशद या निर्मलका अर्थ दुसरे ज्ञानके व्यवधानसे रहित और विशेषतासे 
होनेवाला प्रतिभास है अर्थात्‌ अन्य ज्ञानके व्यवधानस रहित निर्मल, स्पष्ट और 
विशिष्ट ज्ञान वैशद्य कहलाता है । प्रत्यक्षके दो भेद हैं--१. सांव्यवहारिक और 
२. पारमाथिक । 


१ 
पाँच ज्ञानोंमेंसे इन्द्रिय और अनिन्द्रियकी अपेक्षा मति और श्रुतज्ञानको 
परोक्ष कहा जाता है। अवधि, मन पर्यय एवं केवलज्ञानको प्रत्यक्ष माना जाता 
है । तकंकी दृष्टिसे इन्द्रिय और मनके निमित्तसे उत्पन्न आंशिक विददद ज्ञान भी 
प्रत्यक्ष है। अतएव लोंक-व्यवहा रका निर्वाह करनेके हेतु सांव्यवहारिक प्रत्यक्षकी 
भी कल्पना की गई है। संक्षेपमें प्रमाणके भेद मूलत्त: प्रत्यक्ष और परोक्ष ये दो 
हैं और प्रत्यक्षके सांव्यवहारिक और पारमार्थिक ये दो भेद हैं । परोक्ष प्रमाणके 

स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, अनुमान और आगम ये पाँच भेद किये गये है। 

शत 


| | 
प्रत्यक्ष हा 


| रा | 
साव्यवहारिक पारमाधिक 


४५ ध हि 
। । | | | | दि | 
अवग्रह ईहा अवाय धारणा अवधि मनःपर्यंय' केवल 
जग भा जज ] 
स्मृति, भ्रत्यक्षितान त्तक अनुमान, आगम 
१, अध्ष्णोति व्याप्नोति जानातीत्यक्ष आत्मा | तमेव प्राप्तक्षयोपशमं प्रक्षीणावरणं था 
नियत प्रत्यक्षम्‌ ! --सर्वार्थसिद्धि ११२. 
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प्रत्यक्ष-परोक्षप्रमाण : सामान्य निरुपण + 

पुरातन मान्यतामे मतिज्ञान और श्रुतज्ञानकों परोक्ष एव स्मृत्ति, संज्ञा, 
(चिन्ता और अभिनिबोधको मतिज्ञानका पर्याय कहा गया है। अतएब आगमकी 
शब्दावल्लीमें सामान्यरूपसे स्मृति, सन्ना--प्रत्यमिज्ञान, चिस्ता--तक, अभिनि- 
बोध--अनुमान और श्रुत--आगमको परोक्ष माननेका विधान है। इन्द्रिय और 
मनसे उत्पन्न होनेवाला प्रत्यक्ष - केवल मतिश्ञानकी परोक्ष माननेमे लोकविरोध 
आता है, क्योंकि इन्द्रियोके द्वारा भी वस्तुओोंका प्रत्यक्ष दर्शन होता है। अतः 
इन्द्रिय और मनसे गृहीत होनेवाले पदार्थोके ज्ञानकों परोक्ष किस प्रकार कहा 
जाय ? इस समस्याके समाधानहेतु मति, स्मृत्ति, चिन्ता आदि ज्ञानोंकों शब्द- 
योजनाके पहले साव्यवहारिक प्रत्यक्ष और शब्द-योजनाके पश्चात्‌ उन्ही ज्ञानो- 
को श्रुत माना जा सकता है । इस प्रकार मतिज्ञानको परोक्षकी सीसामे सम्मि- 
लित करनेपर भी उसके एक अशको साब्यवहारिक प्रत्यक्ष माना जा सकता 
है । जो ज्ञान अपनी उत्पत्तिमे किसी दूसरे ज्ञानकी अपेक्षा रखता हो, अर्थात्‌ 
जिसमें ज्ञानान्तरका व्यवधान हो, वह ज्ञान अविशद है। पॉच इन्द्रिय और 
मनके ध्यापारसे उत्पन्न होनेवाल इन्द्रियप्रत्यक्ष और अनिश्च्रियप्रत्यक्ष अन्य 
किसी ज्ञानान्तरकी अपेक्षा नही रखनेके कारण अश्षत्त: विशद होनेसे प्रत्यक्ष है । 
जब कि स्मरण अपनी उत्पत्तिम पूर्वानुभवकी; प्रत्यभिज्ञान अपनी उत्पत्तिमे 
स्मरण और प्रत्यक्षकी; तक अपनी उत्पत्तिमे स्मरण, प्रत्यक्ष और प्रत्यभिज्ञानकी; 
अनुमान अपनी उलत्तिमें लिज्भदर्शन और व्याप्तिस्म रणको तथा श्रुतज्ञान अपनी 
उत्पत्तिमे शब्द-श्रवण और सकेत-रमरणको अपेक्षा रखते है । अत्तएव स्मरण, 
प्रत्यभिज्ञान, त्कं, अनुमान और आगम ये ज्ञान ज्ञानान्तर सापेक्ष होनेके कारण 
अविशद भर्थात्त्‌ परोक्ष है । 


मतिज्ञानके भेद ईहा, अवाय और धारणा ज्ञान अपनी उत्तत्तिमें पुर्व-पुर्वकी 
प्रतीतिकी अपेक्षा तो रखते है, पर नवोन-नवीन इच्द्रियव्यापारसे उत्पन्न होते 
है और एक ही -पदा्थेकी विशेष अवस्थाओको ग्रहण करते है । अतः किसा 
भिन्‍तविषयक ज्ञानसे व्यवहित नहीं होनेके कारण साव्यवहारिक प्रत्यक्ष ही 
है। एक ही ज्ञात भिन्‍्न-भिन्‍न इन्द्रिय-व्यापारोसे अवग्रह आदि अतिशयोकों 
प्राप्त करता हुआ अनुभव आता है। अत्त. ज्ञानान्तरका व्यवधान नही 
आने पाता । 


यहाँ निडुचयात्मक सविकल्पन्ञान ही प्रमाणरूपमे मान्य है और विशद्ज्ञान 
प्रत्यक्षकोटिके अन्तर्गत है। विशदता और निश्चयपना सविकल्पकजञानका धर्म है 
और वह ज्ञानावरणके क्षयोपशमके अनुसार उसमे पाया जाता है। बस्तुतः 
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अनुमानादिकसे अधिक नियत देश; काल और आकार रूपमें प्रचुरतर विशेषोंके 
प्रतिभासनको वेशच्य माना है। दूसरे शब्दोंमे यों कहा जा सकता है कि जिस 
शानमें किसी अन्य ज्ञानकी सहायत्ता अपेक्षित न हो, वह ज्ञान विशद है। जिस 
प्रकार अनुमान आदि ज्ञान अपनी उत्पत्तिमे हेतु, व्याप्ति-स्मरण आदिकी अपेक्षा 
रखते है, उसो प्रकार प्रत्यक्ष अपनी उत्पत्तिमे अन्य किसी ज्ञानको आवश्यकता 
नही रखते ।१ 

साराश यह है कि जिस ज्ञानमें अन्य किसीका व्यवधान नही है, वह प्रत्यक्ष 
है और जिसमें अन्यका व्यवधान पाया जाता है उसे परोक्ष कहा जाता है। 
इन्द्रिय और मनोजन्य ज्ञानकों सव्यवहार प्रत्यक्ष माना है। लोकबव्यवहा रमें इसे 
प्रत्यक्ष कहा भी गया है। यो तो आध्यात्मिक दृष्टिसे ये ज्ञान परोक्ष ही है। 
मत्तिज्ञानके मत्ति, स्मृत्ति, सज्ञा, चिन्ता और अभिनिबोध इन पर्यायोंका निर्देश 
मिलता है। इनमें मति इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न होनेवाला ज्ञान है। इसको 
उत्पत्तिमे ज्ञानान्त रकी आवश्यकता नही होत्ती, पर स्मृत्ति, संज्ञा, चिन्ता आदि 
ज्ञानोंमे पूर्वानुभव, स्मरण, प्रत्यक्ष, लिड्भवदर्शन एवं व्याप्ति-स्मरण आदि शाना- 
न्तरोंकी अपेक्षा रहतो है। इसी कारण इन्हे परोक्ष कहा जाता है। लोकमें 
प्रसिद्ध इन्द्रियप्रत्यक्ष और मानसप्रत्यक्षका अन्तर्भाव साव्यवद्दारिक प्रत्यक्षमे 
किया जा सकता है । 


सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष 


ज्ञान आत्मामे समाहित्त रहता हैं और आत्मापर कर्मका आवरण पडा 
रहता है, जिससे ज्ञानका स्पष्ट आभास नही होता | कमंका आवरण जितने 
अशमे हटता जात्ता है, उत्तने ही अशमे ज्ञानका प्रादुर्भाव होता जात्ता है। यो 
तो आत्माका समस्त ज्ञान कभी भी आवृत नही होता । यतः ज्ञानके अभावमें 
आत्माका अस्तित्व हो सिद्ध नही ही पाता । अतएवं आवरणके क्षयोपशमानुसार 
ज्ञानकी उत्पत्ति होती है। 

साव्यवहारिक प्रत्यक्षेके भी दो भेद माने जा सकते है --१. इन्द्रिय 
साव्यवहारिक प्रत्यक्ष और २ अनिन्द्रियसाव्यवहारिक प्रत्यक्ष । अनिन्द्रियप्रत्यक्ष 
केवल मनसे उत्पन्न होता है, पर इन्द्रियप्रत्यक्षम इन्द्रियोंके साथ मन भी 
कारण रहता है। इन्द्रियसाव्यवहारिक प्रत्यक्षकों चार भागोंमे विभाजित 
किया जा सकता है.--१. अवग्रह, '२ ईहा, ३. अवाय और ४धारणा। 


१. अनुमानाथ्वतिरेकेण विशेषप्नरतिभासनम्‌ । 
तद्‌ वैशच्य' मतं बुद्धेरबैशद्यमत: परम्‌ ॥। --लघोयस्त्रय, कारिका ४. 
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अवग्रहके पर्यायवाची ग्रह, ग्रहण, अवलोकन, अवधारण आदि हैं। कहा जाता 
है कि इन्द्रिय विषयको ग्रहण करनेके लिए जेसे ही प्रवृत्त होती है, वेसे ही स्व-प्रत्यय 
होता है, जिसे दर्शन कहते हें ओर तदनन्तर विषयका ग्रहण होता है, जो अबग्रह्‌ 
कहलाता है। यथा--यह मनुष्य है' यह ज्ञान होना अवग्नह है।यह ज्ञान इतना 
क्षणिक और निबंल है” कि इसके पदचात्‌ संशय उत्पन्न हो सकता है | अततएव 
संशयापन्‍्न अवस्थाको द्‌र करनेके लिए या विगत ज्ञानको व्यवस्थित करनेके 
लिए जो ईहत--विचा रणा या गवेषणा होती है, वह ईहा ज्ञान है। मेंने जो देखा 
है बह मनुष्य ही होना चाहिए' ऐसा ज्ञान ईहा है। ईहाके होनेपर भी जाना 
हुआ पदार्थ मनुष्य ही है ऐसा अवधान अर्थात्‌ निर्णयका होना अबाय है। जाने 
हुए पदार्थंको काछान्तरमे भी नहीं भूलनेकी योग्यताका उत्पन्न हो जाना ही 
घारणा है | यह धारणा हो स्मृति आदि ज्ञानोंकी जननी है। 

अवग्रहके दो भेद है:--१. व्यजनावग्रह और २ अर्थावग्रह | दब्दादि 
अथ॑ अव्यक्त होते है, वे व्यञ्जन कहलाते हैं। चक्षु और मनका विषय अब्यक्त 
नहीं होता । शेष चार इन्द्रियोंके विषय व्यक्त या अव्यक्त दोनो प्रकारके हो 
सकते हैं। चक्षु और मन अप्राप्यकारी है और शेष चार इन्द्रियाँ प्राप्यकारो 
और अप्राप्यका री दोनो प्रकारकी हैं । अप्राप्त विषयको ग्रहण करना अर्थावग्रह 
है और प्राप्त अथ्थंके प्रथम ग्रहणको व्यम्जनावग्रह कहा जाता है। जिस 
प्रकार मिट्टीके नूतन कोरे घड़ेपर पानीकी दो चार बूंद डालनेपर वह्‌ गीला 
नहीं होता, किन्तु पुनः-पुनः सिज्चन करनेपर वह अवश्य ही गीला हा जाता 
है। इसी प्रकार जबतक स्पशंन, रसना, प्राण और श्रोत्र इन्द्रियका विषय 
स्पृष्ट होकर भी भव्यक्त रहता है, त्बतक उसका व्यज्जनावग्रह ही होता 
है, किन्तु उसके व्यक्त होनेपर अर्थावग्रह ही होता है। सक्षेपत्त: व्यक्तका नाभ 
अर्थावग्रह है और अव्यक्त ग्रहणका नाम व्यजनावग्रह है। 

सदायश्ानके अतिरिक्त व्यजनावग्रह, अर्थावग्रह, ईहा, अवाय और 
धारणा यदि अर्थका यथार्थ निश्चय कराते है, तो प्रमाण है अन्यथा अप्रमाण 
है। प्रामाण्यका अर्थ है जो वस्तु जेसी प्रतिभासित होती है उसका उसी रूपमे 
मिलना | 

मतिज्ञानके अवग्रह, ईहा अवाय और धारणा ये ज्ञान क्रमश उत्पन्न होते 
है। इनमें व्यतिक्रमका होना सम्भव नही | साघारणत: अवग्रह आदि चारो ज्ञानों- 
का एक ही अर्थमें उत्पन्त होना सम्भव नही है। कोई ज्ञान अवग्रह होकर छूट 
जाता है। किसो पदार्थके अवग्नहू और ईहा, थे दोनो ही होते है। किसीके 
अवायसहित तीन होते हैं ओर किसी-किसी पदार्थके घारणासहित चारों ही 
ज्ञान पाये जाते हैं; किन्तु परिपूर्ण ज्ञान अवायके होनेपर ही माना जाता है। 
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सतिश्ञानके अन्तगंत चार प्रकारकी बुद्धियोंकी भो गणना है। इन बुद्धिमों- 
को अश्वुत-निः:सुत मतिज्ञान कहा गया है। ये शिक्षा या विद्या आदिके द्वारा 
प्राप्त नहीं होतो ओर न किसी शास्त्र या विद्याका अनुगमन ही करती है। 
प्रकारान्तरसे अश्रुत-नि'सृत ज्ञानको मतिज्ञानका.पृथक्‌ भेद न मानकर ईहा, 
अवाय और धारणके अन्तगगंत ही समाहित किया जाता है | इस ज्ञानके चार 
भेद हैं:--१. औत्पत्तिक, २ वेनयिक, ३ कामिक, और ४. पारिणामिक | 


औत्पत्तिक 

जिस बुद्धि द्वारा अश्रुत और अदृष्ट पदार्थकों प्रतीति सहजरूपमें संभव 
हो वह मत्तिज्ञान ओत्यात्तिक कहलाता है। उदाहरणार्थ बताया जाता है कि 
एकबार अवन्तिके नृपतिने रोहकसे कहा कि तुम अकेले मुर्गेकी लड़ाई दिखलाओ | 
रोहक अभी वयस्क नहीं था, पर उसमें औत्पत्तिकी बुद्धि समाहित थी । अतएव 
उसने एक मुर्गेके समक्ष एक दर्पण लाकर रख दिया । जब मुर्गेने दपंणमें अपने 
प्रतिबिम्बको देखा, तो उसने समझ्षा कि दर्पणके भीतर दूसरा मुर्गा बैठा हुआ 
है। अतएवं वह दपंणमें अपने प्रतिबिम्बको देख-देखकर प्रतिबिम्बित कुक्कुटके 
साथ युद्ध करने लगा। यहाँ मुर्गेकी अनुपस्थिति और प्रतिबिम्बको उपस्थित्ति 
दर्शन है | दर्शनके अनन्तर अवग्नहु हुआ । यह प्रतिबिग्ब किस कोटिका है, यह 
ईहा और दर्पणमें स्थित प्रतिबिम्बका निश्चय अवाय और तदननन्‍्तर धारणाकी 
उत्पत्ति होती है। 
बेनयिक 

वैनथिक वुद्धि धर्म, अर्थ, काम और मोक्षसबधी पुरुषाथ्थंसे सम्बन्ध रखती 
है । यह कठिन-से-कठिन कार्यको सम्पन्न कर सकती है। इस बुद्धिकी उत्पत्ति सेवा 
ओर नमञ्नतासे होती है । जो साधक विनय और शीलगुण द्वारा अपनी लब्धि और 
उपयोगका विकास कर लेता है उसे इस प्रकारके शञानकी उपलब्धि होती है । 
इस बुद्धि द्वारा ईच्छाशक्ति और सकल्पका विकास होता है। बीयं-अन्तराय- 
की उत्पत्तिमे बाधा उत्पन्न करनेवाले कमंपुद्गलोंका विलय हो जाता है। जो 
साधक गुरु-शुश्रुषा आदिके द्वारा इस प्रकारकी बुद्धिक, विकाश् करता है, वह 
भदृष्ट और अननुभूत पदार्थोंका ज्ञान प्राप्त कर लेता है । 


कार्मिक 

यह वह बुद्धि है जो कमंके क्षयोपशमसे उत्पन्न चेतनाके कारण सत्यको 
ग्रहण करती है | यह सेद्धान्तिक और व्यावहारिक दोनों ही प्रकारके विषयोंको 
जानती है | वस्तुत: इस प्रकारके ज्ञानका विकास व्यावहारिक अनुभवसे होता 
है। शिक्षा या विद्या इसके विकासमे अधिक सहयोगी नहीं। जिस प्रकार एक 
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कुशल स्वरणकार शुद्ध सोनेको और नकली सोनेको अपने अनुभवके बलसे तत्काल 
पहुचान लेता है, उसी प्रकार इस बुद्धिका धारी व्यक्ति ससारके पदार्थोका ज्ञान 
प्राप्त कर लेसा है| 


पारिणासिक 


पारिणामिक बुद्धिका वह अश है जो अपने उदृश्यकों अनुमान तर्क, उपमान, 
रूपक आदिके आधारपर पूर्ण करता है। विद्या, वुद्धि और आयुके विकासके 
साथ-साथ इस बुद्धिका भी विकास होता है। इसका वास्तविक उद्देश्य कर्म- 
कालिमाको क्षयकर निर्वाण प्राप्त करना है! 


मतिज्ञानके भेव-प्रभेद 


मतिज्ञानके ३३६ भेद माने गये हैं । अवग्रह आदि ज्ञान बहु, बहुविध, क्षिप्र, 
अनि'सृत्त, अनुक्त, ध्रुव, अल्प, अन्यधिध, अक्षिप्र, नि सुत, उक्त और अध्चुव 
इन बारह प्रकारके पदार्थोंको ग्रहण करते है। बहुत बस्तुओंके ग्रहण करनेको 
बहज्ञान, बहुत तरहकी बहुत वस्तुआकों ग्रहण करनेको बहुविधन्नान, वस्तुके 
एक भागको देखकर पूरी वस्तुको जान लेना अनि'सुतज्ञान, बिना कहे अभिप्राय- 
से ही जान लेना अनुक्तज्ञान; बहुत काल तक जेसे-क्रा तैसा निर्चल ज्ञान होना 
प्रुवज्ञान; अल्पका अथवा एकका ज्ञान होना अल्पज्ञान; एकप्रकारकी बहुत 
वस्तुओंका ज्ञान होना एकविधज्ञान, शनै' शने बस्तुओंको जानना अक्षिप्रज्ञान; 
सामने विद्यमान पूर्ण वस्तुको जानना नि.सुतज्ञान, कहनेपर जानना उत्तज्ञान 
एवं चठ्चल रूपमे पदार्थोकों अवगत करना अध्रुवज्ञान है। इस प्रकार बारह 
प्रकारके पदार्थोंके अवग्रह, बारह प्रकारकों ईहा, बारह प्रकारका अवाय और 
बारह प्रकारकी धारणा होती है। ये समस्त भेद मिलकर १२५८ ४७ ४८ भेद 
होते है । इनमेसे प्रत्येक ज्ञान पाँच इन्द्रिय और मनके द्वारा होता है | अतएव 
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अस्पष्ट पदार्थके अवग्नहकों व्यजनावग्रह और स्पष्ट पदार्थके अबग्रहको 
कर्थावप्रह कहा जाता है। अर्थावग्रह, ईहा, अवाय और धारणा ये ज्ञान सभी 
इन्द्रियोंसे उत्पन्न होते हे। पर व्यंजनावग्रह चक्षु ओर मनसे उत्पन्न नही होता । 
यत: चक्षु और मन पदार्थंकों दूरसे हो ग्रहण करते हैं, उनसे स्पृष्ट होकर नही । 
अत्त: व्यजनावग्रह चार ही इन्द्रियोंसे होता है। इस प्रकार व्यजनावग्रहुके 
बहु आदि बारह विषयोंकी अपेक्षा--१२ 2८४७ ४८ भेद हैं। अतएवं मतिज्ञान- 
के कुल २८८ + ४८ ७ ३३६ भेद होते हैं। इस साव्यवहारिक प्रत्यक्षके अन्तर्गत्त 
मतिशानका विशेष वर्णन निहित है । 
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अतशान 
श्रतज्ञान मतिज्ञानपुर्वक होता है | अर्थात्‌ मतिज्ञानके निमित्तसे श्रतशञानको 


उत्पत्ति होती है सबंप्रथम पांच इन्द्रिय भर मन इनमेंते किसो एकके निमित्तसे 
किसी भी विद्यमान वस्तुका मतिज्ञान होता है। तदनन्तर इस मतिशानपुवेक उस 
ज्ञात हुई वस्तुके विधयमे या उसके सम्बन्धसे अन्य वस्तुके विषयमें विभेष चिन्तन 
आरम्म होता है, यह श्रुतज्ञान कहलाता है। मनका विषय श्रुत है और श्रतका 
अर्थ शब्द सकेत आदिके माध्यमसे होनेवाछा ज्ञान है। मनका व्यापार अर्था- 
बप्नहसे आरम्भ होता है। वह पटुतर है ' पदार्थके सबध सबंध होते ही पदार्थ- 
को जान लेता है। अतएव इसे व्यजनावग्रहकी आवश्यकता नहीं होती है। 
इन्द्रियोंके साथ मनका सम्बन्ध होता है और मत शब्द-सकेत आदिके माध्यमसे 
श्रुतको ग्रहण करता है। शब्द कान द्वारा सुनाई पडता है, पर अर्थंबोध मन 
द्वारा होता है। गाडोका सिगलल डाउन होना, यह चक्षका विषय है, पर यह 
किस बातका सकेत्त करता है, इसे चक्षु नही जानती है। उसके सकेतको 
समझना मनका कार्य है और यही श्रतज्ञानका विषय है । वस्तुके सामान्यरूपके 
ग्रहणके अनन्तर जञानवा राका प्राथमिक अल्प अश अनक्षर ज्ञाच होता है। उसमे 
शब्द-अरथंका सम्बन्ध, पूर्वापरका अनुसधानविकल्प एवं विशेष धर्मोका 
पर्यालोचन नहीं होता। ईहाके पश्चात्‌ चिन्तनकी प्रक्रिया आरम्भ होती है 
ओर यह अन्तर्जल्पाकार ज्ञान ही श्रुतज्ञान है। मनोमूलक अबग्रहके पर्चातु 
होनेवाले ईहादि मनके होते है। मन मतिज्ञान और श्रुतज्ञान दोनोका साधन 
है ' यह श्रुत शब्दके माध्यमसे पदा्थंको तो जानता ही है। साथ ही शब्दका 
सहारा लिए बिना शुद्ध अर्थकों भी जानता है । साधारणत' अर्थाश्रयों जान 
इन्द्रिय और मन दोतोकों होता है। शब्दाश्रयी केवल मनको ही होता है । 
अत्त स्वतन्त्ररूपमे 'श्रुत' मनका विषय है। 


ज्ञान दो प्रकारका है--(१) अर्थाश्रया और (२) श्रोत्राक्षयी । सामान्य 
जलको देखकर नेत्रोंसे निकलनेवाले पानीका ज्ञान होता है, यह अर्थाश्रयी ज्ञान 
है । 'पानी' शब्दके द्वारा 'पानी द्रव्य का ज्ञान होता है, यह श्रोत्राश्रयी ज्ञान है । 
श्रोत्राश्रयी और अर्थाश्रयो ज्ञान मनको होता रहता है, पर इन्द्रियोको अर्थाश्रयी 
ज्ञान हो होता है । 

बाच्य-वाचकके सम्बन्धसे होनेवाले ज्ञानका नाम श्रुतज्ञान है। इसे शब्द- 
ज्ञान या आगमज्ञान भी कहा जाता है। श्रतका मनन या विन्तनात्मक जितना 
भी ज्ञान होता है उसकी गणना श्रुतज्ञानमे है । श्रुतज्ञानकों मतिपुर्वक माना 
जाता है। इन दोनोंका कार्य कारण-सम्बन्ध है । मतिसारण है और श्रुत कार्य 
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है 
है। श्ुतज्ञान दाब्द, संकेत और स्मरणसे अथंबोधक है। अमुक शब्दका अमुक 
अर्थमें संकेत है, यह जाननेके पद्चात्‌ ही उस शब्दके द्वारा ही उसके अर्थका बोध 
होता है । संकेतको मतिज्ञान जानता है । उसके अबग्रहादि होते हैं। पश्चात्‌ 
श्रुतज्ञान होता है । द्रव्यश्षुत मतिशानका कारण बनता है, पर भावश्रुत उसका 
कारण नहीं बनता, विषय बनता है। कारण तब कहा जात्ता हैं जब श्रुतज्ञान 
शब्दके द्वारा श्रोत्रको उसके अर्थभी जानकारों प्राप्त कराये। 


श्रुतज्ञानके अक्षरात्मक ओर अनक्षरात्मक दो भेद हैं । अद्भुबाह्म और 
अजुप्रण्ष्टि ये भी श्रुतके दो मेद हैं | इनमेंसे अद्भवाह्यके अनेक भेद हैं ओर 
भज्भुप्रविष्टे आचाराज़ आवि बारह भेद हैं। 


पारमाधथिक प्रत्यक्ष 

आत्ममात्र सापेक्ष साक्षात्‌ अतीन्द्रिय ज्ञानको भुख्य या पारमाथिक 
प्रत्यक्ष कहा जाता है। यह प्रत्यक्ष सम्पर्णरूपसे विशद होता है। यह आत्मासे 
उत्पन्न होता है | इन्द्रिय और मनके व्यापारकी इसमें आवश्यकता नही होती । 
इसके दो भेद है --(१) विकल प्रत्यक्ष और (२) सकल प्रत्यक्ष । अवधिज्ञान 
और मन-पर्ययज्ञान विकल प्रत्यक्ष है और केवल ।न सकल प्रत्यक्ष । 
अवधिज्ञान 

अवधिज्नानावरण और वीर्यान्तरायके क्षयोपशमसे उत्पन्न होनेवाला ज्ञान 
अवधिनान है। यह पुद्गलादिरूपी द्रव्योंकी ही विषय करता है, आत्मादि 
अरूपी द्रव्यको नही । यह पुद्गलद्वव्य और पुद्गलद्रव्यसे सम्बद्ध जीवब्रन्यकी 
कतिपय मर्यादाओंको जानता है; यत्त ससारो जीव कर्मों से बँधा होनेसे मूत्तिक 
जेसा ही हो रहा है। अवधिज्ञानकी द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भावकी मर्यादा 
निश्चित है। 


अवधिज्ञानके तोन भेद हैं'--(१) देशावधि, (२) परमावधि और (३) सर्वा- 
वधि। प्रकारान्तरसे अवधिज्नानक दो भेद है--(१) भवप्रत्यय और, (२) क्षयो- 
पशमनिमित्त--गुणप्रत्यय | भवप्रत्यय अवधिज्ञानका कारण भव--जन्म ही है। देवों 
या नारकियोंमें जन्म लेते हो अवधिज्ञानावरणकर्मका क्षयोपशम हो जाता है । 
यहाँ क्षयोपशम होनेमे भव हो मुख्य कारण है। इस सन्दर्भमें यह ज्ञातव्य है कि 
सम्यग्दृष्टियोंके अवधिज्ञान होता है और मिथ्यादृष्टियोंके कुअवधिज्ञान होत्ता है। 
अवधिज्ञानावरणकममका क्षयोपश्म जिसमे निमित्त रहता हैं, वह क्षयों- 
पशमनिमित्तक या गुणप्रत्यय अवधिज्ञान कहलाता है । यों तो सभो अवधिज्ञान 
क्षयोपशमके निमित्तसे उत्पन्न होते हैं, फिर भी इस अवधिज्ञानका नाम 
क्षयोपदामनिर्मित्तक इसलिए रखा है कि इसके होनेमें क्षयोपशम ही प्रधान 
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कारण है, भव नहीं। इसीसे इसे गुण प्रत्यय भी कहा जाता है | यह मनुष्य और 
ति्म॑बोंके उत्पन्न होता है। इसके छः भेद होते हैं:--(१) अनुगामी, (२) अल- 
नुगामी, (३) वर्धभान, (४) हीयमान, (५) अवस्थित और (६) अनवस्थित । 
जो अवर्धिज्ञान अपने स्वामी जीवक साथ-साथ जाता है, उसे अनुगामों कहते 
है। इसके भी तीन भेद हैं:--(१) क्षेत्रानुगामी, (२) भवानुगामो और (३) 
उभयानुगामी । जिस जीवक जिस क्षेत्रमें अवधिज्ञान उत्पन्न हुआ है, वह जीव 
यदि दूसरे क्षत्रमें जाय तो उसके साथ अवधिज्ञान भी जाय, छूटे नहीं, उसे 
. क्षेक्रतुगामी कहत हैं। जो अवधिज्ञान परलोकमे भो जोवक साथ जाता है, 
वह भवानुगामी एवं जो अन्य क्षेत्र और अन्य भव--जन्ममें साथ जाय, उसे 
उभयानुगामी कहते हैं। 

जो अवधिज्ञान उत्पत्तिस्थानके छोड़ देनेपर स्थित नही रहता या जन्मा+ 
न्तरमें साथ नहीं जाता, वह अननुगामी है। जो अवधिज्ञान उत्पत्तिकालमें 
अल्प होनेपर भी परिणामोंकी विशुद्धिके कारण उत्तरोत्तर वृद्धिगत होता है, 
वह वर्धमान है। संक्लेश-परिणामोंकी वृद्धिके कारण जो अवधिन्ञान उत्पत्ति- 
कालसे लेकर उत्तरोत्तर क्षीण होता जाता है, वह हीयमान अवधिज्ञान है। 
जो अवधिज्ञान अपने उत्पत्तिकालसे लेकर मरणपय॑न्त एक-सा बना रहता है, 
न धघटता है और न बढ़ता है, वह अवस्थित अवधिज्ञान है | जलत्तरगोंके समान 
जो अवधिज्ञान कभी घटता है, कभी बढता है और कभी अवस्थित रहता है, 
वह अनवस्थित अवधिज्ञान है । 

देशावधि क्षयोपशमनिमित्तक होनेके कारण मनुष्य ओर तियंञ्चोके उत्पन्न 
होता है। परमावधि ओर सर्वावधि चरमशरीरी मुनिके ही होते हैं । देशावधि 
प्रतिपातो द्वोता है अर्थात्‌ केवलज्ञान उत्पन्न होनेके पहले छूट जाता है, पर सर्वा- 
वधि और परमावधि प्रतिपाति नही होते । अवधिज्ञान सूक्ष्महपसे एक परमाणुको 
विषय करता है। 
अवधिज्नानका विषय 

द्रव्यकी अपेक्षा जघन्य--मूत्तिमान द्रव्य । 

कह 7) उत्कुष्ट--परमाणु || 

क्षेत्रकी अपेक्षा जधन्य--एक अंगुलका असंख्यातर्बाँ भाग । 

क्षेत्रकी अपेक्षा उत्कृष्ट--असंख्यक्षेत्र-असंख्यात लोकप्रमाण । 

कालकी अपेक्षा जधन्य--एक आवलिका असंख्यातवाँ भाग । 

».. उत्कृष्ट--असंख्यकाल | 
भावकी अपेक्षा जघस्य--अनन्तभव--पर्याय । 
४... उत्कृष्ट--अनन्तपर्यायोंका अनन्तभाग । 
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सनःपर्ययज्ञान ह 

अन्य व्यक्तियोंके मतकी बातोंको जानना मनःपर्यय है। यह ज्ञान मनके 
प्रवर्सक या उत्तेजक पुदुगलद्॒व्योंको साक्षात्‌ जाननेवाल्ा है। चिन्तक जेसा 
सोचता है, उसके अनुरूप पुदुगलद्रव्योंको आकृतियाँ--पर्यायें बन जाती हैं । ये 
पर-मनस्थितपर्यायें मनः:पर्ययज्ञानके द्वारा जानी जाती हैं। वस्तुत्त: मनःपर्ययका 
क्य है मनकी पर्यायोंका ज्ञान । 

सारांश यह है कि संशी--समनस्क जीवोंके मनमें जितने विकल्प उत्पन्न 
होते हैं, संस्काररूपसे वे उसमें अवस्थित रहते है। मनःपर्यंयश्ञान संस्काररूपसे 
स्थित मनके इन्हीं विकल्पोको जानता है। मनःपर्यंयज्ञानी पहले मततिज्ञान द्वारा 
अन्यके मानसको ग्रहण करता है और तदनन्तर मन:पर्ययज्ञानकी अपने विषयमें 
प्रवृत्ति होती है । 

मनः:पर्ययज्ञानके दो भेद हैं:--(१) ऋजुमति और (२) विपुलमतति । ऋजु- 
मसति सरल मन, वचन और कायसे विचार छिये गये पदार्थों जानता है; पर 
विपुलमति सरल और कुटिल दोनों त्रहसे विचारे गये पदार्थोको जानता है। 
यहू शान देव, मनुष्य और तियँच सभीके मनमें स्थित विचारकों अवगत्त करता 
है, किन्तु वह विचार रूपीपदार्थ अथवा संसारी जीवके विषयमें होना चाहिए | 

ऋणजुमति और विपुलमतिमें विशुद्धि और सृक्ष्मताकी अपेक्षा अन्तर है। 
ऋजुमति केवलज्ञानकी प्राप्ति होनेके पहले छूट जाता है, पर विपुलमत्ति केवल- 
ज्ञानकी प्राप्तिपयनत बना रहता है ओर केवलज्ञान होनेपर हो छटता है । 

अवधिज्ञान ओर मनःपर्ययज्ञानमें विशद्धि, क्षेत्र, स्वामी और विषयकी 
अपेक्षा अन्तर है। अवधिज्ञान द्वारा ज्ञात किये गये पदार्थके अनन्तवें भागको 
मनःपर्ययज्ञान जानता है। 
सनःपर्ययक्षानका विषय" 

अवधिज्ञानक्ी अपेक्षा मनःपर्यंयज्ञानका विषय अत्यन्त सूक्ष्म है | 


१. अबर दब्वभुदाल्यिसरीरणिजिण्णसमयपबरद्धं तु । 

चक्खिदियणिज्जण्णं उक्‍्कस्सं उजुमदिस्स हवे ॥ 

मणदब्बबग्गणाणमणतिमभागेण उजुगउफ्कस्स । 

खंडिदमेत होदि हु विउलमदिस्सावरं दब्यं ।। 

अट्टुण्डू क्म्माणं समयपबर््ध विविस्ससोवचय। 

धयहारेणिगिवारं मजिदे विदियं हवे दब्बं ॥ 
“--भोम्मठसार जीवकाण्ड गाथा ४५०-४५२ तथा ४५३-४५८, 
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ब्रब्यापेक्षषा--मनरूपसें परिणत पौद्गलिक सनोवर्गंणाएँ पुदुगलपरभाणुका 
अनन्तवाँ भाग | 

क्षेत्रपेक्षया--मनुष्यक्षेत्र--मनुष्यक्षेत्रके भीतर स्थित मनुष्यके मनकी पर्यायें। 

कालापेक्षया--अतीत, अनागत्त असंख्यातकाल-सम्बन्धी मतकी पर्यायें । 

भावापेक्षया--मनोवर्गंगकी अनन्त अवस्थाएँ | 


केवलशान 


आत्मामें भूत, भविष्यत्‌ और वतैमानमें स्थित समस्त द्रव्य और उनकी 
समस्त पर्यायोंको जाननेकी क्षमता है; पर आत्माकी यह क्षमता ज्ञानावरणकर्म 
ढ्वारा आवृत्त रहती है। समस्त ज्ञानावरणकर्मके समूल नाश होनेपर प्रादुभू त 
होनेवाला निरावरणज्ञान केवलज्ञान है। यह आत्ममात्र सापेक्ष होता है। इस , 
ज्ञानके उत्पन्न होते ही समस्त क्षायोप्मिकज्ञान विछान हो जाते हैं। यह 
समस्त द्रव्योकी त्रिकालवर्त्ती समस्त पर्यायोको जानता है। यह पूर्णतः निर्मल 
और अतीन्‍्द्रियज्ञान है। 


जब आत्मा ज्ञानस्वभाव है और आवरणके कारण इसका यह ज्ञानस्वभाव 
खण्ड-खण्ड करके प्रकट होता है, तब संपूर्ण आवरणके बिलीन होनेसे ज्ञानको 
अपने पूर्णरूपमें प्रकाशमान होना चाहिए । यथा अग्निका स्वभाव जलानेका है; 
यदि कोई प्रतिबन्ध न हो तो अग्नि ईन्धनको जलायेगी ही। इसी प्रकार श्ञान- 
स्वभाव आत्मा प्रतिबन्धकोंके हट जानेपर जगतके समस्त पदार्थों को जानेगी । 

जो पदार्थ किसी ज्ञानके ज्ञेय है, वे किसी-न-किसीके प्रत्यक्ष अवश्य होते है, 
यथा पव॑तीय अग्नि ।* इस प्रकार युक्तिद्वारा भी त्रिकालज्ञ केवलज्ञानकी सिद्धि 
होती है। जिसे केवलज्ञानकी प्राप्ति हो जातो है, वह सर्वज्ञ हो जाता है।* यह 
सर्वज्ञता मुख्य, निरूपाधिक एवं निरवधि है । 


परोक्षप्रमाण 


अविशद ज्ञानको परोक्ष कहा जाता है। जिस ज्ञानमें ज्ञानात्तरका व्यवधान 
हो अथवा जो इन्द्रिय, मन, उपदेश, प्रकाश आदिकी सहायतासे उत्पन्न होता 
' हो, उसे परोक्ष कहते हैं। वस्तुत: जिस ज्ञानमें परकी अपेक्षा रहती है, वह्‌ 


१. शो शेये कथमज् स्थादसति प्रतिबन्धके । 
दाह्य इन्निर्दाहकों न स्थादस्तति प्रतिबस्धके ॥ 
“-अष्टसाहली, १० ५० पर उद्धृत. 
२, प्रवचनसार-शानाधिकार गाथा-४६-५१, अष्टशती-कारिका ११४ जयघवला 
प्रथम भाग, पृ० ६६ 
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परोक्ष प्रमाण है। परोक्ष श्ञानके पाँच प्रकार हैं:--(१) स्मरण, (२) प्रत्यमिज्ान, 
(३) तक, (४) अनुमान और (५) आगम । ह 


ह्यृति या स्मरण 

संस्का रका उद्बोध होनेपर स्मृति उत्पन्त होती है। धारणारूप संस्कार- 
को प्रकटताके निरमिलसे होनेवाले और “वह' इस प्रकारके आकारवाले ज्ञान- 
को स्मृति कहते हैं। उदाहरणार्थ--यों कहा जा सकता है कि किसी व्यक्तिने 
पहले देवदत्त नामक पुरुषकों देखा और उसने उसके सम्बन्धमे अवधारणा कर 
छो । पद्चात्‌ धारणारूप संस्कार उद्बुद्ध हुआ और उसे स्मरण आया कि वह 
देवदत्त है। इस प्रकार स्मरणरूप ज्ञानको स्मृति माना जाता है।" यद्यपि स्मरण- 
का विषयभूत पदार्थ सामने नहीं है, तो भी वह हमारे पूर्व अनुमवका विषय तो 
था ही और उस अनुभवका दृढ़ सस्कार हमे सादृश्य आदि अनेक निमित्तोसे 
उस पदार्थको मनमें अंकित कर देता है। स्मरण"के कारण हो विश्वमे लेन-देन 
आदिकी व्यवस्था चलती है। व्याप्ति स्मरणके बिना अनुमान और संकेततस्मरण- 
के बिना शब्दप्रयोग सम्भव ही नहो है। गुरु-शिष्यादि सम्बन्ध, पिता-पुत्रभाव 
तथा अन्य अनेक प्रकारसे प्रेम, घुणा, कहणा आदि मुलक समस्त जीवन-व्यवहार 
स्मरणके द्वारा ही चलते है। 

कुछ चिन्तक ग्रहीतग्राही ओर अथंसे अनुत्पन्न होनेके कारण स्मृतिको 
प्रमाण नही मानते । पर उनकी यह मान्यता व्यवहारमे बाधक है। अनुभव 
जिस पदार्थकों जिस रूपमें ग्रहण करता है, स्मृति उसे उसी रूपमें जानती है। 
न वह उसके किसी नये अंशका बोध करातो है और न किसी अनुभूत अंशको 
छोड़ती ही है ।* 'प्रहीतग्राहित्ता भी अप्रमाणताका कारण नही है। यत्तः स्मृति 
द्वारा स्मरण किये गये अर्थमें अविसवादिता और समा रोपविवच्छेदकता विद्यमान 
है | दूसरी बात यह है कि धारणा नामक अनुभव पदार्थकों 'इृदम' रूपसे जानता 
है | जबकि संस्का रसे होनेवाली स्मृति उसी पदार्थकों 'तत्‌' रूपसे जानती है। 
इस प्रकार स्मृतिके विषयमे ग्रहोत्त-ग्राहिता दोष नही आता | 
१. संस्कारोदबोधनिबन्धना तदित्याकारा स्मृति, ॥३॥॥ 

संस्का रस्योद्बोध: प्राकट्यं स निबन्धन॑ यस्या: सा बथोक्ता । 

तदित्याकारा तादत्युस्लेलिनी । एवस्भूता स्मृतिर्भवतीति शेष, । 

र --अ्रमेयरत्तमाला, ३-३, पु० १३५. 

रै. सर प्रमाणादयोअधिग्रतमर्थ सामान्यतः प्रकारतो बाइघिगमगल्ति, स्मृति: पुनर्न 

पूर्वानु मव्यादामतिक्रामति, तद्गिषया तदुलविषया वा, न तु तदधिकविषया, सोडयं 

वृत्यन्तरादिश्षेध: स्मृतेरिति विमृशति । --तस्ववेशा० (जोलम्बा-संस्करण) १११७. 
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स्मृतिकी अविसंवादिता स्वतः सिद्ध है। अन्यथा असुमानकी प्रवृत्ति, शब्द- 
व्यवहार और विध्वके अन्य समस्त व्यवहार निरथंक हो जायेंगे। यह 
सम्भव है. कि जिस स्मृतिके विषयमें विसंवाद हो उसे अप्रमाण माना जा 
सकता है| 

विस्मरण, संशय और विपर्यासरूपी समारोपका निराकरण स्मृतिके द्वारा 
होता है। अतः इसे अविसंवादी होनेके कारण प्रमाण मानना पड़ेगा | अनुभव- 
परतन्त्र होनेके कारण स्मृतिको परोक्ष तो माना जा सकता है, पर अप्रमाण 
नही । 
प्रत्यभिज्ञान 

वत्तमान प्रत्यक्ष, और अत्तीत स्मरणसे उत्पन्न होनेवाला संकलनात्मक ज्ञान 
प्रत्यभिशञान कहलाता है ।" यह सकलन एकत्व, सादृश्य, वेसादुष्य, प्रतियोगी,' 
आपेक्षिक आदि अनेक प्रकारका होता है। वस्तुतः पूर्वोत्तरविवत्तंवर्ती वस्तु- 
को विषय करनेवाले प्रत्ययको प्रत्यभिज्ञान कहा जाता है। प्रत्यवमशं, सज्ञा 
और प्रत्यभिज्ञा ये उसोके पर्याय नाम है। प्रत्यभिज्ञानमे प्रत्यक्ष और स्मरण- 
इन दोनोका समुच्चय रहता है। 'यह' अशको विषय करनेबाला ज्ञान तो 
प्रत्यक्ष है और 'वह्‌' अशको ग्रहण करनेवाला ज्ञान स्मरण है।" इस प्रकार 
दो ज्ञानोका सकलन या समुच्चय प्रत्यभिज्ञानमें पाया जाता है। 


यह वही है, इस प्रकार वत्तंमानका प्रत्यक्ष और उसके अत्तीत्तका स्मरण 
पुृबंक एकत्वका मानसिक सकलन एकल्वप्रत्यभिज्ञान कहलाता है। इसी 
प्रकार “गाय सरीखा गवय' होता है । इस वाक्यको सुनकर कोई व्यक्ति बनमें 
गायके समान पशुकों देखकर उस वाक्यका स्मरण करता है और अनन्तर मन- 
में निवचय करता है कि यह गवय है। इस प्रकार सादुश्यविषयक सकलन, 
सादृश्यविषयक प्रत्यभिज्ञान है। 'गायसे विलक्षण भेंस होती है! । इस वाक्य- 
को सुनकर जिस बाड़ेमें गाय और भेस दोनो ही विद्यमान है, वहाँ पहुँचनेवाला 
व्यक्ति गायसे विलक्षण पशुको देखकर उक्त वाक्यका स्मरण करता है और 
निश्चय करता है कि यह भेंस है। यह वेलक्षण्यविषयक वेसादुश्यप्रत्यभिज्ञान 
है । इसी प्रकार यह इससे दूर है, इत्याकारक आपेक्षिक प्रत्यभिज्ञान, परि- 


१. दर्दानस्मरणकारणक सझुलनं प्रत्यभिज्ञानम्‌ । 
तदेबेद तत्सदुशं तद्विलक्षणं तत्प्रतियोगोत्यादि ॥ --परीक्षामुख ३॥५. 

२. ननु च तदेवेत्यतीतप्रतिभासस्थ स्मरणरूपत्वादू, दृदमिति संवेदनस्य प्रत्यक्षरूपत्वात्‌ 
संबेदनद्वितयमेवेतत्‌ तादुशमेवेदमिति स्मरणप्रत्यक्षसंवेदनद्वितमवत्‌ । ततो नैक ज्ञान 
प्रत्यभिशाख्यं प्रतिपद्यमाने सम्भवति । --श्रमाणपरीक्षा, पृ० ६९. 
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चायक प्रत्यभिज्ञान आदि भी प्रत्यक्ष और स्मरणके संकलनसे घटित होते हैं। 

आादाय यह है कि दर्शन! और 'स्मरण' को निमित्त बनाकर जितने भी एक- 
स्यांदि विधवक मानसिक संकलन होते हैं, वे सभी प्रत्यभिज्ञान है और ये सभो 
प्रकारके प्रत्यभिज्ञान अपने विषयमें अविसंवादी और समारोपब्यवच्छेदक 
होनेसे प्रमाण हैं। यथार्थंतः यह ज्ञान न तो अप्रमाण है ओर न प्रत्यक्षप्रमाण 
ही है। किन्तु यह प्रत्यक्ष और स्मरणके अनन्तर उत्पन्न होनेवाला और “पूर्व! 
एवं 'उत्तर' पर्यायोमें रहनेवाले एकत्व, सादृढ्य आदिको विषय क रनेवाला होने- 
से स्वतन्त्र परोक्षप्रमाण है।" 

यदि प्रत्यभिज्ञानका लोप किया जाय, त्तो अनुमानकी प्रवृत्ति नही हो सकती 
है। जिस व्यक्तिने पहले अग्नि और घूमके कार्य-कारणभावका ग्रहण किया है, 
बही व्यक्ति जब पूर्व धूमके सदृश अन्य धूएँकों देखता है, तब ग्रहीत काय॑- 
कारणभावका स्मरण आनेपर हो अनुमान कर पाता है। प्रत्यभिज्ञानके न 
माननेसे न तो अनुमानकी ही सिद्धि होगी और न एकत्व, सादुद्य और विल- 
क्षण आदि प्रत्यय ही घटित हो सकेंगे । 

प्रत्यभिज्ञानका प्रत्यक्षमे भी अन्तर्भाव नहीं किया जा सकता है। यत. 
चक्षु आदि इन्द्रियाँ सम्बद्ध और वत्तंमान पदार्थकों ही विषय करतो है। अत 
वे स्मृतिकी सहायता लेकर भी अविषयमे प्रवृत्ति नही कर सकती | 'पुवं' और 
“उत्तर! पर्यायमे रहनेवाला एकत्व इन्द्रियोका अविषय है | यदि इन्द्रियाँ अविषय- 
को ग्रहण करें, तो गन्ध-स्मरणकी सहायतासे चक्षुकी गन्धका भो परिज्ञान 
हो जाना चाहिए । सेकड़ों सहकारी मिलमेपर भी अविषयमे प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती । यदि इन्द्रियोंस ही प्रत्यभिज्ञान उत्पन्न होता है, तो प्रथम प्रत्यक्ष 
कालमें ही उसे उत्पन्त होना चाहिये था । 

'स एवाध्यम्‌” इस प्रतीतिको एक ज्ञान मानकर भी उसे इन्द्रियजन्य नही 
कहा जा सकता। अतएव इसे स्मरण ओर प्रत्यक्षप॒वंक होनेवाला सकलनात्मक 
स्वतन्त्र ज्ञान मानना पडेगा। यह अबाधित है, अविसंवादी है और है समारोपका 


१. स्मरणप्रत्यक्ष जन्यस्य पूर्वोत्तरविवर्स॑वर्त्येकद्रव्यविषयस्य प्रत्यभिशानस्यैकस्य 
सुप्रतीतत्वात्‌। न हि तर्दित स्मरण तथाविधव्रव्यव्यवसायात्मक, तस्यातीतविवत्तंभात्र- 
गोचरत्वात्‌। नापीदमिति संवेदन, तस्य वत्तंमानविवर्समात्रविषयत्वात्‌। ताम्यामुप्जम्यं 
तु संकलनज्ञानं तदनुवादपुरस्सर द्रव्य प्रत्ययमृुशत ललोपन्यदेव प्रत्यशिक्षानमेकत्व- 
विषयं, तदपह्ल॒ुवे कवचिदेक्रान्ययाव्यवस्थानात्‌ सम्तानैकत्वसिद्धिरपि न स्यात्‌ । 

“-प्रमाणपरीक्षा, पु० ६९,७० . 
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वि्छेदक | अतएज प्रत्यभिशञानकीं गणता प्रमाणकोटिमें!है, जो प्रत्यभिषान 
बाधित या विसंबादी होता है, उसे प्रमाणामास था अप्रमाण माना जा सकता 
है। 

सादुइय प्रत्यभिशानसें उपभानका अन्तर्भाव 


सादुश्यप्रत्यभिगानको कुछ चिल्तक उपमान प्रमाण मानते हैं। उनका 
अभिमत है कि जिस व्यक्तिने गायको देखा है, जब वह जंगरूमें गवयको देखता 
है और उसे पूर्व दृष्ट गौका स्मरण आता है, तब 'इसके समान वह है” इस 
प्रकारका उपमान उत्पन्न होता है। यों तो गवयनिष्ठ सादुश्य प्रत्यक्षका 
विषय है और गोनिष्ठ सादुश्यका स्मरण आ रहा है, फिर भी 'इसके समान 
बह है' इस प्रकारका विशिष्ट ज्ञान उपमान प्रमाण है। यदि इस प्रकार साधा-१ 
रण विषयभेदसे प्रमाणोंकी संख्या बढ़ायी जाय, तो वेलक्षण्प, प्रातियोगिक, 
आपेक्षिक आदि प्रमाण भी पृथक्‌ सिद्ध हो जायगें। अतएव संक्षेपमें उपसान- 
का अन्‍्तर्भाव सादुध्यप्रत्यभिज्ञानमे सम्भव है ।* 

सादुश्यप्रत्यभिज्ञानकों अनुमान भी नहीं कहा जा सकता है, क्योकि 
अनुमान करते समय लिगका सादृष्ष्य अपेक्षित है। इस सादृध्यज्ञानकों भी 
अनुमान माननेपर उस अनुमानके अन्य लिंगसादुृश्यका ज्ञान आवश्यक होगा। 
इस प्रकार अनवस्थादूषण आ जायगा। अतएव प्रत्यभिज्ञान अविसंवादो है, 
सम्यरज्ञान है और प्रमाणभूत है । 


तक 

सामान्‍्यत्तया विचा रविशेषका नाम तक है। इसके चिन्ता, ऊहा, ऊहापोह 
आदि पर्यायान्तर हे! नन्‍्यायकी दुष्टिसे व्याप्तिके ज्ञाककों तक कहा गया है ।* 
साध्य और साधनके सार्वकालिक, सावंदेशिक और साव॑व्यक्तिक अविनाभाव 
सम्बन्धको व्याप्ति कहते हैं। अविनाभाव शब्दका अर्थ हैं साध्यके बिना साधन- 


१ उपमान प्रसिद्धार्थशाधरन्यात्साध्यसाधनम्‌ । 
तद्वंधर्म्यात्‌ प्रमाण कि स्यात्संज्ञिप्रतिपादकम्‌ ।। --लथीयस्त्रय, इलोक १९. 

२. उपलबम्भानुपलम्भनिमित्त व्यात्तिज्ञानमृह, । 

इदमस्मिन्‌ सत्येब भवत्यसति न भवत्येवेति तर ॥--परीक्षा० ३।७, ८« 

उपलबम्भ. प्रमाणमात्रमत्र गृह्मते। यदि प्रत्यक्षमेबोपलम्भशब्देनोच्यते तदा 
साधनेषु अनुमेयेषु व्याप्ति्ञानं त स्यातृ । अथ व्याप्ति: सर्तरोपसंहारेण प्रतीयते, सा 
कथमतीन्द्रियस्थ साधनस्थातीन्द्रियेण साध्येन मवेदिति ? नैवम्‌; प्रत्यक्षविषयेध्विवानु- 
मानविषयेष्वपि व्याप्तेरविरोधात्‌ तज्ञानस्याप्रत्यक्षत्वास्युपगमात्‌ ।--अमे. र, ३७७, ८५ 
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का न होना | साधनका साध्यके होनेपर ही होना, अभावमे बिल्कुछ न हीना । 
इस नियमको सर्वोपसंहाररूपसे ग्रहण करना तक है। प्रमाणसे जाना हुआ 
पदार्थ तक॑ द्वारा पृष्ट होता है। प्रमाण जहाँ पदार्थोंकी जानता है, वहाँ तक 
उनका पोषण करके उनकी प्रमाणताके स्थिरीकरणमे सहायता पहुँचाता है। 

ल्ककी प्रक्रियानुसार व्यक्ति सर्वश्रथम कायें ओर कारणका प्रत्यक्ष करता 
है और अनेक बार प्रत्यक्ष होनेपर, बह उसके अन्बय-सम्बन्धकी भूमिकापर 
झुकता है । साध्यके अभावमें साधनका अभाव देखकर व्यतिरेकके निश्चय द्वारा 
उस अन्यय श्ञातको निश्चयात्मक रूप देता है। प्रक्रियाद्वारा यों कहा जा सकता 
है कि जेसे किसी व्यक्तिने सवंप्रथम 'महानस'--भोजनशालामे भग्नि देखी, 
तथा अग्निसे उत्पन्न होता हुआ धुर्वाँ भी देखा । पश्चात्‌ किसो तलाबमे अग्निके 
अमावसे धएका अभाव जाना। पश्चात्‌ रसोईघरमें अग्निसे धुआँ निकलता 
हुआ देखकर यह निश्चय करता है कि अग्नि कारण है और धूम काये है। यह 
उपलछम्म और अनुपलस्भनि्ित्तक सर्वोपसहा र करनेवाला विचार तककी सीमा- 
में समाहित है। इसमें प्रत्यक्ष, स्मरण, और सादृश्यप्रत्यभिज्ञान कारण होते 
हैं। इन सबकी पृष्ठभूमिपर यत्र-यत्र यदा-यदा धूम होता है, तत्र-तत्र, तदा- 
तदा अग्नि अवश्य रहती है' इस प्रकारका एक मानसिक विकल्प उत्पन्न होता 
है। इसे ऊह था तबा कहते है | तर्कका क्षेत्र केवल प्रत्यक्षके विषयभूत्त साध्य 
ओर साधन ही नही है, अपितु अनुमान और आगमके विषयभूत प्रमेयोमे भी 
अन्यय और व्यत्तिरेक द्वारा अविनाभावका निश्चय करना तकंका काये है । 
तक भी अपने विषयमे अविसंवादी है । अतएवं वह अन्य प्रमाणोका अनुग्राहक 
है । जिस तक॑में विभंवाद पाया जाता है, उसे तर्काभास कह सकते है । 


अनुमान 
साधनसे साध्यके ज्ञानको अनुमान कहते है । अनुमानशब्द अनु + मानसे 
निष्पन्न है; जिसका अर्थ लिजु |्रहण और व्याप्तिस्मरणके पश्चात्‌ होनेवाला ज्ञान 
है । यथार्थत: व्याप्तिनिणयके पश्चात्‌ होनेवाला मान-- प्रमाण अनुमान कहलाता 
है। यह ज्ञात अविशद होनेसे परोक्ष है। पर अपने यिषयमे अविसवादो और 
संधय, विपयंय, अनध्यवसाय आदि समारोपोका निराकरण करनेके कारण 
प्रमाणभूत है। साधनसे साध्यका नियत ज्ञान अविनाभावके बरसे ही होता है। 
साधनको देखकर पूवबंगृहीत अविनाभावका स्मरण होता है। तदनस्तर जिस 
साधनसे साध्यको व्याप्ति ग्रहण की जाती है, उस साधनके साथ वर्तमान साधनका 
सादुद्यप्रत्यभिज्ञान किया जाता है, त्तब साध्यका अनुमान होता है। वस्तुतः 
अविनाभाव अनुमानका मूल आधार है। अविनाभाव सहभावनियम और 
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क्रमभावनियमरूप होता है। सहचारियों--रूपरसादिकों और व्याप्य-व्या- 
पकों--शिशपात्व-बुक्षत्वादिकमें सहभावनियम होता हैतथा पूर्बच र-उत्तरचरों और 
कार्य-कारणोमें क्रभावनियम होता है। अविनाभावको तादात्म्य और तदुत्पत्ति- 
से ही नियन्त्रित नही किया जा सकता । जिनमें परस्पर तादात्म्य नहीं है, ऐसे 
रूप-रसादिमें रूपसे रसका अनुमान तथा जिनमें परस्पर कार्यकारण-संबध नहीं 
है, ऐसे कुत्तिकोदय और शकटोदयमे कृत्तिकोदयको देखकर शकठोदयका अनुमान 
किया जाना तादात्म्य और तदुत्पत्ति-सम्बन्धसे पृथक्‌ क्षेत्रवर्ती है । अत: अनुमान- 
को मूलधुरा साध्य-साधनोके अविनाभाव--व्याप्तिके निश्ययपर स्थित है । 


सामान्यतया अविनाभावकों तथोपपत्ति और अन्यथानुपपत्ति सज्ञाओंसे 
प्रतिपादित किया है। साध्यके होनेपर साधनका होना तथोपपत्ति और साध्यके 
न होनेपर साधनका न होना अन्यथानुपर्पात्त है। यथा अग्निके होनेपर घूमका 
होना और अग्निके न होनेपर घूमका न होना । यह तथोपपत्ति और अन्यथा- 
नुपपत्ति ही अनुमानकी नियामिकायें है । यो तो अनुमानके लिए अविनाभाव- 
सबधरूप व्याप्ति अपेक्षत है। साध्य और साधनभूत्त पदार्थोका धमं व्याप्ति 
कहलाता है, जिसके ज्ञान और स्मरणसे अनुमानकी पृष्ठभूमि तैयार होत्ती 
है। 'साध्यके बिना साधनका न होना और साध्यके होनेपर हो होना” ये दोनो 
धर्म एक प्रकारसे साधननिष्ठ है । 'इसी प्रकार साधनके होनेपर साधनका होना 
ही यह साध्यका धर्म है । साध्यके होनेपर ही साधनका होना अन्बय और 
साध्यके अभावम साधनका न होना व्यतिरेक कहलाता है । 


कुछ चिन्तकोने व्याप्तिाग्रहणके निम्तलिखित साधन बतलाये है-- 


१ भूय: सहचार-दर्शन । 

२ व्यभिचारज्ञान-विरह। 
३ त्क--विपक्षबाघक तक । 
४ अनुपलम्भ--व्यतिरेक । 
५. भूयो दर्शनजनित सस्कार | 
६. सामान्यकक्षणा । 

७. शब्द और अनुमान । 


बस्तुत, व्याप्तिका निश्चय तकसे होता है, जो उपलम्भ तथा अनुपलम्भ- 
पूर्वक होता है। यथा अग्निके होनेपर ही धूमका होना और अग्निके अभावमे 
घृमका न होना, इनका व्याप्तिमम्बन्ध है | व्याप्तिका ग्रहण तक द्वारा ही प्रतिष्ठित 
है । व्याप्तिके दो या तीन भेद प्राप्त होते हैं | तीन भेदोंमे बहि््याप्ति, सकलब्याप्ति 
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और अस्तर्व्याप्तिकी गणता है।* 


सपक्षमे साध्यके साथ साधनकां व्याप्ति होना बहिर्ब्याप्ति है और पक्ष 
तथा सपक्ष दोलोंमें साध्यके साथ साधनकी व्याप्ति होना सकलब्याप्ति है। पक्ष, 
सपक्ष न हों अथवा उनमें हेतु व रहे--केवल साध्यके साथ साघनका अविनाभाव 
होनेसे अन्तर्व्याप्ति होतो है। इन त्रिविध व्याप्तियोंमें आदि को दोनों व्याप्तियों- 
के न होनेवर भी अनुमानमे अन्तर्व्याप्तिके बलसे साधतको साध्यका गमक मानता 
जाता है |३ अन्तर्व्याप्तिके अभावमे अन्य दोनों व्याप्तियोंका सदभाव निरर्थक 
है। यथा 'स श्याम: तत्पुत्रत्वात्‌ इत्तरतत्पुशत्रवत्‌' इस अनुमानमें बहिवब्याप्ति 
और सकलव्याप्ति दोनो विद्यमान हैं, पर अन्तर्व्याप्तिके न होनेसे 'तत्पुत्रत्वात्‌" 
हेतु 'श्यामत्व' साध्यका गमक नहीं है| इसी प्रकार 'उदेष्यति शक कृत्तिकोद- 
यात्‌' इस अनुमानमें त बहिर्व्याप्तिा है और न सकलव्याप्ति है, किन्तु साधनकी 
साध्यके साथ अन्‍्तर्ब्याप्ति होनेसे कत्तिकोदय हेतु शकटोदय साध्यका गमक है। 
अतएव अन्तर्व्याप्ति ही नियामक है । 


१. 'साचत्रिधा--बहिलर्याप्ति' साकल्यव्याप्ति' अन्तर्व्याप्तिश्वेति। * 'प्रमाचन्द्र, प्रमेयक ० 
मा० ३।१५१० ३६४; अकलंक, सिद्धिवि० ५११५,१६ प्रमाणसं० का०३२,३३ , पृष्ठ 
१०६। देवसूरि, प्र० न० त॑० ३। ३८,३९ । यद्योविजय, जैनतर्कभा, पृष्ठ १२ । 

२ (क) पक्षीकृत एवं विषये साथनस्य साध्येन व्याप्विन्तव्याप्तिः, अन्यत्र तु बहि्ष्या- 

प्तिरिति ।:“अहि पक्षोक्रृतादिषयादन्यत्र तु दृष्टान्तवर्भिणि तस्य तेन ब्याप्तिबंहि- 

व्याप्तिरभिधीयते । देवसूरि, प्रमाणनयत॒० ३।३५९, 

(ख) पक्षे सपक्षे च सर्वत्र साध्यसलाधनयो. व्याप्तिःसकलब्याप्ति, । 

-+सि० वि० टी० टिप्प ५१६, पृष्ठ ३४७. 

(ग) पक्ष एवं साधनस्य साध्येन व्याप्तिरन्तर्ग्याप्ति: । 





--वही, पु० ३४६, 
३. (%) भस्‍्तर्व्याप्त्येव साध्यस्थ मसिद्धों बहिरुदाहुति. । 
व्यर्था स्पात्तदसद्भावेश्यवं॑ न्‍्यायविदों विदु. । 
-- सिद्धसेन, न्‍्यायाव० का० २०. 
(से) विनाशी भाव इति वा हेतुनेव प्रसिद्धभति । 
अन्तर््याप्तावसिद्धाया बहिर्ब्याप्तिरसाधनम्‌ | 
साकल्येन कर्थ व्याप्तिरन्तर्व्माप्त्या बिना भवेत्‌ । 
-“अकलंक, सि० वि० ५११५, १६, पु० ३४५-३४७ । प्रमाणसं०-३ २-३३. 
(ग) अन्तर्व्यात्त्या हेतो: साध्यप्रत्यायने शक्तावशक्‍्तों व बहिव्याप्लेबद्धावनं व्यर्थम्‌ 
इहि। --वैवसूरि, प्र० न० त० ५३८, पु०५६२. 
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साधन था हेतु 


जिसका साध्यके साथ अविनाभाव निश्चित है, उसे साधन कहते हैं ।१ 
अविना भाव, अभ्यथानूपपत्ति और व्याप्ति ये सब एकार्थक शब्द हैं। साधनका 
लिएचय अन्यथानुपपत्तिख्पसे ही होता है। वस्तुत: साधन या हेतुके बिना 
अनुमानकी उत्पत्ति ही नही हो सकतो । कुछ चिन्तक हेतुका स्वरूप त्रिलक्षण 
अथवा पचलक्षण स्वीकार करते है, पर इन सभोका अन्‍्तर्भाव अन्यथानुपपत्ति- 
रूप हेतुमें हो सकता है । 

दूसरे, हेतुका त्रेरूप्य या पाचरूप्य नियम निर्दोष नही है, किन्तु अविनाभाव 
ऐसा व्यापक और व्यभिचारी लक्षण है, जो समस्त सद्द्देतुओ में पाया जाता है 
और असद्हेतुओंमें नहीं । परम्परासे 'अन्यथानुपपनन्‍्नत्व” को हूं हेतुका अव्यभि- 
चारो और प्रधान लक्षण कहा है, क्योंकि 'समस्त पदार्थ क्षणिक है, यतः वे स्त्‌ हैं' 
इस अनमानमे सत्वहेतु सपक्षसत्वके अभावमें भी गमक है। अत्तएब अविना- 
भाव हो हेतुका वास्तविक नियामक लक्षण है। पक्षधमंत्व आदिको हेतुका 
लक्षण माननेमे अतिव्याप्ति एवं अव्याप्ति दोष आते है। 
साध्य 

इष्ट, अबाधित और असिद्ध पदार्थेकों साध्य कहते हैं।"* जो प्रत्यक्षादि 
प्रमाणोंसि अबाध्रित होनेके कारण सिद्ध करने योग्य है, वह शक्‍य है। वादीको 
इष्ठ होनेसे जो अभिप्रेत है और सन्देह आदि युक्त होनेके कारण असिद्ध है, बही 
वस्तु साध्य होत॑। है । 

साध्यका अर्थ है सिद्ध करने योग्य आर्थात्‌ असिद्ध । सिद्ध पदार्थंका अनुमान 
व्यथं है। अनिष्ट तथा प्रत्यक्षादि बाधित पदार्थ साध्य नही बन सकते | अतएब 
अनुमानके प्रयोगमे साधनके समान साध्य भी एक आश्यक अग है । 
अनुमानके भेद 

अनुमानके दो भेद है.--(१) स्वार्थानुमान और (२) परार्थानुमान | स्वयं 
निश्चित साधनके द्वारा होनेवाले साध्यके ज्ञानको स्वार्थानुमान कहते है और 
अविना भावी साधनके वचनासे श्रोत्ताको उत्पन्त होनेवाला साध्यक्ञान परार्थानुमान 
है । स्वार्थानमाता किसी परके उपदेशके बिना स्वय ही निश्चित अविनाभावी 
साधनके ज्ञानसे साध्यका ज्ञान प्राप्त करता है। उदाहरणाथे जब बह घूमको 
१. 'साध्याविनाभावित्वेन निश्चितों हेतु: । 

--परीक्षामुख ३।११ 
२. इष्टमबाधितमसिद्ध साध्यम्‌ 
--वही, ३११६, 
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देखकर अग्निका ज्ञान; रसको चखकर उसके सहचर रूपका ज्ञान अथवा, 
कृत्तिकाके उदयकों देखकर एक मुहूत्त बाद होनेवाले शकटके उदयकाज्ञान प्राप्त 
करता है, तब उसका वह ज्ञान स्वार्थानमान कहलाता है। 


जब वही स्वार्थानुमात्ता उक्त हेतुओं और साध्योंको कहकर दूसरोंको उन 
साध्यसाधनोंकी व्याप्ति ग्रहण कराता है तथा दूसरे उसके वचनोंको सुनकर 
व्याप्ति ग्रहण करके उक्त हेतुओंसे उक्त साध्योंका ज्ञान करते हैं, तो दूसरोंका बह्‌ 
अनुमान ज्ञान परार्थानुमान कहा जाता है और वे परार्थानमाता माने जाते हैं । 
अतः अनुमानके उपादानभूत द्वेतुका प्रयोजक तत्त्व अन्यथानुपपन्नत्व स्व और 
पर दोके द्वारा गहीत होने तथा दोनों अन्यथानुपपन्‍नत्व-ग्रहीताओंको अनुमान 
होनेसे स्वार्थानूमान और परार्थानुमान भेद सम्भव होते हैं । संक्षेपम स्वार्थ--स्व- 
प्रतिपत्तिका साधन और पराथं--पर-प्रतिपत्तिका साधन होनेके कारण अनुमान- 
के दो भेद हैं । 

प्रतिज्ञा और हेतुझूप परोपदेशकी अपेक्षा न कर स्वय ही निष्चितत तथा 
इससे पूर्व तकंद्वारा गृहीत व्याप्तिके स्मरणसे सहक्षत धूमादि साधनसे उत्पन्न 
हुए पव॑त आदि धर्मीमे अग्नि आदि साध्यके शानको स्वार्थानुमान कहा जाता 
है। यथा--यह पवेत अग्निवाला है, धूमत्राला होनेसे ।* 

प्रतिशा और हेतुरूप परोपदेशकी अपेक्षा लेकर श्रोताको जो साधनसे साध्य- 
का ज्ञान उत्पन्न होता है, वह परार्थातुमान है।'* स्वार्थानुमान शानरूप है और 
परार्थानुमान वचनरूप है। वक्ता परार्थानुमानवचन-प्रयोगद्वारा श्रोत्ताको 
व्याप्तिज्ञान कराता है । व्याप्तिजानके अनन्तर साधनसे साध्यका ज्ञान वह स्वयं 
करता है| 


१, तत्र स्वयमेव निश्चितात्साधनात्साध्यज्ञानं स्वार्थानुमानम्‌ । परापदेशमनपेक्ष्य स्वयमेव 
निश्चितात्प्राक्त्कानुभूतव्याप्तिस्मरणसहकुतादधूमादें', साधनादुत्यन्नं पर्व॑तादी धरमिष्य- 
सादे: साध्यस्य ज्ञान स्वार्थानुमानमित्यर्थ । यथा--पर्बतो5यमग्निमान्‌ घूमव- 
त्वादिति । अयं हि स्वार्धानुभानस्य ज्ञानरूपस्थापि शब्देनोल्लेख' । यधा-- अय॑ घट: 
इति दाब्देन प्रत्यक्षस्थ ! 

-+डॉ० दरबारीलार कोठिया, न्‍्यायदोपिका (वीरसेवामलन्दिर ) पु० ७१-७२. 

२. परोपदेशमपेक्ष्य गत्साघनात्साध्यविज्ञान तत्परार्थानुमानम्‌ ! प्रतिज्ञाहेतुरूपपरोपदे- 
शवध्यात्‌ श्रोतुदत्पन्न॑ साधनात्सष्यविशानं परार्थानुमानसित्यर्थ । यथा--पर्वतोध्यम- 
ग्निमात्‌ भवितुमईति धूमवस्वान्यथानुपपत्तेरिति वाक्ये केनचित्प्रयुक्ते तद्ाक्या्॑ 
पर्यालोचयत' स्मृतव्याप्तिकस्प श्रोतु रनुमानमुपजायते । 

--डॉ० दरबारीझारू कोठिया, स्यायदीपिका (वीरसेवामन्दिर) पु० ७५, 
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स्वाथतुस नके अंग 


स्वार्थानुमानके तीन अंग हैं:--(१) धर्मी, (२) साध्य और (३) हेतु । हेतु- 
गमक होनेसे, साध्य गम्य होनेसे एवं धर्मी साध्य और हेतु धर्मोका आधार होने- 
से अंग हैं। आधार-विशेषमें ही अनुभेयको सिद्धि करना अनुमानका प्रयोजन 
है। साध्यको पक्षा भो कहा जाता है, यह धर्मविशिष्ट धर्मी है। यों तो पक्षशब्द- 
से साध्यधर्मं और धर्मीका समुदाय विवक्षित है। स्वार्थानुमानके ज्ञानलूप होने- 
के कारण ज्ञानमें धम्ं-धर्मीका विभाग सम्भव नहों, पर अनुमानका प्रयोग 
करनेके लिए उसका शब्दसे उल्लेख करना हो पड़ता है। यथा--पर्वततोध्य 
वह्लिमान्‌. “धूमवत्त्वात' अनुमानवाक्यका प्रयोग पर्वतमे बल्लिकों अवगत 
करनेके लिए करना पड़ता है, उसो प्रकार स्वार्थानुमानमें भी उसके बोधार्थ 
वाक्यका प्रयोग अपेक्षित होता है | 
धर्मो . स्वरूप-निर्धारण 

धर्मी प्रसिद्ध होता है ।" इसको प्रसिद्ध कही प्रमाणस, कहा विकल्पसे ओर 
कहो प्रमाण-यिकल्न दानोस हाता हू ।। प्रत्यक्षादि प्रमाणोंसे सिद्ध धर्मी प्रमाण- 
सिद्ध कहलाता है, यथा पव॑तादि | |जसकी प्रमाणता और अप्रमाणता निश्चित 
न हो और जो प्रतोतिमात्रसे सिद्ध हो, वह विकल्पसिद्ध कहा जाता है। 
विकल्पसिद्ध धर्मीमे सत्ता या असत्ता साध्य होती है, यत्त जिनको सत्ता या 
असत्तामे विवाद है, वे हो धर्मं विकल्पसिद्ध होते हैं । प्रमाण और विकल्प दोनोसे 
सिद्ध धर्मी उमयसिद्ध कहलाते है । 
परार्थानुमानके अंग 

परार्थानुमानके भी स्वार्थानुमानके समान धर्मी, साध्य और साधन ये तीन 
अथवा पक्ष और हेतु ये दो अग माने जाते हे। ज्ञानात्मक परार्थातुमानमे 
उक्त अग सभव है, पर वचनात्मक परार्थानुमानमे प्रतिज्ञा और हेतु दो ही अवयव 
होते हैं । 

घर्म-धर्मीके समुदायरूप पक्षके बचनको प्रतिज्ञा कहा जाता है। यथा-- 
“पर्बंतोध्य वह्तिमान्‌” में साध्यका निर्देश किया गया है, अत' उक्तपद प्रतिज्ञा- 
वाक्य है | 

अनुमेयको सिद्ध करनेके लिए साधनके रूपमे जिस वाक्यावयवका प्रयोग 
किया जाता है, वह हेतु है। साधन और हेतुमे साधारणत' कोई अन्तर नही 
है, इसो कारण दोनोका प्रयोग पर्यायरूपमें पाया जाता है, पर इनमें बाच्य- 


१. प्रसिद्धों धर्मी--परोक्षामुख ३॥२३ 
२. विकल्पसिद्धे तस्मिन्‌ सत्तेतरे साध्ये-वहो, ३२४, 
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वाचकका भेद है। साधन वाच्य है यसः बह कोई वस्तुरूप होता है और हेलु 
वाचक है, यतः उसके द्वारा वह वस्तु कही जाती है। हेतुकों साध्याभावके 
साथ न रहनेवाला अर्थात्‌ अधिनाभावी होना आवश्यक बतलाया है | 

हेतुका प्रयोग लथोपपत्ति और अन्यथानुपपत्तिरूपसे होता है | इसीको अन्वय- 
विधि और व्यत्तिरिकविधि भी कह सकते हैं | व्युत्यनश्न श्रोत्ताको मात्र प्रतिज्ञा ओर 
हैतुरूप परोपदेशसे परार्थानुमान उत्पन्न होता है। 
अनुभानके अन्य अवयब 

अनुमानके प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय और निगमन ये पाँच अवयव 
माने जाते हैं। इन अवयबोंका प्रयोग इस प्रकार होता है--'पवत अग्निवाला 
है धूमवान्‌ होनेसे;जो-जो धुमवान्‌ है, बहू अग्निवाला होता है, जैसे महानस । 
इसो प्रकार पर्वत भी धूमवान्‌ है, इसलिए अग्लिबाला है” इन अवयवोंमे प्रतिज्ञा 
और हेतु ये दो अवथव ही कार्यकारी हैं। प्रतिज्ञाप्रयोगके विता साध्यधर्मीके 
आधा रमें सन्देह बना रहता है। प्रत्तिज्ञाके विना सिद्धि किसकी की जायगी | 
पक्षको उपस्थित करनेके अनन्तर हेतुप्रयोग न्याय्य माना जात्ता है। भत्तः 
साधनवचनरूप हेतु और पक्षवचनरूप प्रतिज्ञा इन दो अवयवोंसे ही परिपूर्ण 
बा बोध हो जाता है। दृष्टा्त, उपनय और निगमनका प्रयोग वादकथामे 
व्यथं है । * 

वस्तुत: अनुमानके अवयवोंका प्रयोग प्रतिपाद्यकी दुष्टिसे किया जाता है । प्रति- 
पाद दो प्रकारके होते हैं:-- (१) व्युत्पपन और (२) अव्युत्पन्न | व्युत्पन्न बे हैं 
जो संक्षेप या संकेतमें वस्तुस्वरूपको समझ सकते है तथा जिनके हृदयमे तकका 
प्रवेश है । अव्युत्पन्न वे प्रतिपाद्य हैं, जो अल्पप्रज्ञ हैं, जिन्हे बिस्‍्तारसे समझाना 
आवश्यक होता है ओर जिनके हृदयमें त्रकका प्रवेश कम रहता है । 

अनुमानके उपयोगिताकी दृष्टिसे दो ही अवयव है। दृष्टान्तके अभावमें 
भी अनुमान समीचीन होता है। यथा--'सर्व क्षणिक सत्त्वात' इस अनुमानमें 
दृष्टान्त नही है, फिर भी यह प्रमाणभूत है । 

उदाहरणकी सार्थकता व्याप्तिस्म रणके लिए भी नही है, यत- अविनाभावी 
हैतुके प्रयोगमात्रसे हो व्याप्तिका स्मरण हो जाता है। संसारमे विभिन्‍न 
बिन्तक तथ्योंको विभिन्न रूपमें स्वीकार करते हैं, अत. सर्व॑सम्मत दुष्टान्‍्तका 
मिलता अशक्य है। दूसरी बात यह है कि दुष्टान्तमें व्याप्तिका ग्रहण करना 
अनिवार्य भी नहीं है; क्योकि जब समस्त बस्तुओंको पक्ष बना लिया जाता है, 
तब किसी दुप्टान्तका मिलता असम्भव हो जाता है। अतः विपक्षमें बाधक 
प्रमाण देखकर पक्षमें हो साध्य और साधनकी व्याप्ति सिद्ध कर ली जाती है | 
वादकथाकी दुष्टिसे दृष्टान्त निरर्थंक और अब्यवहायं है। 
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उपनय ओर निगमन तो केवल उपसंहा वाक्य हैं, जिनकी अपनेंमें कोई 
उपयोगिता नहीं हैं। पक्षमें हेतुका उपसंहार उपनय और हेतुपूवेंक पक्षका , 
वचन निगमन है । संक्षेपमे लाघक, आवश्यकता और उपयोगिताकी दृष्टिसे 
प्रतिज्ञा और हेतु ये दो ही अवयव ग्राह्य हैं । 
हेतु : भेद एवं प्रकार 

अविनाभावके व्यापक स्वरूपके आधारपर हेतुके सात भेद हैं:--(१) स्वभाव, 
(२) व्यापक, (३) कायं, (४) कारण, (५) पूवेंचर, (६) उत्तरचर और, (७) 
सहचर । सामान्यत' हेतुके दो भेद हैं:--(१) उपलब्धिरूप और (२) अनुप- 
लब्धिरूप । ये दोनों हेतु विधि और प्रतिषेध दोनोंके साधक हैं। इनके सयोगसे 
हेतुके २२ भेद हो जाते हैं । 





| । 
| 
उपलब्धि अनुपलब्धि 








॥| 


| | | | 
अविरुद्धोपलब्धि विरुद्धोपलब्धि अविरुद्धानुपलब्धि विरुद्धानुपलब्धि 
| 
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कुल हेतुमेंद -६+६+ २+ ७-२२ साक्षात्‌निषेध-साधन--२ + ४८६ 
(परीक्षामुखके अनुसार) 
१. विधि-साधन-- ६ परम्परा निषेध-साधन-- १६ 
२. निषेध-साधन २२ श्र 
२८ 
(प्रमाणपरीक्षाके अनुसार) 
हेतुके बाईस भेदोंका सामान्य स्वरूप 


विविसाधक उपलरूब्धिको अविरुद्धोपलब्धि और भअत्तिषेष-साधक उपलब्धि- 
को विरुद्बोपरूब्धि कहा जाता है। 
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१. अविरुद्धव्याप्योपलब्घधि--शब्द परिणामी है, कृतक होनेसे । | 
होने २. अविरुद्धकार्योपलब्धि--इस प्राणिमें बुद्धि है, वचनप्रयोगकी प्रवृत्ति 

| 

३. अविरुद्धका रणो पलब्धि--यहाँ छाया है, छत्र होनेसे । 

४. अविरुद्धपूव॑ंच रो पर्लाब्ध--एक मुहृत्तंके अनन्त र रोहिणीका उदय होगा, 
इस समय कृत्तिकाका उदय होनेसे | 

५. अविरुद्धोत्तरच रोपलब्धि--एक मुहुत्तं पहुले भरणीका उदय हो चुका 
है, वतंमानमें ऋत्तिकाका उदय होनेसे । 

६. अविरुद्धसहचरो पलब्धि इस आममे रूप है, क्योंकि रस पाया जाता 


है। 
७. विरुद्धव्याप्योपलब्धि---यहाँ शीतस्पर्श नही है, क्योंकि उष्णला पायी 
जाती है। 
८. विरंड्धकार्योपलब्धि--यहाँ शीत स्पर्श नहीं है, धूमका सद्भाव 
रहनेसे । 
९, विरुद्धकारणोपलब्धि--इस प्राणीमे सुख नही है, हृदयमे शल्य होनेसे । 
१०. विरुद्धपूेंचरोपलब्धि--एक मुहृत्तं के बाद रोहिणीका उदय नही होगा, 
क्योंकि हस समय रेवतीका उदय है। 
११. विरुद्धोत्तरचरोपलब्धि--एक मुहृत्तं पहले भरणीका उदय नही हुआ 
है, क्योकि इस समय पुष्यका उदय हो रहा है। 
१२. विरुद़सहचरोपलब्धि--इस दीवालमे उस ओरके हिस्सेका अभाव 
नही है, क्योकि इस ओरका हिस्सा देखा जाता है। 
१३. अविरुद्धस्वभावानुपलब्धि--इस भूतलू पर घडा नही है, अनुपलब्ध 
होनेसे | 
१४. अविरुद्धव्यापकानुपरब्धि--यहाँ शीशम नहीं है, वृक्षाभाव होनेसे । 
१५. अविरुद्धकार्यानुपलब्धि--यहाँ पर अप्रतिबद्ध शक्तिशाली अग्नि नहीं 
है, धूमाभाव होनेसे । 
१६, अविरुद्धका रणानुपलब्धि--यहाँ घूम नही है, अग्निका अभाव होनेसे। 
१७, अविरुद्धूूवंच रानुपरब्धि--एक मुहृत्तके बाद रोहिणीका उदय नही 
होगा, क्योकि अभी कृत्तिकाका उदय नही हुआ है । 
१८ अधिरुद्धोत्तरचरानुपलब्धि--एक मुहूत्त पहले मरणीका उदय नहीं 
हुआ; क्योंकि अभी कृत्तिकाका उदय नही है। 
१९. अविरद्धसहच रानपलूब्धि--इस सम तराजूका एक पलड़ा नीचा नहीं 
है, क्योकि दूसरा पलड़ा ऊँचा नहीं पाया जाता । 
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२०. विरडकार्यातुपलब्धि--इस प्राणीमें कोई व्याधि है; क्योंकि इसकी 
सेष्टाएँ निरोग व्यक्तिकी नहीं हैं ! 

२१ विरुद्धका रणानुपलब्धि--इस प्राणीमें दुःख है, क्योंकि दृष्टसंयोग नहीं 
देखा जाता । 

२२. विरुद्धस्वभावानुपलब्धि--वस्तु अनेकान्तात्मक है, क्योंकि एकान्त 
स्वरूप उपलब्ध नहीं होता । 


अर्थापत्तिका अनुमातमें अन्तर्भाव 

किसी दृष्ट या श्रुत्त पदार्थले वह जिसके बिना नहीं होता, उस अविनाभावी 
अदृष्ट अर्थकी कल्पता करना अर्थापत्ति है, यथा--'मोटा देवदत्त दिनको भोजन 
नही करता है' इस प्रसंगमे अर्थापत्ति द्वारा देवदत्तके रात्रि भोजलकी कल्पना 
कर ली जाती है, यतः भोजनके विना पीनत्व--मोटापन आ नहीं सकताभ 
अर्थापत्तिसे अतीन्द्रिय शक्ति आदि पदार्थोका ज्ञान किया जाता है। इसके छः 
भेद है:--( १) प्रत्यक्षप्‌चिका, (२) अनमानपूर्विका, (३) श्रुत्तार्थापत्ति, (४) उपसा- 
नार्थापत्ति, (५) अर्थापत्तिपूविका अर्थापत्ति और (६) अभावपूविका बर्थापत्ति । 

अर्थापत्ति ओर अनुमानमे पृथक्त्वका कारण पक्षधमंत्व है | अनुमानमें हैतु- 
का पक्षधमेत्व आवश्यक है, पर अर्थापत्तिमे पक्षधर्मत्व आवश्यक नही माना 
जाता । अतः अर्थापत्तिको पृथक्‌ प्रमाण माननेकी आवश्यकता है । 

अर्थापत्तिको अनुमानसे भिन्‍न माननेमें उक्त तक निबंल है। यतः अविना- 
भावी एक अथंसे दूसरे अथंका ज्ञान करना जेसे अनुमानके है, वेंसे अर्थापत्तिमें 
भी है। पक्षधमंत्व अनुमानके लिए आवश्यक मी नही है। कत्तिकोदय आदि 
हेतु पक्षधमंररहित होकर भी सच्चे है और मेत्रतनयत्व आदि हेतु पक्षघमंत्व 
रहनेपर भो गमक नही हैं। सक्षेपमें अर्थापत्ति अविनाभावमूलक या अन्यथा- 
नुपपन्‍नत्वमूलक होनेके कारण अनुमानके अन्तर्गंत है, इसे पृथक्‌ प्रमाण मानने- 
को आवश्यकता नही है । 


अभावका प्रत्यक्षादिमें अन्तर्भाव 


अभाव भी स्वतनत्र प्रमाण नही है। जो यह कहा जाता है कि जिस प्रकार 
भावरूप प्रमेमके लिए भावात्मक प्रमाण होता है, उसी त्तरह अभावरूप 
प्रमेषके लिए अभावप्रमाणकी आवश्यकता है। वस्तु सत्‌ और असत्‌ रूपमें 
पायी जाती है। अत्तः इन्द्रियोंके द्वारा सदंशके अहण हो जानेपर भी असदंधके 
शानके लिए अभावप्रमाण अपेक्षित है । जहाँ सदुभावग्नाहक पाँच प्रमाणोंकी 
प्रवृत्ति नही होती, वहाँ अभावप्रमाणकी प्रवृत्ति देखी जाती है। यह दोषपुर्ण 
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है। यतः भावांशके समान अभावांश भी प्रत्यक्ष, अनुमान और प्रत्यभिज्ञान 
भादि प्रमाणोंसि गृहीत हो जाता है। जिस प्रकार 'इस भूततलपर घट है' यह 
प्रत्यक्ष द्वारा जाना जाता है, उसी प्रकार 'इस भूतलूपर धट नहीं है' यह घटा- 
भाव भी प्रत्यक्ष द्वारा ही गृहीत है। 

अनुमानके उपलब्धि और अनुपलब्धि रूप हेतु भी अभावोंके ग्राहक हैं । 
यह कोई नियम नहीं है कि भावरूप प्रमेयके लिए भावरूप प्रमाण और 
अभावरूप प्रमेयके लिए प्रभावरूप प्रमाण ही होना चाहिए ! 


अमाव भावान्तररूप होता है, यह अनुभवसिद्ध है। अतः भावतग्राहक 
प्रमाणोंसे ही वस्तुके अभावांशका भी ग्रहण सम्भव होनेसे अभावकों पृथक्‌ 
प्रमाण माननेकी आवश्यकता नही है । 


आगम्रप्रमाण , विसशं 


मतिज्ञान द्वारा ज्ञात पदार्थमे मनकी सहायतासे होनेवालें विशेष ज्ञानको 
श्रुतज्ञान या आगमज्ञान कहते है । पाँच इन्द्रियो और मनसे ज्ञात विषयको ही 
अवलम्बन लेकर श्रुतज्ञान व्यापार करता है। इसके मूल दो भेद हैः--(१) 
अनक्षरात्मक और (२) अक्षरात्मक । श्रोन्न इन्द्रियके अतिरिक्त शेष चार इन्द्रियों 
भर मनकी सहायतासे होनेवाले मतिज्ञानपुर्वक श्रृतज्ञानको अनक्षरात्मक 
श्रुतज्ञान कहते है और श्रोत्र इन्द्रियजन्य मतिज्ञानपुवंक जो श्रुतज्ञान होता 
है, उसे अक्षरात्मक श्रुतज्ञान कहते है। जैसे--जीवशब्द कहनेपर श्रोत्र इन्द्रिय 
हारा इस शब्दका सुनना मतिज्ञान है और उसके निमित्तसे जीव नामक पदार्थके 
अस्तित्वको अवगत करना अक्षरात्मक श्रुतज्ञान है। प्रकारान्तरसे जबतक 
श्ुतज्ञान ज्ञानरूप रहता है, त्तबतक अनक्षरात्मक है और जब वचनरूप होकर 
दूसरेकी ज्ञान करानेमे कारण होता है, तब वही अक्षरात्मक हो जाता है। 


ज्ञानके द्वारा ही हम सबको जानते हैं. और दूसरेको ज्ञान करानेका मुख्य 
साधन वचन है। ज्ञाता वचनके द्वारा श्रोत्ताओंको बोध कराता है और वचन- 
व्यवहार केवल श्रुतज्ञानमें ही पाया जाता है | बकता हारा कहा गया शब्द 
श्रोताके श्रुतज्ञानमें कारण होता है | े 

बचनके दो भेद हैं.--(१) द्रव्यवाक्‌ और (२) भाववाक | द्रव्यवाकके भी 
दो भेंद हैं:--(१) द्रव्यरूप ओर (२) पर्यायरूप | पर्यायरूप द्रव्यवाक श्रोत्र इस्द्रियसे 
ग्राह्म है। भाषावगंणारूप पुद्गल द्रव्यवाक है। यह द्रव्यरूप वचन समस्त- 
ज्ञानोंम नहीं पाया जाता | शानावरणकर्मके क्षय अथवा क्षयोपदमसे युक्त 
आत्मामें जो सूक्ष्म बोलनेकी शक्ति है, वह भाववाक्‌ है | इस भाववाकके बिना 
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किसीके मुखसे कभी भी वचल नहीं निकल सकते। भाववाकरूपी शक्तिका सद्‌- 
भाव समस्त आत्माओंमें पाया जाता है, क्योंकि वह चेतनका सामान्य धर्म है। 

श्रतज्ञानके बोस भेद हैं:--(१) पर्याय, (२) पर्यायसमास, (३) अक्षर, 
(४) अक्ष रसमास, (५) पद, (६) पदसमास, (७) संघात, (८) संघातसमास, 
(५) प्रतिप्तिक, (१०) प्रतिपत्तिकसमास, (११) अनुयोग, (१२) अनुयोगसमास, 
(१३) प्राभुत, (१४) प्राभूतसमास, (१५) प्राभृत-प्राभूत, (१६) प्राभृत-प्राभृत्त- 
समास, (१७) वस्तु, (१८) वस्तुसमास, (१९. पूर्व और (२०) पूर्वसमास | 

सूक्ष्म निगोदिया रूब्ध्यपर्याप्तत जीवके उत्पन्न होनेके प्रथम समयमें स्पर्शन 
इन्द्रियजन्य मतिज्ञानपूर्वक लब्ध्यक्षररूप श्रतज्ञान होता है। यह ज्ञान अबि- 
नश्वर और निरावरण होता है। यह सबंजघन्य ज्ञान है। इसके ऊपर क्रमद: 
अनन्तभागवृद्धि, असख्यातभागवृद्धि, सख्यात्‌भागवृद्धि, सख्यातगुणबुद्धि, 
असंख्यातगुणवुद्धि और अनन्तगुणवृद्धि ये छह वृद्धियाँ होती हैं। इन वृद्धियोके 
अनन्तर पर्यायसमासज्ञान आता है। पर्यायसमासके अनन्तर वृद्धिगत्त होते हुए 
क्रमशः अक्षर, अक्षरसमास आदि श्रुतज्ञानके भेद उत्पन्न होते है । 


आप्तके वचनादिके निमित्तसे होनेवाले अर्थज्ञानकों आगम कहते हैं। आप्त- 
पदसे वीतराग, सर्व । और हितोपदेशी व्यक्ति अभीष्ट है। जो जहाँ अबंचक है, 
वह वहाँ आप्त है। वस्तुतः जो राग, हेष, मोह--अज्ञान आदि दोषोसे रहित 
है, परहितका प्रतिपादन करना ही जिसका एकमात्र कायं है, ऐसा व्यक्ति हो 
आप्त कहलानेके योग्य है। आप्तवचनको अर्थज्ञानका कारण होनेसे आगम 
कहा जाता है। तीर्थंकर जिस अर्थंको अपनी दिव्यध्वनिसे प्रकाल्षित करते हैं, 
उसका द्वादशागरूपमे कथन गणधरोके द्वारा किया जाता है। यह श्रुत अग- 
प्रविष्ट कहलाता : और जो श्रुत अन्य आरातीय शिष्य-प्रशिष्योके द्वारा रचा 
जाता है, वह अग॒बाह्य है। अगप्रविष्ट श्रुतके आचाराग, *सूत्रकृताग, स्थानाग, 
समवायांग, व्याख्याप्रश्प्ति, ज्ञातृथमंकथा, उपासकाध्ययन, अंतकृतदश, अनु- 
त्तरोपपादिकदश, प्रइनव्याकरण, विपाकसूत्र और दृष्टिवाद ये बारह भेद हैं। 
अगबाह्य श्रृुत सामायिक, चतुविशस्तव, वन्दना आदि भेदसे चौदह प्रकारका 
है । वस्तुत आगमके द्वारा उत्तने ही पर्दा्धोंका बोध प्राप्त किया जा सकता है, 
जितने पदार्थोका केवलज्ञानद्वारा | ज्ञानका अपेक्षा श्रुतज्ञान और केवलज्नान 
दोनों समान हैं, पर विशद और अविशदकी अपेक्षा दोनोंमे अन्तर है। श्रुतज्ञान 
इन्द्रिय और मनको सहायतासे होता है । अतएव वह अमृत पदार्थ और उनकी 
अथंपर्यायके सूक्ष्म अंशोंको स्पष्टरूपसे नही . जान पाता । पर केवलज्ञान निरा- 
बरण होनेके कारण समस्त पदार्थोको विशदरूपसे जानता है । 


तीथँंकर महावीर और उनकी देशना : ४५१ 


कुछ चिन्तकोंका विचार है कि जहाँ बक्ता अनाप्त, अविष्वसनीय, अतत्त्वश" 
और कषायकलुष हो, वहाँ हेतु द्वारा तत्वकी सिद्धि होती है। पर जहाँ आप्त-- 
सवंश् और वीतराग हो वहाँ उसके बचनोंपर विश्वास करके तत्त्वसिद्धि- 
की जाती है ।" 


हाब्द और अथंका सम्पन्ध 

शब्द अर्थप्रतिपत्तिक साधन किस प्रकार बनते हैं और उनका अथके 
साथ क्या सम्बन्ध है, यह भी एक विचारणोय प्रहन है। शब्द स्वाभाविक 
योग्यता और संकेतके कारण हस्तसंज्ञा आदि वस्तुकी प्रतिपत्ति करनेवाले 
हैं। जिस प्रकार शञान और जेयमें ज्ञापक एवं ज्ञाप्य शक्ति स्वाभाविक है, उसी 
प्रकार शब्द और अधेमें प्रतिपादक और प्रतिपाद्य शक्ति स्वभावतः विद्यमान 
है। शब्द और अथंका सम्बन्ध कर्थंचित्‌ नित्य और कथचित्‌ अनित्य होता 
है | शब्दमें अथंबोधको क्षमता स्वभावत्त: निहित है। 

दाब्द और अर्थमं तादात्म्य और तदुर्त्पत्ति सम्बन्ध न होनेपर भी योग्यत्ता- 
रूप सम्बन्ध पाया जाता है । जिस प्रकार चक्षुका घटादिके रूपके साथ 
तादात्म्य-तदुत्पत्ति-सम्बन्ध नहीं होनेपर भी योग्यतारूप सम्बन्ध देखा जाता 
है, उसी प्रकार शब्द और अर्थमे भी यह योग्यतासम्बन्ध निहित रहता है । 
शब्दमें कहनेकी शक्ति है और अथंभे कहे जानेकी शक्ति है। इसीका नाम 
योग्यता है। 

वस्तुत: शब्द और अर्थ वाच्य-वाचकशक्तिरूप सम्बन्ध स्वाभाविक ही 
है। केवल उसको जाननेके लिये संकेतग्रहणकी आवश्यकता होती है । याद इस 
स्वाभाविक सम्बन्धमें व्यत्िक्रम किया जाय, तो दीपक और घटमें जो प्रकाश्य- 
प्रकाशकशक्ति है उसमें भी व्यतिक्रमको आपत्ति प्रस्तुत हो जायगी और यह्‌ 
आपत्ति प्रतीतिविरद्ध है। अत: शब्द और अथंमे वाच्य-वाचकशक्तिका 
मानना आवद्यक है। सारांशत: शब्द और अर्थमें वाच्य-वाचकभावरूप 
शक्ति स्वमावत:ः विद्यमान है और सकेतवशसे आप्तप्रणीत शब्द वस्तुके ज्ञानमे 
कारण होते हैं।* 
प्रभाणफू 

प्रमाणरूप झञानके दो का हैं.--(१) अज्ञाननिवृत्ति और (१) स्वपरका 
१. बक्‍्तर्यनाप्ते बद्धेती: साध्य तंद्धेतुसाघितम्‌ । 

आप्ते वक्तरि तद्वाक्यात्‌ साधितमागमसा|धतम्‌ ॥--आप्तमी०, इछोक ७८. 
२. सहजयोग्यतासदू तवशाद्ि शब्दादयो वस्तुप्रतिपशिहेवन: ।--परोक्षामुल ३९६, 
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व्यवसाय । ज्ञानका आध्यात्मिक फल मोक्षप्राप्ति है। अतः प्रमाणसे साक्षात्‌ 
अज्ञानकी निवृत्ति होती है। जिस प्रकार प्रकाश अंधकारको हटाकर पदार्थोंको 
प्रकाशित करता है, उसी प्रकार ज्ञान अज्ञानको हटाकर पदार्थोंका बोध कराता 
है । पदार्थथोधके पश्चात्‌ होनेवालें हान--हेयका त्याग, उपादान और 
उपेक्षा बुद्धि प्रमाणके परम्पराफल हैं। मति, श्रुत आदि ज्ञानोंमें हान, उपा- 
दान और उपेक्षा ये तीनों फल निहित रहते हैं, पर केवलज्ञानमें केवल उपेक्षा 
ही रहती है। राग और द्वेषमे चित्तका प्रणिधान नहीं होना उपेक्षा है। 


ज्ञान आत्माका अभिन्न गुण है। इस ज्ञानकी पूर्व अवस्था प्रमाण और 
उत्तर अवस्था फल है। जो ज्ञानधारा अनेक ज्ञानक्षणोंमें व्याप्त रहती है, 
उस ज्ञानधाराका पूर्व क्षण साधकतम होनेसे प्रमाण होता है और उत्तर क्षण 
साध्य होनेसे फल । प्रमाण ओर फल कथंचित्‌ भिन्‍्ताभिन्‍न है । आत्मा प्रमाण 
और फल दोलोंरूपसे परिणति करती है। अत. प्रमाण ओर फल अभिन्‍न हैं 
तथा कार्य और कारणरूपसे क्षणमेद एवं पर्यायभेद होनेके कारण वे भिन्‍न 
है। अतएव प्रमाण और फलछमे कथचित्‌ भिल्ताभिन्‍नसम्बन्ध है। प्रमाणका 
साक्षातृफल अज्ञाननिवुत्ति ओर परम्पराफल हान, उपादान और उपेक्षा 
बुद्धि है। 
प्रभाणाभास 

जो वास्तविक प्रमाणलक्षणसे रहित हैं ओर प्रमाणके तुल्य प्रतोत होते 
है, वे प्रमाणाभास है। अस्वसविदितज्ञान, गृहीतार्थज्ञान, निविकल्पक दर्शन, 
सशय, विपयंय और अनध्यवसाय आदि प्रमाणाभास है, क्योंकि इनके द्वारा 
प्रवुत्तिः विषयका यथार्थज्ञान नही होता। जो अस्वसंविदितज्ञान अपने 
स्वरूपको ही नही जानता है, वह पुरुषान्तरके ज्ञानके समान हमे अर्थबोध 
कैसे करा सकेगा ? निविकल्पकदशन सब्यवहारानुपयोगी होनेसे प्रमाण- 
कोटिमे नही आता । अविसवादी और सम्यग्ज्ञान प्रमाण कहा जाता है। जिस 
ज्ञानमे यह लक्षण घटित न हा, वह ज्ञान प्रमाणाभास है। सगयज्ञान अनिर्ण- 
यात्मक होनेसे, विपयंयज्ञान विपरीत एक कोटिका निश्चय होनेसे और अनध्य- 
वसायज्ञान किसी भो एक कोटिका निश्चायक न होनेसे विसवादी होनेके कारण 
प्रमाणाभास है । 


प्रमाणाभासोकी सख्या अगणित हो सकतो है। पर इनमे प्रत्यक्षाभास, 
परोक्षाभास; साब्यवहारिकप्रत्यक्षाभास, मुख्यप्रत्यक्षाभास, स्मरणाभास, श्रत्य- 
भिज्ञानाभास, तर्काभास, अनुमानाभास, आगमाभास, हेत्वाभास, विषयाभास 
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आदि मुख्य हैं। यहाँ समस्त प्रमाणाभांसोंका निर्देश न कर ज्ञानमें उपयोगी ' , 
होनेसे केवल हेत्वामासोंका विवेचन किया जाता है। 
हेत्थाभास 
जो हेतुलक्षणसे रहित है, पर हेतुके समान प्रतोत होते है, वे देत्वाभास 
है। इन्हें साधनके दोष होनेके कारण साधनाभास भी कहा जा सकता है । 
कुछ चिन्तकोने असिद्ध, विरुद्ध अनेकान्तिक, कालात्यापदिष्ट और प्रकरण- 
सम ये पाँच देत्वाभास स्वीकार किये है । पर यथाधंत्त. असिद्ध, विरुद्ध और 
अनेकान्तिक थे तीन ही हेत्वाभास प्रमुख हैं । 


असिद्ध 


जो हेतु सबंदा पक्षमें न पाया जाय अथवा जिसका सवंथा साध्यके साथ 
अविनाभाव न हो, बह असिद्ध हेत्वाभास है। यथा--'शब्दोनित्य., चाक्षु पत्वात्‌' 
शब्द अनित्य है, चक्षुका विषय होनेसे । इस अनुमानमे चाक्षुषत्वहेतु शब्दमे 
स्वरूपसे ही असिद्ध है। असिद्ध हेत्वाभासके दो भेद है --स्वरूपासिद्ध और 
संदिग्धासिद्ध । जो स्वरूपसे असिद्ध हो, वह स्वरूपासिद्ध है। यथा--छ्षब्द 
अनित्य है, चाक्षुष होनेसे | इस अनुमानम चाक्षुषत्वहेतु स्वरूपासिद्ध है। मूख॑ 
व्यक्ति घूम और वाष्पका विवेक न प्राप्तकर बटलाहीस निकलनेवाले बाष्प- 
को धूम मानकर उसमे अग्विका अनुमान करता है, तो यह सदिग्धासिद्ध 
कहलाता है । 


विस्द 

जो हेतु साध्याभावमे हो पाया जाता है, वह विरुद्धहेत्वाभास कहलाता है| 
यथा--'सर्व क्षणिक सत्वात्‌” इस अनुमानम सत्वहेतु सबंधा क्षणिकत्वके विपक्षी 
कथंचित्‌ क्षणिकत्वमे ही पाया जाता है। 
अनेकान्तिक 

जो हेतु पक्ष और विपक्ष दानोमे समानरूपसे पाया जाता हो, वह व्यभि- 
चारी होनेके कारण अनेकान्तिक कहलाता है | यथा--'शब्दो: अनित्य: प्रमेय- 
त्वात्‌ घटवत्‌  । यहाँ प्रमेधत्वहेतुका विपक्षमृत नित्य आकाशमे भी पाया जाना 
निश्चित है । अत. यह भनेकान्तिक हे। 
अकिचित्कर 

सिद्ध साध्यमें और प्रत्यक्षादि बाधित साध्यमे प्रयुक्त होनेवाला हेतु अकि- 
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चितुकर है । अन्यथानुपपत्तिसे रहित जितने भो त्रिलक्षण हेतु हैं, थे अकिचित्‌- 
कर हैं । यथा--शब्द विनाशी है, क्योंकि कृतक है। अथवा यह अग्नि है, 
क्योंकि धूम है। यहाँ कृतकत्व ओर धूमत्व हेतु प्रत्यक्षसिद्ध, विनाशित्व और 
अग्निको सिद्ध करनेमे अकिचित्‌कर है। 
दृष्टान्तामास 

दुष्टाब्तमें साध्य-साधनक. निर्णय आवश्यक है। जो दुष्टान्त दुश्शन्तके 
लक्षणसे रहित है, वह्‌ दृष्टान्ताभास कहलाता है। दृष्टान्ताभासके मूलतः 
(१) साधम्यंदष्टान्ताभास और (२) वेधम्यंदुष्टान्ताभास ये दो भेद हैं । साधम्यं- 
दृष्टान्तभासके नव भेद और वेधम्यंदृष्टान्ता भासके भा नव भंद होते हैं । 
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१. साध्यविकल--शब्द नित्य है, अमृत्तिक होनेसे, कर्मके समान । यहां 
कर्म दुष्टान्तसाध्यविकल है, क्योकि वह नित्य नही है, अनित्य है। 

२ साधनविकरू--शब्द नित्य है, अमृत्तिक होनेसे, परमाणुके समान। 
यहा परमाणु दृष्टान्तसाधनविकल है । 

रे- उभयविकल--शब्द नित्य है, अर्मुत्तिक होनेसे, घटवत्‌ । यहा घट दुष्टान्त 
उभयविकल है; क्योकि घट न तो नित्य है ओर न अमृत्तिक ही, वह अनित्य 
तथा मूत्तिक है। 

४ सन्दिग्धसाध्य--सुगत रागादिमान है,उत्पत्तिमान्‌ होनेसे, रथ्यापुरुषबतु । 
इस अनुमातमें रथ्यापुरुषमे रागादिका निरथय नहो है, अत. प्रत्यक्षद्वाश उसका 
निरंचय करना अशबय है। 

५ सन्दिग्धभाधन--यह मरणशोल है, रागादिमानु होनेसे, रथ्यापुरुषवत्‌ । 
यहाँ रध्यापुरुषमे रागादिका पुर्बंबत्‌ अनिदचय है। 

६. सन्दिग्नोभय--यह असवंज्ञ है, रागादिमान्‌ होनसे, रथ्यापुरुषवत्त्‌ | यहाँ 
रथ्यापुरुषमे साध्य और साथन दोनोंका अनिश्चय है। 

७. अनन्वय--यह रागादिमान्‌ है, वक्‍ता होनेसे, रथ्यापुरुषवत्त | यहाँ रथ्या- 
पुरुषमे रागादिका सदुभाव सिद्ध न होनेसे अन्वय असिद्ध है। 

<. अप्रदर्शितान्वय--शब्द अनित्य है, क्योकि कृतक है, घटको त्तरह। 
कृतकता और अनित्यताका अन्वय प्रदर्शित नही है । 

९. विपरोतान्वय--जो अनित्य होता है, वह कृतक होता है, ऐसा विपरीत 
अन्वय प्रस्तुत करना विपरीतान्वयसाधम्यंदुष्टान्ताभास है । 
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वेषस्यंदुष्टास्ताभास : भेदलिरूपण ध् 

१. साध्याव्यावृत्त--शब्द नित्म है, अमत्त होनेसे; जो नित्य नहीं होता, 
वह अमत्त भी नहीं होता, यथा परमाणु। यहाँ परमाणुका दृष्टान्त 
साध्याव्यावृत्त वेधम्यंदुष्टान्ता भास है, कारण परमाणुओंमे साधनकी व्यावृत्ति 
होनेपर भी साध्यकी व्यावृत्ति नहीं है । 


२. साधनाव्यावृत्त--शब्द नित्य है, अमृत्त होनेसे, कमंवत््‌ | यहाँ कर्मका 
दृष्टान्त साधनाव्यावृत्त दृष्टान्ताभास है; कारण कर्ममें साध्यकी व्यावृत्ति 
होनेपर साधनकी व्यावृत्ति नहीं है | 


३. उभयाव्यावृत्त--शब्द नित्य है, अमृत्त होनेंसे, आकाशवत्‌। यहाँ 
आकाश दुष्टान्त उभयाव्यावृत्त है, क्योंकि आकाशमें न साध्यकी व्यावृत्ति है 
और न साधनकी । 


४. सन्दिग्धसाध्यव्यत्तिरिक--सुगत सर्वज्ञ है, क्योंकि अनुपदेशादिप्रमाणयुक्त- 
तत्त्वप्रवक्‍ता है, जो सर्वज्ञ नहीं, वह उक्त प्रकारका वक्ता नही, यथा बोथी- 
पुरुष । यहाँ वोथीपुरुषमें सवंशत्वकी व्यावृत्ति अनिश्चित है। 


५. सन्दिग्धसाधनव्यततिरेक--छब्द अनित्य है, क्योकि सत्‌ है, जो अनित्य 
नहीं होता वह सत्‌ भो नहों होता, यथा गगन । यहाँ गगनमे सत्त्वरूप साधनकी 
व्यावृत्ति सन्दिग्ज है, क्योंकि वह अदुध्य है। 


६. सन्दिग्धाभयव्यत्तिरिक--हरिहरादि ससारो है, क्योकि अज्ञानादियुकत है, 
जो संसारी नही, वे अज्ञानादिदोषयुक्त नहीं, यथा बुद्ध | यहाँ बुद्ध दृष्ठान्तमे 
साध्य और साधन दोनोंको व्यावृत्ति अनिश्चित है । 

७. अव्यतिरेक--शब्द नित्य है, अमूत्तं होनेसे, जो नित्य नही, वह अमृत्तं 
5 हो घट । घटमे साध्यकी व्यावृत्ति रहनेपर भी हेतुकी व्यावृत्ति तत्युक्त 
न्त | 

८. अप्रदर्शितव्यतिरेक--शब्द अनित्य है; क्योंकि सत्‌ है, आकाशवत्‌। 
यहाँ वेधस्यंसे आकाशमे व्यतिरेक अप्रदाशित है। 

९. विपरीतव्यत्तिरेक--जो सत्‌ नहीं, वह अनित्य नहीं, यथा आकाझा | 
यहाँ साधनकी व्यावृत्तिसे साधनकी व्यावृत्ति दिल्लकायी गयी है, जो विरुद्ध है। 

इसप्रकार दुष्टान्ताभासके ९+ ९ « १८ भेद हैं। 
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प्रकारान्तरसे दृष्टान्ताभासके दो मेद हैं:--(१) अन्वयदृष्टान्ताभास और 
(२) दे हक कं ष्टान्ताभास । हैओ ष्टान्ताभासके चार भेद हैं:--(१) असिद्ध- 
साध्य, (२) साधन, (३) भय और (४) विपरीतास्वय | 

व्यत्तिरेकदृष्ठान्ताभासके भी चार भेद हैं:--(१) असिद्धसाध्यव्यतिरेक, 
(२) असिद्धसाधनव्यतिरेक (३) असिद्धोभयव्यत्तिरिकि और (४) विपरीत- 
व्यत्तिरिक । 


जशानसाधन नय 


प्रत्येक वस्तु अनन्तधर्मात्मक है। इस कारण उसे अनेकान्तात्मक कहा 
जाता है। अर्थात्‌ वस्तु कथड्चित्‌ नित्य कथड्चित्‌ अनित्य, कथड्चित्‌ एक, 
कथब्नचित्‌ अनेक, कथडिचित्‌ सवंगत, कथड्चित्‌ असबंगत, कथश्नचित्‌ सत्‌, 
कथड्चित्‌ असत्‌ आदि अनेक धर्मोसे युक्त है । यदि बस्तुकों सर्वथा नित्य माना 
जाय तो अथ॑क्रिया न होनेसे वस्तु कूटस्थ हो जायेगी और वृक्ष आदिसे फल, 
पृष्प आदिकी उत्पत्ति नहीं हो सकेगी । अतः प्रत्येक वस्तुको अनेकान्तात्मक 
मानना स्वभावर्सिद्ध और तकंसंगत है । 


सामान्यतः ज्ञानके दो भेद है.--(१) स्वार्थ, (२) परार्थ। जो परोपदेशके 
बिना स्वयं उत्पन्न हो उसको स्वार्थ और परोपदेशपृवंक उत्पन्न हों। उसको 
परार्थ कहते हैं । मति, अवधि, मनःपर्याथ और केवल ये चारों ज्ञान स्वार्थ 
ही हैं। श्रुतज्ञान स्वार्थ भी है और पराथ्थ भी |" जो श्रुतज्ञान श्रोत्र बिना 
अन्य इन्द्रियजन्य मतिज्ञानपूवंक होता है, वह स्वाथ॑ श्रुत्ज्ञान है और जो 
श्रोश्रेन्द्रियजन्य मतिज्ञानपूर्वक होता है, वह परार्थश्रुतज्ञान है। 

तथ्य यह है कि शब्दको सुनकर जो उत्पन्न हुआ ज्ञान है, वह पराथंश्रुत- 
शान कहलाता है | कारणके मेदसे कार्येमें भी भेद होता है। अत्एव जब शब्दके 
अनेक भेद है, तो तज्जन्य श्रुत्तज्ञानके भी अनेक भेद स्वयं सिद्ध है। इस पराथं- 
श्रुतज्ञानके प्रत्येक मेदकी नय और इन समस्त नयोक॑ समुदायको परार्थश्रुत- 
ज्ञान प्रमाण कहा जाता है। इसी कारण प्रमाण और नयमे अश-अशी भेद है । 
प्रमाण अंशो ओर नय अश हैं । एक दाब्दमे इतनी शक्ति नही है कि वह समस्त 
मुख्य और गोण धर्मोका एक साथ विवेचल कर सके। अत्तएव वस्तुके स्वरूपको 
अवगत करनेके लिए प्रमाण और नयको आवश्यकता होती है। 





१५ तन प्रमाण द्विविध स्वार्थ परार्थ च। तत्न स्वार्थ प्रमाण श्रुतवज्जेम्‌ । श्र्‌तं पुनः 
स्वाथ भवति परार्थ च। ज्ञानात्मक स्वार्थ वचनात्मक परार्थम्‌ । तद्विकल्पा नया: । 
--सर्वार्थसिद्धि- १।६. 
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मतिज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान ओर केवलज्ञान, ये चार ज्ञान तेसे 
हैं, जो धर्म-धर्मीका मेद किये बिता वस्तुको जानते हैं। इसलिए ये सबके सब 
प्रमाणज्ञान हैं। श्रुतज्ञान विचारात्मक हानेसे कभी धम्म-धर्मीका भेद किये 
बिना स्वरूपको अवगत करता है और कभी धमं-घर्मीका मेद करके वस्तुका 
बोध करता है। जब धर्म-धर्मीका भेद किये बिना वस्तु प्रतिभासित होती है, 
तब यह श्रुतशान प्रमाण कहलाता है और जब उसमे धर्म-धर्मीका भेद होकर 
बस्तुका ज्ञान होता है, तब वह नय कहलाता है | इसी कारण नयोंको श्रुत- 
ज्ञानका भेद माना गया है| 


नयस्थरूप 

अनन्तवर्मात्मक होनेके कारण वस्तु बहुत जटिल है। उसको जाना तो 
जा सकता है, पर कहा नहीं जा सकता | उसे कहनेके लिए वस्तुका विश्लेषण 
कर एक-एक धर्म द्वारा क्रमपुवंक उसका निरूपण करनेके अतिरिक्त अन्य 
उपाय नही है। वक्ता किसी एक धर्मको मुख्यकर उसका कथन करता है। उस 
समय उसकी दुष्टिमें अन्य धर गौण होते है, पर निषिद्ध नही | कोई एक निष्पक्ष 
श्रोत्ता उस कथनको क्रमपुवंक सुनता हुआ अन्तमे बस्तुके यथार्थ अखण्ड व्यापक 
रूपको ग्रहण कर लेता है। यह वस्तुधमंग्रहणकी प्रक्रिया नय कहलाती है। 
नयका शाब्दिक अर्थ है--नयति इति नय. अर्थात्‌ जो जीवादि पदार्थोको छाते 
हैं या प्राप्त कराते हैं, वे शानाश नय कहलाते है| 

अनेक धर्मोकों युगपत्‌ ग्रहण करनेके कारण प्रमाण अनेकान्तरूप और 
सकलादेश है तथा एक घमंको ग्रहण करनेके कारण तय एकरूप व विकलादेशी 
है। प्रमाणज्ञानकी--अन्य घर्मोकी अपेक्षाकों बुद्धिमे सुरक्षित्त रखते हुए प्रयोग 
किया जानेबाला नय ज्ञान या सम्पक्‌ वाक्य है। 


पदार्थ तोन कोटियोमें विभक्त हैं:--१. अर्थात्मक या वस्तुरूप, २. शब्दात्मक 
या वाचकरूप और ३. ज्ञानात्मक या प्रतिभासरूप । इन तीन प्रका रके पदार्थों - 
को विषय करनेके कारण नय भी तीन प्रकारके होते है.--(१) अर्थनय, 
(२) शब्दनय, (३) ज्ञाननय । वस्तुतः मुख्य-गौणविवक्षाके ' कारण बक्‍ताके 
अभिप्राय अनेक प्रकारके होनेसे नयके अनेक भेद हैं । 


अनेकान्तात्मक वस्तुका जिस धर्मकी विवक्षासे वक्ता कथन करता है उसके 
उसी अभिप्रायकोी जाननेवाले ज्ञानको नय कहा जाता है। यह भावनयका 
लक्षण है। उस धर्म तथा उसके वाचक शब्दको द्रव्यनय कहते हैं। प्रकारान्तर- 
से धमंविवक्षायश लोकव्यवहा रके साधक, हेतुसे उत्पन्न श्रुतज्ञानके विकल्प- 
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को नय कहा जाता है|" ज्ञानीका जो विकल्प वस्तुके एक अंशको ग्रहण करता 
है वह भी नय कहलाता है। यह नयबव्यवस्था प्रमाणमें ही होता है, अप्रमाणमे 
नहीं । दूसरी बात मह है कि नय हमेशा प्रमाणका अंशरूप ही रहता है, पूर्ण 
रूप नहीं । यदि अप्रमाणमें नयव्यवस्था मान ली जाय तो किसी भी वस्तुकी 
सिद्धि सम्भव नही है और सवंत्र अव्यवस्था या अनवस्था उपस्थित हो जायगी | 

प्रमाणके विषयभूत स्तर और पदार्थंके अशका जिसके द्वारा निर्णय किया 
जाय वह नय कहलाता है ।'* 

“जीयते गम्यते येन श्रुत्तार्थशो नयो हि सः” अर्थात्‌ जिसके द्वारा श्रुतत- 
ज्ञानरूप प्रमाणके विषयभूत पदाथथंके अशका ज्ञान किया जाय, वह नय कहलाता 
है । नयका उद्धव श्रुतज्ञानसे होता है। यह एक सार्थक दृष्टिकोण है। इसका 
प्रयोग करनेके लिए वक्‍ता स्वतन्त्र है, पर अनुबन्ध इतना ही है कि वक्ता एक 
समयमें एक ही सुनिश्चित दृष्टिका सुनिश्चित अर्थैमे प्रयोग करे । नय विरोधको 
शान्त करता है। निरपेक्ष तयको मिथ्या और सापेक्ष नयको अथंक्ृत्‌ माना 
जाता है। 

वस्तु-अधिगमके उपायोगे प्रमाणके साथ नयका भी निर्देश पाया जाता है। 
प्रमाण वस्तुके पूर्ण रूपको ग्रहण करता है और नय प्रमाणके द्वारा गृहीत एक 
अशको । प्रमाण समग्रभावसे ग्रहण करता है और नय अदरूपसे । यथा-- 
“अय घट ” इस ज्ञानमे प्रमाण धटको अखण्डभावसे रूप, रस, गन्ध, स्पशं, 
भादि अनन्त गृुण-धमंका विभाग न करके पृर्णझूपमे जानता है, पर नयके 
कथनानुमार 'रूपवान्‌ घट” 'रसवान्‌ घट.' आदि एक-एक गुणधर्मानुसार 
वस्‍्तुका निरूपण किया जाता है। यहाँ यह स्मरणीय है कि प्रमाण और नय 
दोनों ही ज्ञानवुत्तियाँ है। दोनो ज्ञानात्मक पर्यायें है । जब ज्ञाताकी सकल 
ग्रहणका दुष्ट होती है, तब ज्ञान प्रमाण होता है ओर जब उसी प्रमाणसे ग्रहीत 
वस्‍्तुकी खण्डश. ग्रहण करनेको दृष्टि रहती है, तब अशग्राही नय कहलात्ता 
है। प्रमाणज्ञान नयकी उत्पत्तिके लिए भूमिका तैयार करता है। साराशत' 
सकलग्राही ज्ञान प्रमाण और अशग्राहों विकल्पज्ञान नय है। अखण्डभावसे 

«अहण करना प्रमाणकी सीमामे समाविष्ट है और खण्डमाबसे ग्रहण करना नय- 
की सीमाके अन्तगंत है । इसीसे प्रमाणकों सकलादेशों और नयको विकलादेशी 
भी कहा गया है | 
१. लोवाणं ववहार धम्मविवक्‍लाइ जो पसाहेदि | 

सुयणाणस्स वियप्पो सो विणओ लिग़संभूदा ॥ “--स्वामीकातिकेयानुप्रेक्षा, 

२. 'स्वार्थेकदेशनिणी तिलक्षणो हि नय, स्मृत., ।! --तत्त्वार्थथछोकवातिक १।६।४. 
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ज्क 


सुनय एवं दु्ंय 

नय भी विषय-विवेचनकी दुष्टिस सम्यक और मिथ्यारूपमें विभकत हैं। 
जो नय अनेकान्तात्मक बस्तुके किसी धमंविशेषको सापेक्षिकरूपसे ग्रहण 
करता है बह सुनय कहलाता है। सुनय अनेकान्तात्मक वस्तुके किसी विशेष 
अंशको मुल्यभावसे ग्रहण करके भो अन्य अशोंका निराकरण नहीं करता | 
उनकी ओर तटस्थभाव रखता है। यत्त' अनन्तधर्मा बस्तुमें सभी नयोंका 
समान अधिकार है। सुनय वही कहा जाता है जो अपने अश्कों मुख्यरूपसे 
ग्रहण करके भी अन्य अशोंको गौण तो करें, पर उनका निराकरण त करे और 
उनके अस्तित्वको स्वीकार करे। जो नय दूसरे घर्मोका निराकरण करता है 
ओर अपना हो अधिकार प्रतिष्ठित करता है, वह दुनंय है | प्रमाणमें पूर्ण वस्तु 
आती है। नय एक अंशको मुख्यरूपसे ग्रहण करके भी अन्य अश्ञोंको गोण 
करता है। पर उनकी अपेक्षा रखता है, तिरस्कार नही करता | पर दुनंय 
अन्य निरपेक्ष होकर अन्यका निराकरण करता है। प्रमाण तत्‌-अतत्‌, सत- 
ओर असत्‌ सभीको ग्रहण करता है, किन्तु नय स्थात्‌, सत्‌ रूपमे सापेक्ष ग्रहण 
करता है । दुनंय स्थात॒का तिरस्कार कर निरपेक्षताको अपनात्ता है। 

जो अपने पक्षका आग्रह करते है, वे सभी नय मिथ्या हैं, क्योकि इनके द्वारा 
परका निषेध होता है | पर जब ये ही परस्पर सापेक्ष ओर अन्योन्याश्रित होते 
हैं तब सम्यक्त्वके सडद्भाववालें हो जाते है ।" जिस प्रकार मणियाँ एक सूतमें 
पिरोये जानेपर रत्नावछी या रत्नाहार बन जाती है उसी प्रकार सभी नय 
सापेक्ष होकर सम्यक्‌ हो जाते हैं और सुनय कहलाते है। निरपेक्ष रहनेपर 
नयोंको दुर्नय कहा जाता है| 

जितने वचनविकल्प हैं, उतने हो नय हैं।* जो वचनविकल्परूपो नय 
परस्पर सम्बद्ध होकर स्वविषयका प्रतिपादन करते हैं, वे स्वसमयप्रज्ञापना-- 
सम्यक्‌ कथन है और जो अन्यनिरपेक्षवृत्ति है वे अन्य धर्मोंके व्याघातक होनेसे 
दुनेय या मिथ्या नय है ।* 


१. तम्हा सब्बे वि णया भिच्छादिट्टी सपकखपडिबंद्धा । 

अण्णोण्णणिस्सिआ उण हवन्ति सम्मत्त सब्भावा ॥ --सन्मतिसरृत्र १२१. 
२. जावह॒था वयणवहा तावइया चेव होति णयवाया । 

जावहइया णयवाया तावइया चेवब परसमया ॥ --वही, सूत्र ३।४७. 
३. जो वयणिज्ञवियप्पा संजुज्जस्तेसु होन्ति एएसु । 

सा ससमयपण्णबण्णा तित्थयराइध्सायणा अण्णा ॥ --वही, सूत्र १॥५३. 
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सारांश यह है कि प्रत्येक लय अपने-अपने विषयको हो ग्रहण करते हैं। 
उसका प्रयोजन अपनेसे भिन्‍न दूसरे सयके विययका निराकरण करना नहीं, 
किन्तु गौण-प्रधानभावसे ये परस्परसापेक्ष होकर ही सम्यक्‌ होते हैं। जिस 
प्रकार प्रत्येक तन्‍्तु स्वतन्त्र रहकर पटकायंको करनेमें असमर्थ हैं, किन्तु उन 
तन्तुओंक्रे मिल जानेपर पटकारय॑की उत्पत्ति होती है, उसी प्रकार प्रत्येक नथ 
स्वततन्त्र रहकर अपने कार्यको उत्पन्न करनेमें असमर्थ है, परन्तु परस्परसापेक्ष- 
भावसे ये नय सम्यकज्ञानकी उर्त्पत्ति करते हैं। नयके विना मनुष्यको स्थाह्मादकी 
प्रतिपत्ति नही होती । अतः जो एकान्तके आग्रहसे मुक्त होना चाहते हैं, उन्हें 
नयद्वारा वस्तुज्ञानमें प्रवृत्त होना चाहिए । 


नयभेद 

वस्तु सामान्यविशेषात्मक है | जो वस्तुमें सामान्य धमंको मुख्यतासे ग्रहण ; 
करता है, विशेष धर्मको गौण करता है, वह द्रव्याथिक नय है। इसके विपरीत 
जो वस्तुके सामान्य स्वरूपको गौणकर विशेष स्वरूपको मुख्यतासे ग्रहण करता 
है, उसे पर्यायाथिक नय कहते हैं । द्रव्याथिकनय प्रमाणके विषयभूत ब्रव्य- 
पर्यायात्मक, एकानेकात्मक अथेका विभाग करके पर्यायाथिक नयके विषयभूतत 
भेदको गौण करता हुआ उसकी स्थिति मात्रको स्वीकारकर अपने विषयरूप 
द्रव्यको अभेदरूप व्यवहार करता है | अथवा द्रव्य ही जिसका प्रयोजन है, वह 
द्रष्याथिकनय है ।" द्रव्याथिकनयोंमें द्रव्य॒ एवं पर्यायाथिकनयोंमे पर्याय विषय 
है। द्रव्याथिकनयकी दृश्टसि धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य और आकाशद्रव्य एक-एक 
है । जीव, पुदूगल और काल द्रव्य अनेक है ।* 

पर्यायाथिक नयका आधार पर्याय है। यह पर्याय अर्थपर्याय हो, या व्यञ्जन- 
पर्याय, स्थूलूपर्याय हो या सूक्ष्मपर्याय, छुद्धपर्याय हो या अशुद्धपर्याय, सभी 
पर्यायाथिक नयके विषय हैं | यद्यपि पर्यायें सादि सान्‍्ब ही होती हैं। पर अनेक 
पर्यायोंके समूहरूप व्यम्जनपर्यायकी अपेक्षा पर्यायोंके अनेक भेद किये जा 
सकते हैं। इनमें अनादि पर्याय तो पुद्गल द्वव्यकी बह व्यव्जनपर्याय है, जो 
सुक्ष्मरूपसे परिणमनशील रहनेपर भी बाह्ममें सदा ज्यों-की-त्यों दिखलाई 


१. द्रब्यमर्थ, प्रयोजनमस्येत्यतो द्रव्याधिकः । 
पर्यायोध्य: प्रयोजनमस्येत्यसों पर्यायाथिकः ॥। 
“““सर्वार्थसिद्धि १-६. 
२. पर्यायों विशेषोधपवादो व्यावृत्तिरित्यर्थ: | तद्विषय: पर्यायाथिक: ॥ 
“-सर्वार्थसिद्धि १-३३. 
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पड़ती है। यद्यपि इस स्थुल॒पर्यायमें भी प्रतिक्षण परिणमन होता रहता' है। 
पर अनादिसे अनन्त तक उसकी एक हो धारा बनी रहती है | इसी कारण यह 
अनादि-अनन्तपर्याय कहछाती है। अक्षत्रिम स्कन्धरूप सुमेर, चन्द्र, सूर्य आदि 
रूपमे इस पर्यायकी धारा देखी जा सकती है। 


अनादि-सान्तपर्याय जीवके औदयिकभावकों कहा जाता है, क्ष्योंकि 
प्रत्येक प्राणो अनादिकालसे अशान्त है । वह कब सर्वप्रथम अश्यान्त या अशुद्ध 
हुआ था, यह कहना असस्भव है जीवकी अशुद्धताकी आदिका पता लगाना 
असम्भव होनेके कारण वह अनादि है । यदि जीव भव्य है तो किसी-न-किसी 
दिन इस अशुद्धताका अन्त करके शुद्ध और शान्त हो सकता है। ऐसे जीवको 
अशुद्धताका अन्त दिखलाई पड़ता है। अत. वह सान्‍्त है। इस तरह साधारण 
संसारी जीवकी अशठ्धता औदयिकभावजन्य होनेके कारण अनावि-सान्त है 
पृद्गलकी अनादि-सान्त कोई पर्याय प्रतिभासित नहीं होती; क्योकि परमाणु 
पुथक्‌ हो-होकर पुनः पुत्र. बन्धको प्राप्त होता रहता है| सादि-अनन्तपर्याय 
क्षायिकभावजन्य है, जो उत्पन्न होनेके पश्चात्त्‌ पुतः नष्ट नही होती, यथा सिद्ध 
परमेष्ठीकी पूर्ण शुद्धपर्याय किसी विशेष समय्रमे उत्ते त्पश्चरण आदिके द्वारा 
प्रादुभूंत तो अवश्य हुई थी, पर उसका विनाण कभी नही होता । अर्थात्‌ इस 
पर्यायका आदि तो है, अन्त नहीं। इसीलिए यह सादि अनन्तपर्थाय हैं| 


सादि-साल्तपर्याय दो प्रकारकी होती हैँ:--(१) क्षणभंगुर और (२) दीर्घ- 
कालतक स्थित रहनेवाली। क्षणभंगुरपर्याय प्रत्येक गुणके प्रतिक्षणके स्वा- 
भाविक परिव्तनमें घटित होती है। यह पर्याय केवलज्ञानगम्य है। इसे षट्‌ 
गुणहानिबृद्धिरुप स्वभाविक क्षणिकपर्याय या सूक्ष्म-अर्थपर्याय भी कहते 
हैं। कुछ क्षणस्थायी पर्याय औपशमिकमावरूप है। यह पर्याय भी इतने कम 
समय स्थित रहती है कि स्थलज्ञात्री इसे ग्रहण नहीं कर पाते। पुदुगलमे भी 
यह पर्याय देखी जा सकती है। दीर्घकालस्थायी सादि-सान्तपर्याय भी दो 
प्रकारकी है'--(१) पूर्ण अशुद्ध औदयिकभावरूप, (२) शुद्धाशुद्धक्षायोपशमिक- 
भावरूप | क्षायोपशमिकभावके साथ औदयिकभावके रहतेसे ये पर्यायें सादि- 
सान्‍्त स्थितिको प्राप्त होती हैं। संक्षेपमे सादि-साल्त पथथि औपशमिकभाव, 
क्षायोपक्षमिकमाव ओर औदयिकभाव रूप होतो हैं। 


ओऔपश्मिकभाव तो सादि-सान्‍्त शुद्धभाव है। क्षायोपशमिकभाव सादि- 
सान्‍्त शुद्धाशद्ध भाव हैं ओर औदयिकमाव सादि-सान्‍्त अशुद्धभाव है। विचारकी 
दृष्टिसे पर्यायोंके निम्नलिखित भेद है:-- 
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१. अनादि-मित्य-शुद्, 

२ सादि-नित्य-शुद्ध, 

३. स्वभाव-अनित्य-शुद्ध, 

४. स्वभाव-अनित्य-बशुद्ध, 

५. विभाव-नित्य-शुद्ध, 

६ विभाव-अनित्य-अग॒द्ध | 

यों तो वस्तुकी समस्त पर्याय सुक्ष्मदृष्टिसे सादि-सान्त ही होती है । परन्तु 
जिस प्रकार अर्थपर्यायकी अपेक्षा व्यम्जनपर्याय अधिक समय तक रहतो हुई 
प्रतीत होती है उसी प्रकार वस्तुकी कुछ व्यञ्जञनपर्यायें भी ऐसी हैं जो अनादि 
नित्यरूपसे एक ही धाराके रूपमें प्रतोत हाती हैं। सामांन्यत व्यजनपर्याय 
कोई स्वतन्त्र पर्याय नही है किन्तु अनन्त अर्थंपर्यायोंका सामुहिक फल है। , 

पर्यायाथिक नय उपयुक्त सभो पर्यायोंकों विषय करता है। 

अमेदग्रहण करनेवाली दृष्टि द्रव्याथिकनय या द्रव्यदृष्टि कही जाती है। 
और भेदग्राहिणो दृष्टि पर्यायाधिकनय या पर्यायदुष्टि | अभेदका अथ॑ सामान्य है 
और भेदका विशेष | वस्तुओमे अभेद और भेदकी कल्पनाका आधार-ऊध्वंत्ता 
या तियंक्‌ सामान्य है। अभेदकी एक कल्पना तो एक अखण्ड मौलिक द्रव्यमे 
अपनो द्रव्यजक्तिके कारण विवक्षित है जो द्रव्य या ऊध्वेत्तासामान्य कही जाती 
है। इस कल्पनावश कालक्रमसे होनेवाली क्रमिकपर्याथोंमें ऊपर नीचे तक 
व्याप्त रहनेके कारण वस्तु ऊध्वंत्तासामान्य कहलाती है। क्रमिकपर्याय और 
सहभावी गुण व्याप्त रहते है। दूसरी अभेदकल्पना विभिन्न सत्तावाले अनेक 
द्रव्योंमें संग्रहकी दृष्टिसि की जाती है। इसमे सादुश्यकी अपेक्षा रहनेसे तियंक्‌ 
सामान्यका अस्तित्व रहत्ता है। एक द्रव्यकी पर्योयोंम होनेवाली भेदकल्पना 
पर्यायविशेष कहलाती है और विभिन्न द्रव्योमें प्रतीत होनेवाली दूसरी भेंद- 
कल्पना तियंक कहलाती है। परमार्थतः प्रत्येक द्र्यगत अभेदको ग्रहण क रने- 
बाका नय द्रव्याथिक और प्रत्येक द्रव्यगतपर्यायभेदको ग्रहण करनेबाला नय 
पर्यायाथिक कहलाता ₹ । 
. निशलय ओर व्यवहारनय 

आत्मसिद्धिमे प्रयोजनीय दो नय हैं.--(१) निश्चय आर (२) व्यवहार अथवा 
(१) पर्यायाथिक और (२) द्रव्याथिक | निशचयनय आत्म-सिद्धिका हेतु है । 
निश्चयनयको भूता्थ और व्यवहारकों अभूतार्थ कहा जाता है) व्यवहारनय 
अभूतार्थ होनेसे अभूत अथंको प्रकाशित करता है ओर निश्चयनय शुद्ध होनेके 
कारण भूतार्थकों प्रकाशित करता है | यहाँ अभूताथ्थंमें नत्र समास किया गया 
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है और नजर समासके दो अर्थ होते हैं:--पयुंदास ओर प्रसज्य । पर्युदासपक्ष निशेष- 
सूचक तियम होनेपर भी विधिके रूपमें उपस्थित होता है। यहाँ अमूतार्थमे 
'अब्राह्मण' और 'अनुदरा कन्या'के समान पयुंदास पक्ष है। अनुदरा कस्या 
उदरसे होन नहीं, अपितु लघु उदरवाली हैं, इसी प्रकार अभूतार्थ सवंथा अभूतार्थ 
नहीं; अपितु किड्चित्‌ अभूता्थ है। जब निदचयनय शुद्धात्माको मुख्यतासे 
विषय करता है, उस समय व्यवहारनय गोणरूपमें उपस्थित रहता है। यदि 
एक नयका व्यवहार करते समय दूसरी नयदुष्टिका सवंथा परित्याग कर दिया 
जाय, तो नयज्ञान सुनयकोटिमे नही आ सकता है। 

निश्चयनयको प्रकृति अन्तर्मुली अधिक ओर व्यवहारनयको प्रकृति बहि- 
मुखो होती है । निदचयनय द्वारा बाहरसे भीतरकी ओर देखना आरम्भ करता 
है अर्थात्‌ शरीरसे आत्माको ओर उन्मुब होता है और व्यवहारनय द्वारा 
शरीरको ओर हो दृष्टि रहती है । 

वस्तुके एक, अभिन्न और स्वाश्रित--परनिरपेक्ष परिणमनको जाननेवाला 
निशचयतय है और अनेकरूप तथा पराश्चित--पर-सापेक्षपरिणमनकों अवगत 
करनेवाला व्यवहा रनय है | वस्तुत:ः गुणपर्यायोंसे अभिन्न आत्माकी परिणतिके 
कथनको निशचयनयका विषय माना जाता है और कमंनिमित्तसे होनेवाली 
आत्माकी परिणतिको व्यवहा रनयका विष्य कहा जाता है | निश्चयनय स्वभाव- 
को विषय करता है, विभावकों नही | जो 'स्व'मे 'स्व'के निमित्तसे होता है 
वह स्वभाव है, जैसे जीव्रके ज्ञानादि । और जो स्वमे परके निर्मित्तसे होते है के 
विभाव हैं, जेसे जीवमें क्रोधादि । निशचयनय आत्मामे क्रोध-मान-माया-लोभ 
भादि विकारोंको स्वोकृत नही करता | वे पुद्गलद्रव्यके निमित्तसे होते हैं, 
अतः पोद्गलिक कहे जाते हैं । 

परके निमित्तसे होनेवाले काम-क्रोधादि विकार भी कथचित्‌ आत्माके है 
अतः अशुद्धनिश्वयनयकी अपेक्षा इन विकाराकों भी आत्माकी विभावपरिणति- 
के रूपमे स्वीकार किया जाता है। निश्चय और व्यवहारनयमें भृतार्थ और 
अभत्ताथंकी कल्पना भी अपेक्षाकृत है। अर्थात्‌ व्यवहारनय निएच्यनयकी 
अपेक्षा अभूताथे हैं, स्वरूप और स्वप्रयोजनकी अपेक्षासे नही । यदि व्यवहा रको 
सवंधा अभूता्थ माना जाय तो वस्तुव्यवस्था घटित नहीं हो सकेगी । 

बिन्तकोंका अभिमत है कि जिस प्रकार म्लेच्छोंको समझानेके लिये म्लेच्छ 
भाषाका पअयोग करना उचित होता है, उसी प्रकार व्यवहारी जीवोंकों परमार्थ- 
का प्रतिपादक होनेसे तीथंको प्रवृत्तिके निमित्त अपरमार्थ होनेपर भी व्यवहार- 
नयका अभूतार्थ बतछाला न्यायसंगत है। अर्थात्‌ व्यवहारनय सर्वथा असत्य 
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नहीं है। यह भी सत्यके निकट पहुँचानेवाला है, अत: उसके आल्म्बनसे पदार्थ- 
का प्रतिपादन करना उचित है। अन्यथा व्यवहारके बिना निश्चयनयसे जोव 
हरीरसे सवा भिन्‍त दिखलाया गया है। इस अवस्थामें जिस प्रकार भस्मका 
उपभर्दन करनेसे हिंसा नहीं होती, उसी प्रकार त्रस-स्थावर जीवोंका निःशंक 
उपमर्दत करनेसे हिसा नहीं होगी और हिसाके न होनेसे बन्धका अभाव हो 
जायगा । इसके अतिरिक्त रागी, द्ेषी और मोही जीव बन्धको प्राप्त होता है, 
अतः उसे ऐसा उपदेश दिया गया है, जिससे वह राग-द्ेष और मोहसे छुटकारा 
पा #े। अर्थात्‌ जो आचायोंने मोक्षका उपाय बतलाया वह व्यर्थ हो जायगा; 
क्योकि परमार्थसे जीव राग-द्वेष-मोहसे भिन्‍न ही दिखाया जाता है । 


जब आत्मा स्वथा शरोरसे भिन्न है तब मोक्षके उपाय स्वीकार करना « 
असंगत होगा और इस प्रकार मोक्षका भी अभाव हो जायगा |" 


आशय यह है कि निशबय और व्यवहार ये दोनों ही नय पात्रमेदकी दुष्टिसे 
प्रतिपादित हैं। एक ही नयका आश्रय लेनेसे समस्त पात्रोंका कल्याण नहीं हो 
सकता | जो परमभावको अवगत करनेवाला है, उसके लिये शुद्ध त्त्वका 
कथन करनेवाला निष्चयनय ग्राह्म है और जो अपरमभावमे स्थित हैं, 
उनके लिये व्यवहारनय ।९ निशचय और व्यवहार ये दोनों ही अपनी-अपनी 
दृष्टिसे पदार्थ-स्वरूपके बोधक हैं | जो जीव यथार्थ रूपसे निश्चय ओर व्यवहार- 
को अवगत्त कर एकान्तपक्षका त्याग करता है और मध्यस्थवृत्ति गृहण करता 
है वही आत्म-स्व रूपको समझता है । 


जो जीव स्वय मोहका वमनकर निश्चय और व्यवहारके विरोधकों ध्वस्त 
करनेवाले 'स्यात्‌' पदसे चिह्नित नयवचनोंका अनुसरण करता है, वह परम 
ज्योतिस्वरूप आत्माको अवगत कर लता है। वस्तुस्वरूपका परिज्ञान प्राप्त 


१ व्यवहा रो हि व्यवहारिणा म्लेच्छभाषेव म्लेब्छाना परमार्थप्रतिपादकत्वादपर- 
मार्थोषपि तीर्थप्रवृत्तिनिमित्तं दर्शयितुं न्याब्य एव । तमतरेण तु शरीराज्जीवस्थ 
परमा्ंतो भेददर्शनात्‌ त्रसस्थावराणा भस्मन इव निःशंकमुपरर्दनेन हिसाउभावाजू- 
वत्येव बन्धस्थाभाव । तथा रक्तों द्विष्टो विमृढ़ो जीबो वध्यमानों मोचनीय इति 
रागहेषमोहेस्पो जीवस्थ परमार्थतों भेददर्शनेन मोक्षोपायपरिग्रहणाभावात्‌ भवत्येव- 
मोक्षस्थाभाव: । 

समयसार गाया ४०, अमृत चन्द्राचार्मफकी टीका, 


२. सममसार गाथा १२. 
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करनेके लिये दोतों नगोंका अवरूम्बन आवश्यक है। आत्मश्रद्धा या आत्मानु- 
भूतिके समय व्यवहार नयका अवलम्भन हेय है। पर वस्तुस्वरूपका यचार्थ 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिये उमयनयोंका आलूम्बन आवश्यक है। 
नयोंके अन्य भेव-प्रभेद 

द्रव्याधिक और पर्यायाथिक इन मूलनयोंके दो-दो भेद हैः--१- अध्यात्म- 
द्रव्याथिक, २ शास्त्रोयद्रव्याथिक, ३. अध्यात्मपर्यायाथिक, ४. शास्त्रीय- 
पर्यायाथिक | 

इनमेसे अध्यात्मद्रव्याथिकके दश भेद हैं और अध्यात्मपर्यायाथिकके छह 
भेद हैं । शास्त्रीयद्रव्याथिकके मूलतः तीन मेद हैं और उपभेदोकी अपेक्षा सात 
भेद हैं। तीन भेदोमें नैगम, सग्रह और व्यवहार हैं। मैगमके तीन भेद, सम्रहके 
दो भेद ओर व्यवहा रके दो भेद इस प्रकार ३+२+ २७७ भेद हैं। गास्त्रोय- 
पर्यायाथिकके चार भेद हैं--ऋणजुसूत्र, शब्द, समरभिरूढ़ और एवभूत । इनमें 
ऋजुसूच नयके दो भेद हैं और शेष नयोंम कोई उपभेद नही है। इस प्रकार 
शास्त्रीयपर्यायाथिकके २+१+१+१७५ भेद हैं। इस तरह शास्त्रोयनयके 
७+५०१२ और अध्यात्मके १०+६० १६ कुल १६+ १२७ २८ निशचय- 
नयके भेद हैं । 

व्यवहा रनयके मूलतः त्तीन भेद हूँ---१ सदभूत, ९. असदभूत, हे उप- 
चरित । इनमें सदभूतके दो, असद्भूतके तीन और उपचरितके त्तीन इस प्रकार 
व्यवहारनयके कुल आठ भेद हैं । 

निरचय २८ + व्यवहारतय ८७ ३६ नयके समस्त भेंद है । 

१. कर्मोपाधिनिरपेक्षशुद्धद्रव्याथिक--कर्म॑बन्धसयुक्त संसा री जीवको शक्ति- 
को अपेक्षा सिद्धसमान शुद्ध ग्रहण करना । 

२ सत्ताग्राहकशुद्धव्रव्याथिक--उत्पाद-व्ययको गौणकर केवल सत्ताको 
ग्रहण करना | 


३. भेदविकल्पनि पेक्षशु दद्रव्याधथिक--गुण-गुणो और पर्याय-पर्यायीमे भेद 


न कर द्रव्यको गुण-पर्यायसे अभिन्न ग्रहण करना | 


४. कर्मोपाधिसापेक्षअशुद्धद्रव्याधिक--जीवमें. क्रोधादिभावोंका ग्रहण 
करना | 


५. शत्ताग्राहक अशुद्धदव्याथिक--उत्पादव्ययमिश्रित सत्ताको ग्रहण करता । 


६. भेदकल्पनासापेक्षअशुद्धद्रव्याथिक--द्रब्यको गुण-गुणो आदि भेद सहित 
ग्रहण करना । 


७. अन्वयद्रव्याथिक--समस्त गुण-पर्यायोंमें द्र्यको अन्वयरूप ग्रहण करता 
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८. स्वद्रव्यादिग्राहुकद्रव्याधिक--स्वष्वव्यादिचतुष्टयकी अपेक्षासे द्व्यके 
सत्स्वरूपको ग्रहण करता | ' 

९. परद्रव्यादिग्नाहकद्रव्याथिक--पर-द्रव्यादिचतुष्टयकी अपेक्षासे द्रव्यको 
असत्स्वरूप ग्रहण करना 

१०. परमभावग्राहोद्रव्याथिक--अशुद्धशुद्धोपचा रर हित द्रव्यके परम स्वभाव- 
को ग्रहण करना 

११. अनादिनित्यपर्यायाथिक--अनादिनिधनपर्याण्ेंको ग्रहण करना 

१२. सादिनित्यपर्यायाथिक--कर्मक्षयसे उत्पन्न अविनाक्षी पर्यायकों ग्रहण 
करना । 

१३. अनित्यशुद्धपर्यायाथिक--सत्ताको गौणकर उत्पाद-व्यय स्वभावको 
अहण करना । $ 

१४. अनित्य-अशुद्धपर्यायाथिक--पर्यायको एक समयमें उत्पाद-व्यय और 
प्रौव्यस्वभावयुक्त ग्रहण करना | 

१५ कर्मोपाधिनि रपेक्ष-अनित्य-अशुद्धपर्यायाथिक--संसा री जीवों की पर्यायको 


सिद्धसदृश शुद्धपर्याय ग्रहण करना । 


१६ कर्मोपाधिसापेक्ष-अनित्य-अशुद्धपर्यायाथिक--संसारी जीवोंकी चतुग ति- 
सम्बन्धी अनित्य-अशुद्ध पर्यायको ग्रहण करना | 

१७. भूतनेगम--अतीतमे वत्तमानका आरोप करना । 

१८. भाविनेगम--भावोमे भूतवत्‌ कथन करना | 

१९. वत्तमाननेगम--प्रा रम्भ हुए कार्यंको तैयार हुआ कथन करना । 

२०. सामान्यसंग्रह--सत्सामान्यको अपेक्षा समस्त द्रव्योंकी एकरूपमे ग्रहण 
करना । 

२१. विशेषसंग्रह--जातिविशेषकी अपेक्षासे अनेक पर्यायोको एकरूपमें 
ग्रहण करना | 


२२. शुद्धव्यवहा र--सामान्यसंग्रहनयके विषयको मेदरूपमें ग्रहण करना । 

२३. अशुद्धव्यवहा र--विशेषसंग्रहके विषयको भेदरूपमें ग्रहण करता। 

२४ सूक्ष्मऋजुसूत्र--एकसमयवर्त्ती सूक्ष्म अथ॑पर्यायको ग्रहण करना | 

२५. स्थल ऋजुसृत्र--अनेकसमयवर्तीस्थूछ पर्यायको ग्रहण करना । 

२६. शब्दनय--लिज् , संख्या, साधन आदिके व्यभिचारकों दूर करने- 
वाले ज्ञान और वचनको ग्रहण करना | 

२७. समभिरूढ़--हाब्दके अनेक वाच्योंमेंसे किसी एक मुख्य वाच्यको ग्रहण 
करता | 
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२८. एवंभूल--जिश क्रियाका वाचक जो दाब्द है उस क्रियारूप-पढ़िणत 
पदार्थंकों भ्रहण करना । 

२६. सदभूतव्यवहा|र--पदार्थमे गुण-गुणीकों मेदहूपसे ग्रहण करना । 

३०, उपचरितसद्भूततव्यवहा र--सोपाधिक गुण-गुणीको मेदरूपसे ग्रहण 
करना | 

३१. अनुपचरितमद्भूतव्यवहा र--निरुपाधिक गृण-गुणीकों भेदरूप ग्रहण 
करना । 

६२, असद्भूतव्यवहार--भिन्न पदार्थोको अमेदरूप ग्रहण करना । 

३३. उपचरितासदभूतव्यवहार--संश्लेष रहित वस्तुको अमेदरूप »हण 
करना | 

३४. अनुपचरितासदुभूतव्यवहा र--संश्लेषसहित वस्तुको अभेदरूप प्रहण 
करना |" 


आध्यात्सिक और घूलतय 


आत्मके शुद्ध स्वरूपकी प्रतीति, अनुभूति और प्राप्तिमे सहायक, (१) शुद्ध- 
निएवय, (२) अशुद्धनिदचय, (३) उपचरितसद्भूतव्यवहार, (४) अनुपचरित- 
सद्भूतव्यवहा र, (५) उपचरितासद्भूतब्बबहार और (६) अनुपचरितासद्भूत- 
व्यवहार नय हैं । इन नयों द्वारा वस्तुकी जानकारीसे 'स्व'का ग्रहण ओर 'पर'- 
का त्याग होता है। 

मुलनयोंकी मान्यताके सम्बन्धमें विवाद है। किसी चिस्तकके मतसे मुलू- 
नय पाँच, किसीके मतसे छः और किसोके मतसे सात हैं। वस्तुत: विविध 
दृष्टिकोणोंके आधा रपर नयोंके असश्यात भो भेद सभव है । प्रत्येक नय एक नया 
दृष्टिकोण उपस्थित करता है और यह दृष्टिकोण अपनेमें समोचीन होता है । 
मल नय सात हैं -- 


१. मेगमनय 


संकल्पमात्रके ग्राहकको नंगमनय कहा जाता है। यह शब्द, शील, कम, 
कारण, कारण, आधार और आधेय आदिके आश्रयसे उपचारंको विषय करता 
है। यथा--अश्वत्थामा हुतो नरो वा कुछ्जरो वा वाक्यमें अश्वत्यामा नामक 
हाथीके मारे जानेपर अन्य व्यक्तिको भ्रम उत्पन्न करनेके हेतु अश्वत्थामा 





१. लगोंकी विशेष जानकारीके लिए देखिए--नयचक्र, आलापपद्ध्ति और जैनप्ति 3स्त- 
दर्पण । 
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धब्दका अश्वत्थामा नामक पुरुषमें उपचार किया गया है । इसी प्रकार शीलंके 
निनित्तसे किसी मनुष्यको क्रोाधी देखकर 'सिंह' कहना शोलोपचार है। राक्षस- 
कम करते हुए देखकर किसीको राक्षत कहना; अश्लका प्राणधारणरूप कार्य 
देखकर अन्नको प्राण कहना; स्वर्णहारको कारणको मुख्यतासे स्वर्ण कहना; 
फिसीको उच्चस्थानपर बेठनेके लिए मिल जानेपर उसे राजा कहना और 
किसीके ओजस्वी भाषणको सुनकर व्यासपीठका गज॑न कहना नेगमनय है। 


संक्षेपमे जो भूत और भविष्यत्‌ पर्यायोंमें वत्तमाचका सकल्प करता है या 
वत्तंमानमें जो पर्याय पूर्ण नहीं हुई, उसे पूर्ण मानता है, उस ज्ञान या वंचनकों 
सेगमनय कहते हैं । यथा--कोई व्यक्ति पानी भरकर चोकेमें लकड़ी डाल रहा 
है। उससे कोई पूछता है, क्या करते हो ? वह उत्तर देता है--भात बनाता ' 
हूँ । यद्यपि उस समय भात नहों है, किन्तु भात्त बनानेका सकल्‍्प किया। यह 
संकल्प ही नेगमनय है। 


लेगमनयके पर्यायनेगम, द्रव्यनंगम और द्रव्यपर्यायनंगम ये तीन भेद हैं । 
पर्यायनेगमके तीन भेद है'--(१) अर्थपर्यायनेगम, (२) व्यञ्जनपर्यायनेगम और 
(३) अथ॑व्यअ्जनपर्यायने गम । द्रव्यनेगमके दो भेद हैं --(१) शुद्धद्रव्यनेगम और 
(२) अपुद्धद्वव्यनेगम । द्रव्यपर्यायनेगमके चार भेद हैं.--शुद्धद्वव्याथंपर्यायनेगम, 
(३) अशुद्धद्रव्याथंपर्यायनेगम और (४) अशुद्धद्व्यव्यअ्जनपर्यायनेगम । 


२. संग्रह 

अपनी जातिका विरोध न करके समस्त विशेषोकी एक छपसे ग्रहण क रने- 
वाला संग्रहनय है | सम्रहनयके दो भेद है --(१) परसग्रह और (२) अपरसग्रह। 
समस्त विशेषोमे सदा उदासीन रहनेवाला परसग्रह सन्मात्र शुद्धद्वव्यका ग्राहक 
है, यथा सत्सामान्यकी अपेक्षा विश्व अद्वतरूप है, पर जो विशेषोंका निराकरण- 
कर सत्ताहतको मान्य करता है, वह परसग्रहाभास है । सत्सामान्यके अवान्तर- 
भेदोंको एकरूपसे सग्रह करनेवाला अपरस ग्रह है। यथा--द्रव्यत्वकी अपेक्षा सब 
, द्रव्य एक हैं और पर्यायत्वकी अपेक्षा सब पर्याय एक हैं। 


हे व्यवहारनय 

संग्रहनयके द्वारा गृहीत अर्थों का विधिपू्वेकत विभाग करनेवाले अभिप्राय- 
को व्यवहारनय कहते हैं.। संग्रहनय समस्त पदार्थों को सत्‌ रूपसे ग्रहण करता 
हैं और व्यवहारनय उसका विभाग करता है, जो सत्‌ है, वह द्रव्य और 
पर्यावरूप है। जिस प्रकार संग्रहनयभे संग्रहकी अपेक्षा रहती है, उसी प्रकार 
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व्यवहारतयमें विभागोकरणकी । पदार्थोके विधिपृर्ंक विभाग करने हूप 
जितने विधार पाये जाते हैं, वे सब व्यवहा रनयकी श्रेणीमें परिगणित हैं । 


४: ऋजुतृत्रनय 

यह नय भूत और भावी पर्यायोंकों छोड़कर वत्तमात पर्यायकों ही ग्रहण 
करता है। यह ज्ञातव्य है कि एक पर्याय एक समय तक हो रहती है, उस एक 
समयवर्त्ती पर्यायको अभ॑पर्याय कहते हैं । यह अथंपर्याय सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयका 
विषय है। व्यवहारमें एक स्थूलपर्याय दीघंकाल तक बनी रहती है। यथा 
मनुष्यपर्याय आयुके अन्त तक रहती है | स्थूलपर्यायको ग्रहण करनेवाला शान 
और वचन स्थूल ऋजुसूत्रनय कहा जाता है। 

ऋणजुसू त्रनय नित्य द्रव्यको गौणकर क्षणवर्ती पर्यायको प्रधानतासे ग्रहण 
करता हैं। 


५. शब्बरनय 


लिड्, संख्या, काल, कारक, पुरुष और उपसगं आदिके मेदसे अथंको भेद 
रूप ग्रहण करनेवाला शब्दनय होता है। शब्दकी प्रधानताके कारण इसे शब्दनय 
कहते हैं | भिन्न-भिन्न लिज़वाले शब्दोकां एक ही वाच्य मानना लिज़ुव्याभिचार 
है। यह नय मानता है कि जब ये सब अलग-अलग हैं तब इनके द्वारा कहा जाने- 
वाला अथ भी पृथक्‌-पृथक्‌ हो होना चाहिए । इसी कारण क्रियाभेद्स भी अर्थ॑- 
भेद माना जाता है । यथा--देवदत्त घटको करता है' और 'देवदत्त द्वारा घट 
किया जाता है! इन दोनों वाक्योंमे कतृंवाच्य और कमंवाच्यका भेद होनेपर 
लोकिक व्यवह्ा रकी दृष्टिसे एकाथंता मानो जाती है; पर इस नयको दुष्टिसे 
यह ठीक नही है; क्योकि वाक्यभेदसे वाक्याथंमे भेद होता है। 


६. समभिरूढनय 


लिख आदिका भेद न होनेपर भी शब्दभेदसे अथंका भेद माननेवाला 
समभिरूडनय है । जहाँ धाब्दनय दब्दभेदसे अथंभेद नही मानता, वहाँ यह नय 
शब्दभेद द्वारा अथंमेद स्वीकार करता है। यथा--इन्द्र, शक्र और पुरन्दर ये 
तीनों शब्द स्वरगंके स्वामी इन्द्रके वांचक है और एक हो लिजुके हैं; किन्तु ये 
तोनों शब्द उस इन्द्रके भिन्न-भिन्न धर्मोको कहते है । जब आनन्द करता है तो 
इन्द्र कहा जाता है, शक्तिशाली होनेसे शक्र और पुरों--तगरोंकों नष्ट करने- 
वाला होनेसे पुरन्दर कहलाता है। इस प्रकार यह नय पर्यायमेदसे शब्दके भिन्न 
अथ मानता हैं। 
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७. एयंसूवनव 

जिस दाब्दका जिस क्रियारूप अथं है, वह क्रिया जब हो रही हो तभी उस 
पदार्थंको अ॒हण करनेवाला वजन ओर ज्ञान एवंच्रूतनय कहलाता है। समभि- 
रूढ़ नय जहाँ राब्दभदके अनुमार अर्थमेद करता है, वहाँ एवंमूतनय व्युस्प- 
स्प्थंके घटित होनेपर हो शब्दभेदके अनुसार अथंभेद करता है। यह मानता 
है कि जिस दब्दका जिस क्रियारूप अर्थ है। तद्ग॒प क्रियासे परिणत समयमें ही 
उस दब्दका वह अथे हो सकता है, अन्य समयमें नहीं। यथा-पूजा करते समय हो 
पुजारी कहना, अन्य समयमें उस व्यक्तिको पुजारी न कहना एवमूतका विषय है। 


ये सातो नय परस्पर सापेक्ष अवस्थामें हो सम्यक माने जाते है, निरपेक्ष 
अवस्थामें दु्नंय । इनमें नैगम, संग्रह, व्यवहार ओर ऋणजुसूत्र अर्थथय कहलाते, 
हैं और शेष तीन शब्दनय । इन नयोंका उत्तरोत्तर अल्पविषय होता गया है। 
इन नयोंमें प्रार भके तान द्रव्याथिक हैं और शेष चार पर्याग्राथिक हैं । 


स्पाह्ाद 


स्थाद्रादशब्दकी निष्पत्ति 'स्यात्‌' और 'वाद' इन दो पदोके योगसे हुई 
है। स्थात्‌' विधिलिइःमें बना हुआ तिडन्त प्रतिरूपक निपात है। इसमें महान 
उद्देश्य और वाचक शक्ति निहित है। इसे सत्यका चिह्न या प्रतीक कहा गया 
है; साथ ही इसे सुनिश्चित दृष्टिकोणगका वाचक माना गया है। शब्दका यह 
स्वभाव है कि वह किसो निर्रिचत अर्थका अवधारण कर अन्यका प्रतिषेष करे, 
किन्तु 'स्थात्‌' अन्यके प्रतिषेधपर अकुश लगाता है। शब्द स्वार्थका प्रतिपादन 
तो करता हो है, पर शेषका निषेध भो कर देता है, जिससे वस्तुस्थितिका 
चित्राडुन नही हो पाता । 'स्यात्‌' शब्द इसी निरंकुशताकों रोकता है, और 
न्याय्यवचनपद्धतिकी सूचना देता है। 


यह निपात है और निपात द्योत्तक एवं वाचक दोनो प्रकारके होते है। 
अत' 'स्थात्‌' शब्द अनेकास्त सामान्यका वाचक होता है और जब यह अनेकान्त- 
का द्योतन' करता है, तब 'अस्ति' आदि पदोंके प्रयोगसे जिन अस्तित्व आदि 
धर्मोका प्रतिपादन किया जा जाता है, वह अनेकान्तरूप है; यह चोतित होता 
है। सक्षेपमें स्याद्गादका अर्थ 'कथड्चित्‌ कथन करना है। वस्तुके वास्तविक 
रूपकी प्राप्ति स्थाद्गाद द्वारा हो होती है। 

स्याद्वाद सुनय निरूपण करनेवाली विशिष्ट भाषापद्धत्ति है। यह निश्चित 
रूपसे बतलाता है कि वस्तु केवल इसो धमंवाली नही है, किन्तु इसके अतिरिक्त 
अन्य धर्म भी समाहित हैं । यथा-- स्थात्‌ रूपवान्‌ घट:” कहनेपर यह अर्थ 
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निकलता है कि समस्त घड़ेपर रूपका ही अधिकार नहीं है, अपितु घड़ा बहुत 
बड़ा है, उसमें अनन्त धर्म हैं। रूप भो उन अनन्त धर्मोमेंसे एक है। रूपकी 
विवक्षा होनेसे अभी रूप हमारी दृष्टिमें मुख्य है और वही शब्द द्वारा वाच्य , 
बन रहा है, पर रसकी विवक्षा होनेपर रूप गौणराशिमें सम्मिलित हो सकता 
है और रस प्रधान बन जाता है। इस प्रकार शब्द गौण-मुख्यभावसे अनेकान्त 
अर्थके प्रतिपादक हैं । इसी सत्यका उद्धाटन स्यात्‌' शब्द करता है। 


बस्तुतः 'स्थात्‌' शब्द एक सजग प्रहरी है, जो कहे जानेवाले धर्मको इधर- 
उधर नहों जाने देता । वह अविवक्षित धर्मोके अधिकारका संरक्षक है। अतः 
इस शब्दका अर्थ शायद सम्भावना या कदाचित्‌ नहीं है। 'स्थादस्ति घट: 
वाक्यमें अस्तिपदका वाच्य 'अस्तित्व अंश घटमें सुनिदिचरूपसे वर्तमान है। 'स्यात्‌' 
शब्द उस अस्तित्वकी सुदृढ़ स्थितिका सूचक है और नास्तित्व आदि सहयोगी 
धर्मोका मौन स्वीकर्ता है, यह स्वद्रव्य, क्षेत्र, काल, भावको दृष्टिसे जिस प्रकार 
घटमें निवास करता है उसी प्रकार परद्रव्य,क्षेत्र, काल, भाव आदिको अपेक्षासे 
उसका भाई नास्तित्व धर भी रहता है। वस्तुमे रहनेवाले अनन्तधर्मोमेसे 'स्यात्‌' 
शब्द किसी एक धमंकी ओर मुख्यरूपसे इगितकर अवशेष धर्मोके सदुभावकी 
सूचना देता है । 


सत्यका दर्शन स्थाह्रादकी भूमिपर ही हो सकता है । यह अपेक्षा विशेषसे 
अन्य अपेक्षाओंकों निराकृत न करते हुए वस्तुका प्रतिपादन करता है | 


जब हम किसी वस्तुको 'सत्‌' कहते हैं उस समय उस वस्तुके स्वरूपकी 
भपेक्षासे हो उसे 'सत्‌” कहा जाता है । अपनेसे मिन्‍न अन्यवस्तुके स्वरूपकी 
अपेक्षासे प्रत्येक वस्तु 'असत्‌' है। 'सत्‌' और 'असत्‌' सापेक्षिक है। जिस अपेक्षासे 
वस्तु 'सत्त' है उस उपेक्षासे 'असत्‌' नहीं है. और जिस भअपेक्षासे 'असत' है 
उस अपेक्षासे 'सत्‌' नही है । वस्तुमे अनेकधर्मता विद्यमान है। वक्ता जिस धर्म- 
का कथन करनेकी विवक्षा करता है, उस धर्मका वह किसी दुष्टिविशेषसे 
प्रतिपादन कर देता है | एक ही दृष्टिसे प्रत्येक वस्तु विवेच्य नही हो सकती है। 


वस्तुत: प्रत्येक वस्तु अनेकान्तात्मक है। उसमें अनेक धर्मं-गुण-स्वभाव और 
अश विद्यमान हैं। जो व्र्पाक्त किसी भी वस्तुको एक ओरसे' देखता है उसकी 
दृष्टि एक धर्म या गुणपर ही पड़तो है। अतः बह उसका सम्यकृद्रष्ट नही कहा 
जा सकता । सम्यकद्श होनेके लिये उसे उस वस्तु को सब ओरसे देखना चाहिए 
ओर उसके धर्मों, अशों ओर स्वभावोंपर दृष्टि डालनी चाहिए। सिक्‍्केकी एक हो 
पीढिका देखनेवाला व्यक्ति सिबक्केके यथाथथरूपसे निर्णय नहीं कर सकता है। 
पर जब उसको दृष्टि सिक्‍्केकी दुसरी पीठिकापर पड़ती है, तो वह पृथ॑ पीठिका- 
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के स्वरूपका सम्वय किये बिना उसका यथार्थ तिर्णायक नहीं माना जा 
सकता है | 

जो व्यक्ति किसी बस्तुके एक ही अंश, धर्म अथवा गुण,स्वभावकों देखकर 
उसे एक ही स्वरूप मानता है, दूसरे स्वरूपको स्वोकार नहीं करता, उस व्यक्ति- 
की एकान्त धारणा मानी जाती है । पर जब वही व्यक्ति अपनी दृष्टिको उदार 
बना लेता है और दूसरे पक्षका भो अवलोकन करने लगता है तो उसकी दृष्टि 
अनेकान्तात्मक हो जाती है । 


कु 


इस बातके स्पष्टीकरणके लिये हाथी ओर जन्मान्ध व्यक्तियोंका उदाहरण 
लिया जा सकता है। एक वनमे एक हाथी निकला और जिन जनन्‍्मान्ध 
व्यक्तियोंने कभी हाथीका दर्शन नही किया था वे उसका दर्शन करनेके लिये 
गए। कुछ व्यक्तियोने उस हाथीकी सूंड़का स्पशं किया, कुछने उसके पेटका 
स्पशं किया, कुछने पुछका स्तर्श किया, कुछने कानका स्पंश किया और 
कुछने पेरका स्पर्श किया। वे जब आपसमें मिले तो हाथीके स्वरूप- 
को लेकर आपसमे विवाद करने लगे। जिन्होंने हाथीके कानका स्पर्श किया वे 
कहने लगे कि हाथी सूपके समान होता है। जिन्‍्होने पूछका स्पश किया था वे 
कहने लगे हाथी झाडूके समान होता है। जिन्होंने सूडका स्पश किया था बे 
कहने लगे कि हाथी मूसलके समान होता है। जिन्‍्होने पैरका स्पर्श किया था वे 
कहने लगे हाथी खम्भेके समान होता है। इस प्रकार अपनो-अपनी बातको लेकर 
वे सभी जन्मान्ध व्यक्ति आपसभे लडने-झगडने लगे ओर एक दूसरेसे शत्रुता 
धारणकर ईर्ष्यालु बन गये। एक नेत्रवाला व्यक्ति वहाँ आया और उसने उन 
लडते-झगडते हुए जन्मान्ध व्यक्तियोंकोी समझाया कि आप सभी लोगोंका कहना 
आशिक रूपमे सत्य हे । जिन्‍्होने पू छका स्पर्श किया है वे झाड़के समान कहते 
है। कानका स्पर्श करनेवाले व्यक्ति हाथीकाी सूपके समान बलताल हैं। सूँड़का 
स्पढ्ं करनेवाले व्यक्ति हाथीकों मूसलके समान और पैरका स्पर्श करनेवाले 
उसे खम्भेके समान कहते है वस्तुत. कान, नाक, पु छ और पैर आदि सभी अगो- 
के सापेक्षिक मिला देनेपर हाथीका स्वरूप खड़ा हो सकता है। इसी प्रकार अनेक 
धर्मात्मक वस्तुके स्वरूपका निर्णय भी सापेक्षिक दृष्टियो द्वारा ही सम्भव है। 

सवंधा एकान्तका त्यागकर अनेकान्तको स्वीकार कर ही वस्तुका कथन 
किया जा सकता है। वस्तु अनेक विरोधी धर्मोका समूहरूप है । इन अनेक 
धर्मोका निरूपण एक साथ सम्भव नही है, यत. अनेक घर्मोको एक साथ जाना 
तो जा सकता है किन्तु एक शब्द एक समयमे अनेक धर्मोका कथन नही कर 
सकता है। शब्दकी शक्षित वस्तुके एक ही धम्ं-गुणके व्याख्यान तक सीमित 
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है। दूसरी बात यह है कि शब्दकी प्रवुत्ति बक्ताके अधीन है। वक्ता वस्शुक् 
अनेक धर्मोमेंस किसी एक धर्मंका मुख्यतासे व्यवहार करता है। यथा देवदत्त- 
को एक ही समयमें उसका पिता भी बुछाता है और पृत्र भी। पिता उसे पुत्र 
कहकर और पुत्र उसे पिता कहकर बुलाता है। देवदत्त यहाँ न केवल पिता ही 
है न केवल पुत्र ही, किन्तु वह पिता भी है और पुत्र भी | अतएव पिताकी दष्टि- 
से देवदत्तका पुत्रत्व धर्म भुख्य है और शेष धर्म गौण है ओर पुत्रकी दृष्टिसे 
देवदसमें पितृत्व धमं मुख्य है और शेष धर्म गौण हैं। क्योंकि अनेक धर्मात्मक 
वस्तुमेसे जिस घमंकी विवक्षा होती है वह धर्म या गुण मुख्य कहलाता है और 
इतर धर्म गौण | अत वस्तु अनेकान्तात्मक है या अनन्तसहभावी गणों--और 
अनन्तक्रममावी पर्यायोका समह है। वस्तुका वस्तुत्व इतनेमें ही परिसमाप्त 
नहीं होता, वह इससे भी विशाल है । 


स्पष्टताके लिये यों कहा जा सकता है कि घट सामने है। आँखोंसे धटका 
रूप और आकार दिखलाई पड़ता है। पर घट केवल रूप और आकारमात्र 
नही है। धटको ऊँचा उठानेपर या उसे इधर-उधर उठानेपर उसके अन्य 
धघर्म--गुण प्रगट होते है । अतः घटका पुरा स्वरूप समझनेके लिये किसी ऐसे 
तत्त्वज्ञानीकी हरण लेनी होगो जा घटमे रहनेवाले रूप-रस-गन्ध और स्परशं 
आदि स्थल इन्द्रियोंसे प्रतीत्त होनेवाले तथा इन्द्रियोंसे प्रतोत्त न होनेवाले अनन्त 
गुणोका निरूपण कर सके। घटमें अनन्तसहभावा गुणोंके साथ अनन्तक्रम- 
भावी पर्यायें भी विद्यमान हैं। अत: सहभावो और क्रमभावी अनन्तगुणपर्याय- 
के जान लेनेपर ही वस्तुका स्वरूप पूर्ण होता है। यही कारण है कि वस्तुमे 
अनेक विरोधी-सत्ता, असत्ता, नित्यता, अनित्यता, एकता, अनेकता प्रभृुति 
विभिन्‍नगुणपर्याय विद्यमान है । 


अनेकधर्मात्मक वस्तुको पुथक्‌-पृथक्‌ दृष्टिकोणोंसे समझना और विभिन्‍न 
कक संगत होनेवाले किन्तु परस्पर विरुद्ध प्रतीत होनेवाले अनेक धर्मो- 
को प्रार्माणक रूपसे स्वीकार करना बनेक्रान्तवाद है। साधारणतः अनेकान्त- 
सिद्धान्त स्थाह्नाद कहलाता है। पर वास्तवमे अनेकान्तसिद्धान्त व्यक्त करने- 
वाली सापेक्ष भाषापद्धति ही स्थादह्वाद है। 


यह हमे ज्ञाल है कि प्रत्येक बस्तुमे अनन्त धर्म विद्यमान है और उन समस्त 
धर्मोका अंभिन्‍न समुदाय ही वस्तु हे । इस वस्तुस्वरूपको व्यक्त करनेके लिये 
भाषाकों आवश्यकता है। यह अनेकान्तकी भाषा ही स्याद्वाद है। 


भाषा शब्दोंसे बनती है ओर शब्द घातुओंसे निष्पन्न हैं। एक धातु भले 


४७४ : लीथैकर महावीर और उनकी आधार्य-्परम्परा 


ही अनेकार्थथ मातती जाय पर एक कालमें और एक ही प्रसंगमें वह अनेक 
अर्थों का णोतन नहीं कर सकती । अतः धातुओंसे निष्पन्न शब्द भी एक हो 
गुणधर्मका बोध कराता है। ऐसा कोई एक शब्द नहीं, जो एक साथ अतेक 
धर्मों का प्रतिपधादन कर सके । अतएवं यह्‌ आवश्यक है कि वस्तुके अस्तित्व, 
नास्लित्व आदि धर्मोका सापेक्षात्मक भाषा द्वारा कथन किया जाय | 


यह पू॑में ही बताया जा चुका है कि स्याद्वाद बस्तुमें रहनेवाले सापेक्षिक 
धर्मोंका दृष्टिमेदसे कथन करता है। 'स्यात्‌' शब्द धातुजनित न होकर अव्यय- 


निष्पन्न है। यह समस्त विरोधियोमें समझौता कर हमें सम्पूर्ण सत्यकी प्रतीति 
कराता है। 


पप्तभड़ी + 


बस्तुकी अनेकान्तात्मकता और भाषाके निदोष प्रकार स्थाद्वादके कथनके 
अनन्तर सप्तमज्भीके स्वरूपपर विचार करना भी आवध्यक है। सातभज्धु या 
वस्तुविचारकी दृष्टियाँ अनेकान्तात्मक वस्तुस्वरूपके विश्लेषणमे आवश्यक है | 
एक वस्तुमे प्रश्नके वश्से प्रत्यक्ष और अनुमानसे अविरुद्ध विधि और निषेषकी 
कल्पनाको सप्तभड्डी कहते हैं।" ये सातभडु निम्न प्रकार हे :-- 

१. विधि कल्पना | 

२. प्रतिषेध कल्पना । 

३. क्रमसे विधि-प्रतिषेध कल्पना | 

४. युगपत्‌ विधि-प्रतिषेध कल्पना । 

५. विधि कल्पना और युगपत्‌ विधि-प्रतिषेध कल्पना । 

६. प्रतिषेध कल्पना और युगपत्त्‌ विधि-प्रतिषेध कल्पना | 

७ क्रम और युगपत्‌ विधि-प्रतिषेध कल्पना । 


इस प्रकार विशाल और उदारताकी दृष्टिसे वस्तुके विराट रूपको देखा 
और समझा जा सकता है । यो तो वस्तुमे अनन्तधमं रहनेके कारण और एक- 
एक धर्मके विधि-निषेधकी अपेक्षा अनन्तसप्तभंगियाँ सम्भव है। पर विधि- 
निषेधात्मक रूपमे सात विकल्प रूप ही सम्भव है। ये सात ही भड्ज क्यों होते 
है ? इसका उत्तर यह है* कि वस्तुके सम्बन्धमे जिज्ञासा सात प्रकारको हात्ती 


अभिन्न ननननत -+++ २--_+->-+>«.«_-_म_भननने 


१. “प्रहनवशावेकस्मिन्‌ वस्तुन्पविरोधेन विधिप्रतिषेधकल्पना सप्तभंगी ” 
“-तत्त्वार्थराजवार्तिक, पृष्ठ १-६, पृष्ठ ३६. 
२. अष्टसहस्ी (नाथारंग फण्डुरंग) पृष्ठ १२५. 
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हैं और जिज्ञासा सात ही प्रकारकी क्‍यों होती हैं ? इसके समाधानरूपमें यही 
कहा जा सकता है कि संशय सात प्रकारके होते हैं और सात प्रकारके संदय 
होनेका कारण संशयकी विषयभूत वस्तुके धर्म साल प्रकारके हैं। अतएब 
अपुनरुकत रूपसे सात ही भज़ सम्भव हैं । आशय यह है कि सप्तभड़ीन्यायमें 
मनुष्यस्वमावकी तकंमूलक प्रवृत्तिकों गहरी छानबीन की जाती है । जो सत्‌, 
असत्तू, उभय और अनुभव ये चार कोटियाँ तत्त्वविचारके क्षेत्रमे प्रचलित हैं 
और उनका अधिक-से-अधिक विकास सात रुपमें ही सम्भव है । सत्य त्रिकाला 
बाधित होता है, अतः तकंजन्य प्रदनोंका समाधान सप्तभंगी प्रक्रिया द्वारा किया 
जा सकता है। 


प्रत्येक वस्तुके स्वृतन्त्र गुण और पर्याय है और ये प्रतिषेष्र सापेक्ष हैं अर्थात्‌ 
किसी भी वस्तुका प्रतिपादन उसके प्रतिपक्षी धर्मंकी अपेक्षासे किया जाता है । 
सप्तमज़ोन्याय वस्तुके यथार्थ स्वरूप तक पहुँचानेक्रा साधन है। 


प्रमाणसप्त भड़ एवं नयसप्तभड़ी 


सप्तमड्भीके दो भेद हैं;--(१) प्रमाणसप्तमज्ी और (२) नयसप्तभड्री । 
प्रमाण सकलबस्तुग्राही होता है और नयू एकदेशग्राही । जहाँ बक्‍ता एक 
धर्मके द्वारा पुर्ण बस्तुका बोध कराना चाहता है वहाँ उसका बाबय प्रमाण- 
वाक्य कहा जाता है। यदि वह एक ही धर्मका बोध कराना चाहत्ता है और 
बस्तुके वत्तमान शेष धर्मोंके प्रति उसकी दृष्टि उदासीन है, तो उसका वाक्य 
नयवाक्य कहा जाता है। साधारणतः जितना भी वचनव्यवहार है, वह नयके 
अस्तगंत है। अतः नयसप्तभड्भीकी प्रमुखता है। यों तो अनेकधर्मात्मक 
बस्तुका बोध करानेके हेतु प्रवतंमान शब्दकी प्रवृत्ति दो रूपसे होती है'--(१) 
क्रमशः ओर (२) यौगपद्च । तीसरा वचनमा्ग नही है। जब वस्तुमें वर्तमान 
अस्तित्वादि धर्मों की काल आविके द्वारा भेंदविवक्षा होतो है, तब एक शब्दमे 
अनेक अर्थोंका ज्ञान करानेकी शक्तिका अभाव होनेसे क्रमश. कथन होता है 
और जब उन्ही धर्मोंमे काल आदिके द्वारा अभंदबिवक्षा होती है तब एक 
शब्दको एक धमंका बोध करानेकी मुख्यतासे तादात्म्यरूपसे ऐकत्वकों प्राप्त 
सभी धर्मोंका अखण्डरूपसे युगपत्‌ कथन हो जाता है। यह युगपत्‌ कथन 
सकलछादेश होनेसे प्रमाण कहलाता है और करमछझ, कथन विकछादेश होनेसे 
नय कहलाता है। सकलादेश और विकलादेश दोनोंमें ही सप्तभंगी होती है । 
सकलादेश्षमें होनेवाली सप्तभज्ी प्रमाणसप्तभद्भी है और विकलादेशमें होने- 
वाली सप्तभद्भी नयसप्तभज्जी है। प्रमाणसप्तभज्जी और नवसप्तभज्जीके 
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प्रयोगमें बक्ताको विवक्षाके अतिरक्त और कोई मौलिक भेद नहीं है । दोनों 
हो सप्तभजीमें “स्यादरत्येव जीव:” यह उदाहरण प्राप्त होता है । मतान्तरसे 
“स्थात्‌ जीव', स्थात्‌ जीव एव” यह प्रमाणवाक्यका और “स्यादस्ट्येव 
जीव:” यह नयवाक्यका उदाहरण है। 


सप्रभज्जोंको सिद्ध 


प्रषम सात प्रकारके होनेके कारण एक वस्तुमे सप्तमज्भ ही होते हैं, क्योंकि 

साँतसे अतिरिक्त आठवें भडज्ुका निमित्तभूत आठवाँ प्रइन संभव नहीं है। 
प्रश्नके अभावमें न जिशासा हो सम्भव है न सशयादि | यहाँ घटके साथ सातभड्ी 
घटित करते है :-- 
 स्थादस्त्येव घट । 
२. स्थान्नास्त्येव घट' । 
३ स्थादवकक्‍्तव्य एवं घट; । 
. स्यादुभयों घट'--स्यादस्ति नास्ति घट: । 

स्यादस्ति अ१क्तव्य एवं घट: | 

सस्‍्थाद्‌ नास्ति अवक्तव्य एवं घट' | 
 स्थादस्ति नास्ति अवक्तव्य एवं घट । 
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>्श््द् 


& -_+# .८« ७६ 


प्रथम-द्वितीय भंगसिद्धि 


'स्थादस्ति एव घट” इस वार्षयमे घटशब्द विशेष्य होनेसे द्रव्यवाची है और 
अस्तिशब्द विशेषण होनेसे गुणवाचरों है। इन दानोंमें विशेषण-विशेष्य-सम्बन्ध 
बतलानेके लिये एवकार रखा गया है | यदि 'अस्ति एव घट “--घट सत्‌ ही हैं', 
इतना हो कहा जाय, तो घटमें असत्‌ आदि अन्य धर्माकी निवृत्तिका प्रसग 
आयगा | अत घटमे अन्य धर्मोका अस्तित्व बतलानेके लिये 'स्यात्‌' शब्दका 
प्रयोग किया गया है । 

यहाँ स्थात्‌' शब्दसे सामान्यत* अनेकान्तका ग्रहण हो जाता है, पर विशे- 
धार्थीको विशेष शब्दोका प्रयोग करना ही होता है। यथा--वृधक्ष शब्दसे सभी 
प्रकारके वृक्षोंका ग्रहण होनेपर भी किसी विशेष वृक्षका कथन करनेके लिये 
'शिश्पा' आदि दाब्दोंका प्रयोग करना होता है | 


'ध्यास' शब्द अनेकान्तका द्योतक होता हे । वह किसी वाचकशब्दके निकटमे 
हुए बिना इष्ट अर्थका घोतन नहीं कर सकता | अत- उसके द्वारा प्रकाक््य 
धर्मेके आधारभूत अर्थंका कथन करनेके लिये इतर दाब्दोका प्रयोग किया जाता 
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है । वस्तुतः गौण और मुख्य विवक्षासे सभी भंगोंका प्रयोग सार्थक होता है'। 
यथा--रव्याथिक तयको प्रभानता और पर्थायाथिक नयकोी गौणतासे पहला 
घटित होता है। 


पर्यायाथिक नयकी प्रधानता और द्रव्याथिक तयकी गोणताम्रें दूसरा भग 
घटित होता हैं। प्रधातता और अप्रधानता शब्दके अधीन है। जो शब्दके द्वारा 
विवक्षित हो, वह प्रधान है और जो शब्दके द्वारा नहीं कहा गया है और 
अर्थते गम्यमान होता है वह अध्रधान है। 


प्रथम भंगके प्रत्येक पदकी सार्थकता 'घट हो है” ऐसा अवबारण करनेपर 
घटसे अतिरिक्त अन्य पदार्थों के अभावका प्रसण आता है । अतः प्रथम भंगमें 
'स्यात्‌' शब्दका प्रयोग करनेसे स्वद्रव्य,स्वक्षेत्र, स्वकालू-स्त्रभावकी अपेक्षासे घटका 
अस्तित्व सिद्ध होता है और परद्रव्य, परक्षेत्र, परकाल और परभावकी अपेक्षा- 
से घटके नास्सित्व आदि धरम प्रतिफलित होते है। इस तरह स्वचतुष्टयकी 
दृष्टिसि घट है और पर-चतुष्टयकी अपेक्षा घट नहीं है, यह सिद्ध हो जाता 
है। द्वितोय मंगके कथनमें परद्रव्य, परक्षेत्र, परकाल और परभावकी प्रधानता 
है। इसो चतुथ्टयकों मुख्यकर तथा द्रव्याथिक नयको गोणकर कथन करलेसे 
द्वितीय भंग सिद्ध होता है । 


तुतोय भंग स्थादू अवक्तव्यसिद्धि 


जब दो गुणोंद्वारा एक अखण्ड अर्थंकों अभिन्न रूपसे--अभेदरूपसे एक 
साथ कथन करनेकी इच्छा होती है, तो तोसरा अवक्तव्य भग होता है । 
यथा--प्रथम और द्वितोय भंगमें एक कालमे एक शब्दसे एक गणके द्वारा 
क्रमश: एक समस्त वस्तुका कथन हो जाता है। उसी प्रकार जब दो प्रतियोगी 
गुणोंके द्वारा अवधारण रूपसे एक साथ एक कालमे एक शब्दसे समस्त वस्तुके 
कहनेको इच्छा होती है, तो वस्तु अवक्तव्य हो जाती है, क्योंकि उस प्रकार- 
का न त्तो कोई शब्द ही है और न अर्थ ही | साराश यह है कि जब किसी बस्तुमें 
अस्ति और नास्ति धमं युगपत्‌ बिबक्षित हांते हैं, उस समय दोनो धर्मों को एक 
साथ कहनेवाल शब्दका अभाव रहता है, क्योंकि शब्दोंमें क्रशः शान कराने- 
की शक्ति होती है। अत: 'अस्ति' और 'ततास्ति' इन दोनों घर्मो की एक साथ 
प्रधानता होनेपर तृतीय भग 'स्थात्‌ अवक्तव्य एवं घट:--घड़ा कथचित्‌ अवब- 
तब्य है, बनता है। 


कुछ समोक्षकोंका अभिमत है कि शब्दमें वस्तुके तुल्पबलवाले दो धर्मोंका 
मुख्यरूपसे युगपत््‌ कथन करनेकी शक्‍्यता न होनेलसे निगुंगत्वका प्रसंग प्राप्त 


श 
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होने एवं विवक्षित उभय धर्मोंका प्रतिपादन न हो सकनेके कारण वस्तु अब- 
क्तव्य है । 


सामान्यतः अवक्तव्य भंग रहस्यपूर्ण प्रतोत होता है, पर यथार्थत: बस्तुका 
स्वरूप कुछ इतना सह्लिष्ट एवं सूक्ष्मातिसूक्ष्म है कि शब्द उसके अखण्ड अन्त- 
स्तल तक नहीं पहुंच पाता, क्‍योंकि शब्द को अपनी सीमा है। फिर भी 
किसी प्रकार उसका वर्णन तो किया ही जाता है। पहल वस्तुका अस्तित्व 
वर्णित होता है, पश्चात्‌ जब वहाँ अपर्याप्तता एवं अपूर्णताकी अनुभूति होती है, 
तो उसका नास्तिरूप सामने आता है। पर जब वहाँ भो वस्तु अपूर्ण प्रतीत 
होती है और शब्दशक्तिकी अक्षमता दिखलायी पड़ती है, तो वस्तु अवक्तव्य, 
अनिव॑चनीय या अव्याकृत कह दी जातो है | यत्त. शब्दके द्वारा पदार्थके दो 
घर्मोंका एक साथ कथन सम्भव नहीं । क्योकि शब्द धातुओसे बनते है एव धातु 
क्रियाके वाचक हैं और क्रिया एक समयमे एक हो होती है, दो या तीन नही | 
अत: दो धर्मोके एक साथ प्रतिपादन करनेका जब समय उपस्थित होता है, तब यह 
कहा जाता है कि पदार्थ अववनब्य है और यह अवक्तव्य भी अपेक्षाकृत है। इसके 
भी पूर्व 'स्थात” जोडा गया है। अत मूल सत्ताके विषयमे एक समयमे अस्तित्व 
एवं नास्तित्व, जो मत्ताके दोनों समान धर है, किसी एक शब्दप्रत्ययके द्वारा 
अभिव्यक्त नही हो सकते। 'अत स्थात्‌ अवक्तव्य' भगका मानना आवश्यक है। 


चतुर्थभंगसिद्धि : स्थादस्तिनास्ति 

अस्ति और नास्ति दोनों धर्मोका क्रमसे एक साथ कथन करनेपर चतुर्थ 
भंग बनता है। इस भंगमे दोनो नयोंकी प्रधानता रहती है। इसलिये कहा जाता 
है कि कथंचित्‌ घट अस्ति-नास्तिरूप हो है । यदि वस्तुको सवंधा उभयात्मक 
माना जाय, तो सत्‌ और असतमे परस्पर विरोध होनेसे उभय दोषका प्रसंग आता 
है। जिस प्रकार ठडाईमे बादाम, सोफ, गोलमिचं आदि विभिन्न द्वव्योंके अशो- 
की विशेष प्रतिपत्ति होती है, उसी प्रकार अस्तित्व-नास्तित्व धर्मोके सम्बन्धसे 
जात्यस्तररूप भंगमें भी सत-असत्‌ इन दोनों धर्मोंकी प्रतिपत्ति होती है । 
पद्ममर्भंग स्थादसत्ति अवक्तव्यसिद्धि 

इस भंगकी सिद्धिमें द्रव्याथिकनयकी प्रधानता ओर द्रव्याथिक एवं पर्या- 
थाथिकनयको अप्रधानता होती है । व्यस्त द्रव्य एवं एक साथ अपित द्रव्य और 
पर्यायकी अपेक्षासे पंचमभंगकी प्रवृत्ति होती है। यथा--स्यादस्ति च अवक्त- 
व्यश्च एवं घट:'---घडा कथंचित्‌ अस्लिख्प और अवक्तव्यरूप ही है। 


अनेक द्रव्य और अनेक पर्यायात्मक वस्तुके किसी विशेष द्रव्य अथवा पर्याय 
विशेषकी विवक्षामें एक घट अस्ति है। वही पुर्व॑विवक्षा तथा द्रव्यसामान्य 
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और पर्यायसामान्य था दोनों युगपत्‌ मेदविवक्षामें वचतोंसे अगोचर हौकर , 
अवक्तव्य हो जाता है| यह भंग प्रथम और तृतीय भंगके मेलसे बनता है। 
वष्ठमड स्पाक्मास्ति अवक्तव्यसिद्ध 

व्यस्त पर्याय और समस्त द्रव्यपर्यायकी अपेक्षा 'स्थान्नास्ति अवक्तव्य' भज़ 
बनता है। वस्तुगत नास्तित्व जब अवक्तव्यके साथ अनुबद्ध होकर विवक्षित 
होता है, तब यह भज् निष्पन्न होता है। नास्तित्व पर्यायकी दृष्टिसे है और 
पयायें दो प्रकारकोीं होती है---१. सहभाविनी और २ क्रमभाविनी | गति, 
इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय आदि सहभाविनी तथा क्रोध, मान, माया, लोभ 
शेशव, यौवन, वार्धक््य आदि क्रमभाविनी पयाये हैं। पर्यायदृष्टिसे गत्यादि और 
क्रोधादिपर्याथोंसे भिन्न कोई एक अवस्थायों जीव नहीं हैं। किन्तु ये पर्याये 
ही जीव हैं। जो वस्तुस्वरूपसे मत्‌ है वही द्रव्यांश है तथा अवस्तुत्वरूपसे 
असत्‌' है बह पर्यायाश है। इत दोनोंकी युगपत्‌ अभेदविवक्षामें वस्तु अब- 
क्तव्य है । 

यह भड्ज द्वितोध और तृतोय भड्के मेलसे बना है। अत्त' घट कथज्चित्‌ 
नास्ति और अवक्ततव्य हो है। यह कथन पर्यायाथिक नयको प्रधानता और 
द्रव्याथिक एवं पर्वायायिक दोनोंक्ों अप्रकनताकरी अपेक्षासे किया गया है । 


सप्रमभड़ स्पावस्तिनास्ति अवक्तव्यसिद्धि 


पृथक्‌-पृथक्‌ क्रमसे अपित त्तथा युगपत्त्‌ अपित्त द्रव्यपर्यायकी अपेक्षा वस्तु 
स्थादस्ति-नास्ति अवक्तव्य है। किसी द्रव्यविशेषकी अपेक्षा अस्तित्व और पर्याय- 
विशेषकी अपेक्षा नास्तित्व होता है तथा किसी द्रव्यपर्यायविशेष एवं द्रब्प- 
पर्याय सामान्यको एक साथ विचक्षामें वहा अवक्तव्य हो जाता है। यह सप्तम 
भज्जभ प्रथम, द्वितीय और तृतीय भड़के मेलसे बना है। 


कुछ चिन्तक उपयुक्त प्रकारसे स्थात्‌ अवक्तथ्यको तीसरा और स्यादस्ति- 
नास्तिको बौधा भज्भु मानते हैं। पर कुछ स्थादस्ति-नास्तिको तोसरा और 
स्थादवक्तव्यको चौथा भज्भ स्वोकार करते हैं । 


निष्कर्ष 
स्पाह्नादको तीव अपेक्षा है और अपेक्षा वहाँ रहती है जहाँ वास्तविक और 
ऊपरसे विरोध दिखलाई दे। विरोध वहाँ होता है जहाँ निश्चय रहता है । दोनों 


सशयशोल अवस्थाओमें विरोध रहीं बन सकता । स्थाद्वादका प्रयोग स्थान अनेका- 
न्तात्मक वस्तु है, अतः वस्तुके यथाथ॑ स्वरूपको ग्रहण करनेके लिबे अनेकान्त 
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दृष्टि अपेक्षित है | स्थाह्माद उस दृष्टिको वाणीद्वारा व्यक्त करनेकी भाषापद्धति 
है। वह निमित्त था अपेक्षा मेदसे वस्तुगत विरोधो धर्-युगलोंका विरोध मिटाने 
वाला है । जो वस्तु सत्‌ है वह अप्षत्‌ भो है, पर जिस रूपमें सत्‌ है उस रूपमें 
असत्‌ नहीं । स्व-रूपको दृष्टिसे सत्‌ है और पर-स्वरूपकी दुष्टिसे असत्‌ है। दो 
निश्चित दृष्टिबन्दुओंके आधारपर वस्तुतत्त्वका प्रतिपादन करनेवाला वाक्य 
संशयरूप हो ही नहीं सकता । 
अधंनियासक सिक्षेप 

संकेत-कालमें जिस वस्तुके लिये जो शब्द प्रयुक्त होता है वह वही रहे 
तो कोई समस्या नही आतो; किन्तु ऐसा होता नहीं, अत्त. कुछ समयके पश्चात्‌ | 
शब्द अपने लिये विशाल द्षोत्रका निर्माण करते हैं। इससे नियत शब्दकी इृष्टार्थ- 
सम्बन्धी जानकारी देनेकी क्षमता समाप्त हो जाती है। इस समस्याका समा- 
धान निक्षेपपद्धति द्वारा किया गया है। यह भाषा-सम्बन्धी नीति है। यतः 
विह्वके व्यवहार और ज्ञानके आदान-प्रदानका मुख्य साधन भाषा है। भाषा- 
के बिना मनुष्यका व्यवहा र चल नही सकता और न विचारोंका आदान-प्रदान 
ही हो सकता है । मनुष्यके पास यदि व्यक्त भाषाका साधन न होता, तो उसे 
आज जो सभ्यता-सस्क्ृति एवं तत्त्वज्ञानकी अमूल्य निधि प्राप्त है उससे वह 
वंचित रह जात।। भाषा कैवल बोलनेका ही साधन नही है अपितु विचार 
करनेका भी माध्यम है। भाषाका शरीर वाक्योसे निर्मित होता है और वाक्य 
शब्दोसे । प्रत्येक शब्दके अनेक अर्थ सम्भव हैं। वह प्रसग आशय, विषय, स्थान 
एवं वातावरणके अनुसार विभिन्न प्रकारके अभिप्रायोको व्यक्त करता है। 
अत्तएव शब्दके मूल और उचित्त अथेकी जानकारी निक्षेपविधि द्वारा सम्पन्न की 
जाती है । 

मानव-विचारधाराके कुछ ऐसे दुरुह प्रसंग हैं, जो सामान्यतः व्यक्तियोंके 
मस्तिष्कमें सुलभतासे प्रवेश नही कर पाते । इसलिये कुछ चिन्तकोंने उन प्रसंगों 
का व्यक्तीकरण कर उन्हें बोधगम्य बनानेका प्रयास किया है। इसके लिए 
उन्हें कुछ प्रतीकोंका आश्रय लेना पडा । इन प्रतीकोंको संज्ञा ही निक्षेप है। 

इन निक्षेपों द्वारा प्रकृतिके कुछ तथ्योंको उनकी अनुपस्थितिमें दूसरोंको 
उनका अनुभव कराया जाता है। निक्षेपों द्वारा प्राप्त ज्ञान प्रत्यक्ष त्तो नही 
होता, पर सादष्यकी स्मृतियोंके जागरण द्वारा व्यक्तियोंको योग्यतानुसार बस्तुके 
स्वरूपके बोधमें बहुत सीमा तक सहायक अवश्य होता है। इस प्रतीकात्मक 
व्यक्षीकरणकी प्रकृतिके कारण साहित्यमें नानाविधाएँ आविष्कृत हुईं और 
यही प्रतीकात्मक व्यञ्जना-प्रणाली निक्षेपके रूपमें प्रस्तुत हुई । वस्तुतः प्रस्तुत 


श्र 
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अरथका बोध देनेवाली शब्द-रचना या अधंका छब्दोंमें आरोप निष्योष है । 
अप्रस्तुत अर्थंको दूर रखकर प्रस्तुत अथंका बोध कराना ही इसका लक्ष्य है। 
यह सहाय, विपयंय और अनध्यवसाय ज्ञानको दुर करता है। 


मय और सिक्षेप 

नय और निदोपमें विषय-विषयीभावका सम्बन्ध है। विषय-विषयी-सम्बन्ध 
सथा इस सम्बन्धकों क्रिया नय द्वारा ज्ञात की जाती है | नाम, स्थापना और 
द्रव्य ये तीन निक्ष प द्रव्याथिक नयके विषय है और भावनिक्ष प पर्यायाथिक 
नयका । भावमें अन्वय नही रहता उसका सम्बन्ध केवल वत्तमान पर्यायसे 
होता है। अत: यह पर्यायाथिक नयका विषय है। यों तो नय और निध्षेप 
दोनों ही अथेबोधके साधन हैं । 
निध्षेपकी उपगोगिता 


निक्षेपकों विवक्षित अर्थंको अवगत करनेकी दृष्टिसे महती उपयोगिता है। 
निक्षेप वक्‍ताको वस्तुके विवक्षित अरथंका बोध कराता है। भाषा और भावकी 
संगति इसोके द्वारा गठित होती है । निदोपको समझे बिना भाषाके प्रास्ताविक 
अथंको नही समझा जा सकता है। अरथंसूचक शब्दके पहले अर्थंको स्थिति 
सूचित करनेवाला जो विशेषण लगता है, यही इसकी विशेषता है। अत्तः 
सविशेषणभाषाका प्रयोग ही निक्षेप है। 

अ्थेस्थितिके अनुरूप हो शब्द-रचना या दब्द-प्रयोगकी शिक्षा ही अथ्थे- 
बोधका साधन हैं । अत: अपेक्षादृष्टिको ध्यानमें रखना आवश्यक है। निश्षेप- 
दृष्टि अपेक्षादुष्टि ही है । निक्षेपको उपयोगिता निम्न प्रकार सिद्ध हैः-- 

१, निश्चय या निणेयको प्राप्त करता । 

२. सिद्धान्तप्रतिपादनकी क्षमता । 

३ प्रकृत और अप्रकृत अर्थंका बोध । 

४. संशयका निराकरण | 

५. नयदृष्टिसे वस्तुस्वरूपका यथार्थ कथन । 

९. व्यवहारसिद्धिका सद्भाव । 

७ विधि--निर्णयका सद्भाव | 
निर्वेषके भेद 

दाब्दसे अथका ज्ञान होनेमें निक्षेप निमित्त है। निक्षेपके अनन्त भेद सम्भव 
हैं, पर प्रधासरूपसे चार भेद हैं :--(१) नामनिक्षेप, (२) स्थापतानिक्षेप, (३) 
द्रव्यनियोप और (४) भावनिक्षेप । 
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३१. तामनिक्षेप 


द्रव्य, गुण, क्रिया आदि निमित्तोंकी अपेक्षा न कर लोक-व्यवहा रके लिये 
वक्ताको इच्छासे जो नामकरण किया जाता है, उसे नामनिक्षेप कहते हैं। 
यथा--एक ऐसा व्यक्ति है, जिसमें पुजारीका एक भो गृण नही, पर किसीने 
उसका नाम पुजारी रख दिया है अत्तः वह पुजारी कहलाता है। नामनिक्षेपमें 
बस्तुके गुणघधरंपर विचार नहीं किया जाता, केवल लोक-व्यवहा रकी सुविधाके 
लिये शब्द रुढ़ कर लिया जाता है। दूसरा उदाहरण राजाका लिया जा सकता 
है किसीने अपने पुत्रका नाम राजा रख लिया है, पर वस्तुतः राजाका उसमें 
कोई गुण नहो है। यह नाम लोक-व्यवहार चलानेके लिये ही रखा गया है । 


२ स्थापना-निक्षेप 


किसी बस्तुमें अन्य वस्तुकी स्थापना करनेको स्थापना-निक्षेप कहते हैं। 
स्थापना-निक्षेपके दो भेद हैं :--(१) तदाकार या सद्भावनानिक्षेप और (२) 
अतदाकार या असद्भावना-निक्षेप | पाषाण था धातुके बने हुए तदाकार प्रति- 
बिम्बसे ऋषभताथ या पाइ्व॑ताथकी स्थापता करना तदाकार स्थापना-निक्षेप 
है। ओ मुख्य वस्तुका दर्शन करना चाहता है उसे उसकी प्रतिमाको देखकर उसमें 
उसकी बुद्धि होती है, क्योंकि दोनोंमे कथज्चित्‌ समानता पायी जाती है। 
ऋषभदेवकी स्थापना उनकी प्रततिकृतिरूप प्रतिमामे की जातो है तो दर्शंककी 
उस प्रतिमामे यह आदितीर्थंकर है ऐसी बुद्धि होती है । 

मुख्य वस्तुके आकारसे शन्‍्य वस्तुमात्रको अतदाकार-स्थापना कहते हैं । 
यथा--शतरंजके मोहरोमे दूसरेके कथानानुसार ही राजा, मत्री, धोड़ा, हाथी 
इत्यादिका बोध होता है। यो तो उन मोहरोंका आकार न राजाका है, न 
मन्रीका है, न हाथीका है और न घोड़ेका है। पर व्यवहार चलानेके लिये इस- 
प्रकारकी स्थापना की गई है। 


नामनिक्षेप और स्थापना-निक्षेपमें अन्तर-स्थापना-सिक्षेपमे तो मनुष्य 
आदरभाव और अनुग्रहकी इच्छा करता है पर नामनिक्षेपमे नहीं। ऋषभ- 
देवकी प्रतिमामें व्यक्ति तीर्थथर ऋषभदेव जेसा आदरभाव करता है, उसकी 
पूजा करता है और दर्शन एवं पृजन द्वारा आत्म-विशुद्धि भी प्राप्त करता है। 
किन्तु ऋषभदेव नामके व्यक्तिमें न तो वेसा आदरभाव ही होता है और न 
उस व्यक्तिसे आत्मविशुद्धिकी प्रे रणा ही प्राप्त होती है। संक्षेपमें नाम तो लोक- 
व्यवहारके चलानेके लिये है पर स्थापनानिक्षेप भात्म-प्रेरणा और आत्म- 
विशुद्धिके लिये है। 
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.] 

३. ड्रव्यनिक्षेप 

जो वस्तुशभाविपर्यायके प्रति अभिमुख है उसे द्रव्यनिक्षेप कहते हैं। इसके दो 
भेद हैं :--(१) आगम द्रव्यनिक्षेप ओर (२) नोआग्रम द्वव्यनिक्षेप। जीव- 
विषयक शास्त्रका ज्ञाता किन्तु उसमे अनुपयुक्त जीव आगम द्रव्यजीव है। 
नोआगमके तीन भेद हैं : - (१) ज्ञायकशरी र, (२) भावि और (३) तदृव्यति- 
रिक्त । उस ज्ञाताके भूत, भावि ओर वर्तमान शरीरको ज्ञायकशरोर कहते. 
हैं। भाविपय्यायकों भाव नोआगमगम द्रव्यनिक्षेप कहा जाता है। यथा भविष्यमें 
होनेवालेको अभी राजा कहना | तद्व्यतिरिक्तके दो भेद हैं'--कर्म और नोकमं । 
कर्मके शानावरणादि अनेक भेद हैं और शरोरके पोषक आहारादिरूप पुद्गल 
द्रव्य नोकमं हैं । 


४. भावनिक्षेप 

वस्तुको वर्तमान पर्यायको भावनिक्षेय कहते हैं । वस्तुके पर्याय-स्वरूपको 
भाव कहा जाता है। यथा स्वर्गंके अधिपति साक्षात्‌ इन्द्रको इन्द्र कहना भाव- 
निक्षेप है । 

अतीत और अनागत पर्याय भी स्व्रकालकी अपेक्षा वर्तमान होनेसे भाव- 
रूप है। जो पर्याय पूर्वोत्तरकी पर्यायोंमे अनुगमन नही करती उसे वतंमान कहते 
हैं। यही भावनिक्षेपका विषय है। द्रव्यनिक्षेपके समान भावनिक्षपके भी दो भेद 
हैः:--(१) आगम भावनिक्षेप और (२) नोआगम भावनिक्षप । जीवादिविषयक 
शास्त्रका ज्ञाता जब उसमें उपयुक्त होता है तो उसे आगमभाव कहते हैं । 
और जीवादि पर्यायसे युक्त जीवको नोआगमभाव कहते हैं । 

निक्षेपोंसे बोध्य अर्थवा सम्यक बोध होता है। आरम्भके तीन निक्षेप 
द्रव्याथिकनयके निक्षेप हैं और भाव पर्यायाथिकनयका निश्षेप है) 

प्रमाण, नय ओर निक्षेप तीनों हो ज्ञानसाधन हैं। इन तीनोंके द्वारा द्रव्य- 
पर्यायात्मक वस्तुकी पूर्ण जानकारी प्राप्त होतो है। 
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दशम परिच्छेद 


धर्म ओर आचार-मीमांसा 


जीवन ओर घममे 


जीवन जड़ नही, गतिमान है । अत आवश्यक है कि उस गतिको उचित 
ढंगसे इस भाँति नियमित और नियन्त्रित किया जाय कि जीवनका अन्तिम 
लक्ष्य प्राप्त हो सके। जीवनका उद्देश्य केवल जीना नही है, बल्कि इस रूपमें 
जीवन-यापन करना है कवि इस जीवनके पश्चात्‌ जन्म और मरणके चक्रसे 
छुटकारा मिल सके । आज सुविचारित क्रमबद्ध और व्यवस्थित जीवन-यापनको 
अत्यन्त आवश्यकता है। धर्मावरण व्यक्तिको छोकिक और पारलौकिक सुख - 
प्राप्तिक साथ आकुलता और व्याकुलतासे मुक्त करता है| वह जीवन कदापि 
उपादेय नही, जिसमें भोगके लिए भौतिक वस्तुओंकी प्रचुरता समवेत की जाय । 
जिस व्यक्तिके जीवनमे भोगोंका बाहुल्य रहता है और त्यागवृत्तिकी कमी रहती 
है, वह व्यक्ति अपने जीवनमें सुखका अनुभव नही कर सकता | भोग जीवनका 


न्डटपून 


स्वाथंपूर्णं और संकीर्ण दृष्टिकोण है। ऐसा जीवन उच्चतर आदर्शका श्रति- 
सिधित्व नहीं कर सकता,' क्योंकि सर्वोच्च ऐश्वर्य भी शरने: शने: नष्ट होते-होले 
एक दिन बिलकुल नष्ट हो जाता है और अभावजन्य आकुलताएं व्यक्तिके 
जोवनको अशान्त, अतुप्त और व्याकुल बना देती हैं । 


मनुष्य जन्म छेता है, समस्त सुखोंपर अपना एकाधिकार करनेका प्रयत्न 
भी करता है। परिवार सहित सर्वोच्च ऐश्वयं एवं सुखोंका भोग भी करता है, 
पर एक दिन ऐसा आता है जब वह सब कुछ यहांका यही छोड़ मृत्युको प्राप्त 
होता है । अत. यह सदेव स्मरणीय है कि सासारिक सुख ऐश्वर्य और भोग क्षण- 
भंगुर है। इनका यथार्थ उपयोग त्यागवृत्तिवाला व्यक्ति ही कर सकता है। 
जिसने शाइवत्त, चिरन्तन आत्म-सुखकी अनुभूत्ति प्राप्त को है, वही व्यक्ति ससारके 
विलास-वेभवोके मध्य निलिप्त रहता हुआ उनका उपभोग करता है। 


शाश्वत सुख अथवा) परमशक्ति तक पहुँचनेका मार्ग संसारके मध्यसे ही 
है। चिरन्तन आत्म-सुख और अशाइवत भौतिक सुख परस्परमे अविच्छिन्नरूपसे 
सम्बद्ध दिखलाई पहते हैं, पर जिन्होंने अपनी अन्तरात्मामे प्रकाशको प्राप्त 
कर लिया है, वे व्यक्ति.मोहको जडोंमे बद्ध नही रह पाते | वस्तुत' मानव- 
जोवनका मुख्य उद्देश्य आत्मसुख प्राप्त करना है। पर इस सुखकी उपलब्धि 
इस दरीरके द्वारा हो करनो है। अत. समप्रम, अहिंसा, तवे ओर साजताझूप 
घर्मका आश्रय लेना परम आवश्यक है। 


मानव-जीवनके प्रमुख चार उद्देश्य हैं-(१) धर्म, (२) अथं, (३) काम 
और (४) मोक्ष | मोक्ष परमलक्ष्य है । इस लक्ष्य तक पहुँचनेका साधन धममं है । 
काम लौकिक जोवनका उपादेय तत्त्व है ओर इसका साधन अर्थ है। अथे 
मानवको स्वाभाविक प्रवृत्तियोंकी ओर प्रेरित करता है | वह धनाज॑नको इच्छा- 
पूततिके लिए उपयोगी मानते हुए भी अन्याय, अत्याचार एवं पर-पीड़नको स्थान 
नही देता । यह मनुष्यकी पाशविक प्रवृत्तियोका नियत्रण कर उसे मनुष्य 
बननेके लिए अनुप्रेरित करता है। 


सामाजिक व्यवस्थामें घमं अत्यन्त महत्त्वपृर्ण एवं प्रभावशाली अवधारणा 
है। धर्म मानवके समस्त नैतिक जीवनको नियन्त्रित करता है। मनुष्यकी 
अनेक प्रका रकी इच्छाएँ एबं अनेक स्र्षात्मकर आवश्यकताएँ होतो हैं। धर्मंका 
उद्देश्य इन समस्त इच्छाओं तथा आवश्यकतोंको नियमित एवं व्यवस्थित करना 
है। अत्तएब धरं वह है जो मानव-जोवनकी विविधताओं, भिन्नताओं, अभि- 
लाषाओं, छाहसाओं, भोग, त्याग, मानवोय आदहां एवं मूल्योको नियमबद्ध 
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डा 


कर एकता और नियमितता प्रदान करे। वास्तवमें धमं जोवनका एक ऐसा 
तरीका है जो कार्यों और क्रियाओंको संयोजित और नियन्त्रित करता है। 
धमके अभावमें मानबका जीवन मनुष्य-जीवन नहीं रह जाता है, अपितु वह 
पशुजीवनकी कोटिमें सम्मिलित हो जाता है । 

मालव-जीवनमें चरित्रका अपना स्थान है। जीवनकी ऊँचाई केवल ज्ञान 
या विश्वाससे नहीं आऑकी जा सकतो। दिव्यताकों ओर होनेवाली यात्राका 
मुख्य मापदण्ड आचार ही है। देनिक जीवनमें यह सभीको दिखलाई पड़ता है 
कि विश्वास ओर ज्ञान तबतक जीवनमे साकार नहो हो पाते, जबतक मनुष्य 
अपने आचा र-व्यवहारको मानवोचित रूप प्रदान नही करता । सन्तोष, क्षमा, 
आत्म-संयम, इन्द्रिय-निग्रह, दया, अहिसा और सत्य ऐसे मार्ग हैं, जिनका अनु 
सरण करनेसे व्यक्ति और समाज सुल-शान्ति प्राप्त करता है। 

मनुप्यकी विविध रुचियों, इच्छाओ, सघर्षात्मक आवश्यकताओं एवं उत्तर- 
दायित्वोंके बीच सामज्जस्य उत्पन्न करनेका कार्य आचारात्मक धर्म ही करता 
है। व्यक्ति या समाजके विभिन्‍न सदस्य जब धम्मके निर्देशा नुसार अपने करणीय 
कत्तंव्यको निश्चित ढंगसे तथा निष्छापुवंक करते है, तो समाजमे सुब्यवस्था, 
शाच्ति और समुद्धि सरल हो जात्ती है। अर्थ ओर कामका नियन्त्रक भी धर्म 
है। केवल अथं ओर केवल काम जीवनमे भोग तो उत्पन्त कर सकते हैं, पर 
जीवनको उदात्त नही बना सकते । अतएवं मानव-जीवनका साफल्य नियन्त्रण, 
निग्नह, त्याग और सनन्‍्तोषपर ही निर्भर है। 

संसार एक अनन्त अविराम प्रव;ह है और नाना जीव इस प्रवाहमें अनादिं 
कालसे अनन्तकाल तक घमंविमुख हो लुढ़कते और टक्करें खाते रहते हैं । 
जीवनकी गति कही भी विश्रान्ति प्राप्त नही करती | सदाचा र, विश्वास और 
तत्त्वज्ञान ही मानव-जीवनमें व्यवस्था, शान्ति और बन्धनोंसे मुक्ति कराते हैं। 
क्षेणिक जीवनके बदले शाश्वत जोवनका लाभ होता है और संसतारके निस्सार 
सुख-दुःखोंसे ऊपर उठकर भात्मा अनन्त सुखमयमुक्तिका लाभ करती है | अतः 
सक्षेपमें जीवनको सुव्यवस्थित और नियन्त्रित करनेके लिए धमकी परम 
आवश्यकत्ता है । 
घ॒र्म : वयुत्पत्ति एवं स्वरूप 

धर्ंशब्द धु + मनुसे निष्पन्न है। “भ्रीयते छोकोध्नेन, घरत्ति छोकं वा 
धर्म: अथवा इष्टे स्थाने धत्ते इति घमम:” अर्थात्‌ जो इष्ट स्थान--मुक्तिमें घारण 
कराता है अथवा जिसके द्वारा लोक श्रेष्ठ स्थानमें धारण किया जात्ता है अथवा 
जो छोकको श्रेष्ठ स्थानमें घारण करता है, वह धर्म है। धर्म सुखका कारण है । 
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हि 


धर्म और सुखमें कार्यकारणभाव या दीपक और प्रकाशके समान सहैभावी- . 
भाव है, अर्थात्‌ जहाँ दीपक है बहाँ प्रकाश अवद्य रहता है और जहाँ दीपक 
नहीं, वहाँ प्रकाश भी नही रहता । इसी प्रकार जहाँ घमं होगा वहाँ सुख अवष्य 
रहेगा और जहाँ धर्म नहीं होगा वहाँ सुख भी नहीं रहेगा । 


जो धारण किया जाय या पालन किया जाय, वह घमं है। धमंका एक 
अथ॑ वस्तुस्वभाव भी है। जिस प्रकार अग्निका धर्म जलाना, जलूका शोतलूता 
वायुका बहना धर्म है, उसी प्रकार आत्माका चेतन्य धर्म है। वस्तुस्वभावरूप 
धममं है तो यथार्थ; पर इसकी उपलब्धि आचारके बिना सम्भव नहो । जिस 
आचार द्वारा अभ्युदय और निःश्रेयल--मुक्तिकी प्राप्ति हो, वह धर्म कहलाता 
है। अभ्युदयका अर्थ लोक-कल्याण है और निःश्रेयसलका अथे कमं-बन्धनसे 
मुक्त हो स्वस्वरूपकी प्राप्ति है। 


स्वभावरूप धर्म जड और चेतन सभी पदार्थोमे समाविष्ट है, क्योकि इस 
विश्वमे कोई ऐसी वस्तु नही है, जिसका कोई न कोई स्वभाव न हो, पर आचा र- 
रूप धर्म केवल चेतन आत्मामे पाया जाता है। अत धर्मका संबंध आत्मासे 
है। वस्तु स्वभावका विवेचन चिन्तनात्मक होनेसे दशन-केटिमें भी प्रविष्ट हो 
जाता है और आत्मा, लोक-परलोक, विश्व, कर्तृत्व, भोक्तृत्व प्रभृति प्रइ्नोंका 
उससे समाधान अपेक्षित ह|ता है । वस्तुत' धर्म आत्माको परमात्मा बननेका मार्ग 
बतछाता है । इस मार्गके निरूपणक्रममे द्रव्य, गुण, पर्याय, तत्त्व आदिके स्व- 
भावकी जानकारी भी आवश्यक है। ज्ञाता व्यक्ति ही सम्यक्‌ आचार द्वारा 
आत्मासे परमात्मा बननेके मार्गंको प्राप्त करता है। जिस प्रकार कुशल स्वर्णका र- 
को स्वर्णके स्वभाव ओर गुणकी भली-भाँति पहचान होती है, तथा स्वर्ण 
शोधनकी प्रक्रिया भी जानता है, वही स्वरणंकार स्वर्णको शुद्ध कर सकता है। 
इसी प्रकार जिस आत्म-शोधकको आत्मा और कर्मोके स्वरूप तथा विभाव- 
परिणतिजन्य उनके संयोगकी जानकारी है वही आत्मा परमात्मा बननेमे सफल 
होतो है। मनुष्यके विचार भो आचारसे निर्मित होते हैं और विचारोंसे निष्ठा 
या श्रद्धा उत्पन्त होती है | 


धर्मकी उपयोगिता कर्मनाश और प्राणियोंको संसारके दुःखसे छुड्टाकर सुख 
प्राप्तेिकि लिए है। इस सुखकी प्राप्ति तबंतक सम्भव नहीं है जबतक कम- 
बन्धनसे छुटकारा प्राप्त न हो । अतः जो कमं-बन्धका नाशक है वह धर्म है। 
संसारमें जो सुख है जिसे हम ऐन्द्रयिक सुख कहते हैं बह भी यथार्थंमें सुख नहीं है। 
सुखकी प्राप्ति और दुःखसे छुटका रा क्म-बन्धनका नाश किये बिना सम्भव नहों 
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है। सच्चा धर्म वही है जो कर्मबन्धनका नाझ करा सके। सभी आत्म- 
अस्तित्ववादी विघारक आत्मा, परलोक ओर पुनर्जन्म स्वीकार करते हैं। शरीर 
जड़ है, जो मृत्युके पश्चात्‌ भी रहता है, पर आत्माके निकलते ही उसमें निष्क्रि- 
यत्ता आ जाती है और इन्द्रियों द्वारा जानने-देखनेका कार्य बन्द हो जाता 
है । इसका प्रधान कारण यह है कि शरीरमेसे चेतन्य धर्मका विलयन हो गया 
है। यह आत्मा ही ज्ञाता, द्रष्ट, कर्ता, भोकता आदि गणोसे सम्पन्त है। इसी 
कारण इन्द्रियोके माध्यमसे जानने-देखनेकी क्रिया सम्पन्न होती है। ये विभिन्‍न 
क्रियाएँ शरोर या इन्द्रियोका धर्म नही है । थे तो आत्माकी क्रियाएं हैं। 


आत्माके दरीरसे पृथक्‌ होते ही चेतनाको क्रियाएँ अवरुद्ध हो जाती हैं। अत्तः 
हाइवत तत्त्व आत्मा है और उसके गुण धर्म है। 


जिस सुखकी चाहमें संसारके प्राणी भटकते हैं, वह सुख भी जड़का' धर्म 
नही, चेतनका ही धर्म है। यत्त में सुखी हूँ इस प्रकारकी प्रत्तीति आत्माके ज्ञान- 
गुणके बिना सम्भव नही | इसलिए सुख ज्ञानका ही सहभावी धर्म है। स्पष्टीकरण- 
के लिए यो कहा जा सव्मता हैं कि घट पट आदि पदार्थोको देखकर जो ज्ञान 
होता है, वह ज्ञान घट-पट आदि पदार्थोका धर्म नही है | हां, ज्ञानके साथ 
उनका ज्ञेय-शायक सम्बन्ध आवश्यक है । इसी प्रकार हमे अपने अनुकूल वस्तु- 
की प्राप्तिसि सुख और प्रतिकूल वस्तुकी प्राप्तिस दुखका जो अनुभव होता है, 
वह सुख या दु ख अनुकूल या प्रतिकूल वस्तुका धर्म नही है। ये वस्तुएँ हमारे 
सुख या दुःखमे निमित्तमात्र अवश्य है, पर सुख या दु.खका अस्तित्व स्वयं 
हमारे भीतर विद्यमान है| सुखका खजाना कही दूसरी जगहसे लाना नहीं है । 
यह तो हमारे भोतर ही छिपा रा है। जो सुखकी खोजमे इधर-उधर भटकते 
है वे ही दुःखका कारण बनते हैं । 

प्रायः यह देखा जाता है कि जो जिसे प्राप्त है, वह उसमे सुखी नही है। 
सुखकी प्राप्तिका इच्छुक व्यक्ति प्राप्ससे सन्तुष्ट न होकर अप्राप्तके लिए प्रयत्न- 
शील है। केवल प्राप्तिका यत्न करनेसे ही इष्ट और अभिलषित वस्तुएं उपलब्ध 
नहीं होती; तथा जो प्राप्त होती है उनसे भी उसकी तृष्णा वुद्धिगत होती जाती 
है, जैसे जलतो हुई अग्निमे इन्धन डाऊनेसे अग्नि बढती है । जिस विषय-सेवन- 
को सुख माना है, उसके अतिसेवनसे व्यक्तिकी शक्षित क्षीण होती है और अनेक 
रोगोंका ग्रास बनता है। भोगोके समान हो भोग-सामग्रीका साधन अर्थ भी 
सुखके स्थानपर दु'खका ही कारण बनता है और जीवनभर मनुष्यसे दुष्कर्म 
कराता है। अत' ससारम दुःख है । 

बिना कारणके कार्यकी उत्पत्ति नही होत्ती । उपादान और निर्मित्त कारण 
मिलकर ही कार्यके निष्पादक हैं। अतएवं संसारमे दु.खके अष्तित्वका भो 
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कोई हेतु अवश्य है। जोवके ज्ञान और घुख धर्म हैं, पर इन दोनोंकी जीवमें 
कमी देखो जाती है। निचार करनेपर दुःखका हेतु जीवका अज्ञान, अश्रद्धा 
और मिथ्याचरथ हैं। अनादिकालसे यह प्राणी अज्ञानके वशोभूत होकर इतना 
बहिदृंष्टि बंन गया है और अन्तदृष्टिसे विमुख हो गया है कि इसे अपने स्व- 
रूपको जाननेकी इच्छा नहीं होती। जिस शरीरके साथ उसका जन्म और 
भमरण होता है, उसे ही अपना समझकर उसीकी चिन्ता और संवद्धंनमें अपना 
समस्त जीवन व्यत्तीत करता है। इस प्राणीने कभी इस बासपर ग्रम्भीरतासे 
विचार नहीं किया कि में शरोरसे भिन्न स्वतन्त्र आत्म-तत्त्व हूँ। ज्ञान और 
सुखके निमित्तोंकी ही ज्ञात कर उन्हें ही परमार्थ समझ लिया गया और ज्ञान 
एवं सुख॒के परमायं-स्व झूाकी जाननेका चेष्टा नहीं का तथा न इन्हें प्राप्त करने- 
का प्रयत्न हो किया | 

जोवको परपदार्थाकोकनकी यह दृष्टि निमित्ताथोन दृष्टि है। निमित्तको ही 
उसने अपना सर्वस्व समझा और उपादानकी ओर लक्ष्य नही दिया | उपादान- 
की ओर यदि कभी दृष्टि गई तो उसे भी निमित्तोंके अधीन समझा । फलत: यह 
सदा बाहरकी ओर हो देखता रहा, भीतरकी ओर नही । इसने कर्म जन्य अवस्था 
या पर्यायकोी हो सब कुछ समझा है। यह इस बातको भूले हुए है कि द्रव्यकम 
उसकी भूलके परिणाम हैं। राग, द्वेघ और मोहरूप परिणाम यह जीव उत्पन्न 
त करता तो द्रव्यकर्मोंका बन्ध ही नही होता । यदि प्राणी स्वभाव और विभाव- 
परिणत्तिकों पूर्णझपसे समझ जाय और अपनी परिणतिके प्रति सावधान हो 
जाय, तो पूव॑बद्ध द्रव्यकर्मोका उदय प्राणीकी परिणतिको विक्ृत नहीं कर 
सकता | राग, द्वेष और मोहको जिपुटोसे बिकृति उत्पन्न होती है और विकृति- 
से बन्ध होता है । तथ्य यह है कि जोवके द्वारा किये गये रागादि परिणामो- 
का निमित्त प्राप्तकर अन्य पुद्गल-स्कन्त्र स्वय हो ज्ञानावरणादि कमरूप परि- 
णमन करते हैं तथा चेत्तत्यस्वरूप अपने रागादिपरिण[मरूपसे परिणत पूर्वोक्‍्त 
आत्माको भी पौदूगलिक ज्ञानावरणादिकर्म निमित्तमात्र होते हैं ।* 

अज्ञानी जीव राग-द्वेष, मोहादि रूपसे स्वयं परिणमन करता है और इन 
रागादिभावोंका निभित्त पाकर शुभ और अशुभ, पुष्य और पापरूप कर्म- 


अजजनीलनन न जननी तन नक- अ-++>+> 


१. जीवकृतं परिणाम ।नमित्तमात्रं प्रप्य पुनरन्ये । 

स्ववेव परिणमस्तेइत्त पुदूगका, . कर्मभावेत ॥ 

परिणममानस्य चितरिचदात्मके, स्वयमपि स्वकैर्भाव: । 

भवति हि निर्मिश्तमात्र पौद्गलिक कर्म तस्थापि ॥! 
--धुरुषार्थसिध्युपाय, पच्च १२-१३. 
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प्रकृतियोंका बन्ध होता है। जोब और पुदुगरूमें निभित्त-मैमित्तिक-सम्बन्ध 
है। आत्माके प्रदेशोंमें रागादिके निमित्तसे बन्चे हुए पौदूयलिक क्ोके कारण 
यह आत्मा अपनेको भूलकर अनेक प्रकारसे रागादिरूप परिणमन करतो है.। 
इसके वेभाविक भावोंके निमित्तसे पुद्गलोंमें ऐसी शक्ति उत्पन्न हो जाती है 
जो आत्माके विपरीत परिणमनमें कारण बनती है। इस प्रकार भावकमंसे द्रव्य- 
कर्म और द्रव्यकमंसे भावकर्मंका बन्ध होता है और यही ससार है। 


, कमोंके निरमित्तते रागादिखूपसे परिणमन करनेवाली आत्माके रागादि 
निजमाव नही है, क्योकि जो निजभाव होता है वह उसके स्वरूपमे प्रविष्ट 
रहता है, पर रागादि तो आत्माके स्वषपमे प्रविष्ट हुए बिना ऊपर ही 
ऊपर प्रतिफलित होते है। ज्ञानी आत्मा इस रहस्थको जानता है इसलिए बहु 
धर्मविद्‌ है, किन्तु अज्ञाना तो आत्माकों रागादिस्वरूप हो मानता है। यही 
मान्यता अधर्म है। 

धमंका स्वरूप-निर्धारण कई दृष्टियोंसे किया गया है। जो मोक्षका मार्ग 
है, वह धर्म है और मोक्षका मार्ग रत्तत्रय--सम्यग्द्शन, सम्यग्शान और सम्यक्‌- 
चारित्र है । संक्षेपमें ध्मं उसोको कहा जा; सकता है जो मुक्तिकी प्राप्तिका हेतु 
है या मुक्तिकी ओर ले जानेवाला है और जो इससे विपरीत है बह संसार- 
का कारण होनेसे अधर्म है। धर्मकी निम्नलिखित परिभाषाएँ सभव है :* 

१. वस्तुस्वभाव | 

२. रत्नत्रय--सम्यक्दशंन, सम्बकूज्ञान और सस्यक्चारित्ररूप । 

३. उत्तमक्षमादि दशलक्षणरूप | 

४. दया--जीवका सरागभाव या शुभोपयोगरूप परिणति--आचार-धर्मके 
विधातक मोह आर भोग हैं। मोहके उपशम, क्षय एवं क्षयोपशमके होनेपर 
जो आत्मामे विशुद्धि उत्पन्न होती है, वही वास्तविक एवं भावरूप अन्तरंग 
धरम है। बाह्य रूपमें जीव असंयमवाली प्रवुतियोका त्याग करता है, उसे 
बहिरग द्रव्यहूप धर्म कहते हैं। इन्द्रियो तथा मनके विषयसे निवुत्ति, हिंसा 
आदि पापोंका त्याग एवं चूत आदि महाव्यसनोसे उपरति बहिरंग धर्म है। यह 
बहिरंग धरम मोहनीय क्मके उपशम, क्षय और क्षयोपशमके बिना मन्द, मन्दतर 
और मन्दलम उदयकी स्थितिमें होता है। बहिरंग घमं अनेक अम्युदयोकि 
कारणभत पुण्यबन्धका हेतु होनेके अतिरिक्त अन्तरंग घर्ंफी सिद्धिमें भो 
१. चारित्तं खलु धम्मो-धम्मों जो सो समोत्ति णिट्िट्दो । 

मोहक्खोह-विहीणी परिणामों अप्यणों हु समों ॥ 

““प्रवचनसार भाथा--७. 
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कारण होता है। अन्तरंग धमंके साथ बहिरंग धर्मको व्याप्ति है। जहांभ्जिस- 
जिस प्रमाणमें अन्तरंग घम्म पाया जाता है वहाँ उसके प्रतिपक्ष बाह्य भसंयत 
प्रवृत्तिका अभाव भी अवध्य रहता है। अनस्तानुबन्धीकषाय तथा दर्शयमोहनीय- 
कमके उपशमादिसे सम्पर्दर्शनरूप धर्म उत्पन्त होता है। इस धर्मके उत्पन्न 
होते ही बहिरंगमें भो लिमंछता आ जाती है और यह अन्तरंग निएचयरूपधमम 
व्यवहारधर्मकी सिद्धिका सहायक होता है । 

कर्मबन्धके कारण मोह और योग हैं। मोहके तीन भेद है:--(१) दर्शन- 
मोहनीय, (२) कषायवेदनीय ओर (३) नोकषायवेदनीय । कषायवेदनीयका 
भेद अनस्तानुबन्धीका उदय सम्यग्द्शनरूप धर्ंका प्रतिपक्षी है। जब इसका 
उपशम, क्षय, क्षयोपशम होता है, तब अन्तरंगमें धर्मंको प्रवृत्ति उत्तन्‍त होती 
है और आत्मा अपने स्वरूपको अनुभूति करतो है । 
सम्पस्वशंत : स्वरूपविवेखन 

वस्तु अनन्तगुणधर्मोंका अखण्ड पिण्ड है। इसके स्वरूपका परिज्ञान अने- 
कान्तात्मक धस्तुके स्वरूपज्ञानसे होता है। चारित्ररूप धर्म रत्लत्रयका ही 
रूपात्तर है। दस धर्मका मूल स्तम्भ सम्यग्‌दर्धन है। सम्यग्दर्शनके अभावमे 
न तो ज्ञान ही सम्यक्‌ होता है और न चारित्र ही। सम्यगदर्शन आत्मसत्ताकी 
आस्था है ओर है स्वस्वरूपविषयक दृढ़निव्चय । में कौन हूँ, क्या हूँ, केसा हूँ, 
इसका निर्णय सम्यग्दर्शन द्वारा ही होता है। जड़-चेतनकी भेदप्रतीति भी 
सम्यग्‌दशंनसे हो होतो है। स्व और पर, आत्मा और अनात्मा, चेतन्य एवं जड़की 
स्वस्वरूपोपलब्धिका साधन भी सम्यगदर्शन ही होलो है। सम्यग्दर्शनके 
आलोकमें हो आत्मा यह निश्चय करतो है कि अनन्त अतोत्तमे जब पुद्गलका 
एक कण भो मेरा अपना नहीं हो सका है, तब अनन्त अनागतमे वह मेरा केसे 
हो सकेगा । वर्तमान क्षणमे तो उसे अपना मानना नितान्त भ्रम मै "में हूं 
और पुद्गल 'पुद्गल' है। आत्मा कभो पुदूगल नहीं हो सकती और पुद्गल 
कभी आत्मा नहीं | 

यह सत्य है कि पुदुगलोंकी सत्ता सवंत्र विद्यमान हैं और उस सत्ताको कभी 
भी नष्ट नहीं किया जा सकता । इस विध्वके कण-कणमें अनन्तकालसे पुद्गलों- 
की सत्ता रही है ओर अनन्त भविष्यमें भी सत्ता रहेगी । अतएवं पुदुगलोके 
रहते हुएं भी आत्माके स्वरूपकी भास्था करना ही सम्यग्दशंन है । सम्यर्दशंन- 
को निम्नलिखित परिभाषाएँ उपरूब्ध होती हैं:-- 

१. तत्वाथेश्रिद्धा--सप्ततरव और नो पदार्थों को प्रतोति। 

२. स्वपरश्रद्धा--'स्व” और परकी रुचि | 
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३. परमार देवशास्त्रगुरुकी प्रतीति। 

४ आत्मश्रद्धान--श्रद्धागुणकी निर्मल परिणति | 

५ अनस्तानुबन्धीकी चार प्रकृतियाँ तथा दर्शनमोहनीयकी तीन इन सात 
प्रकृतियोंके उपशम-क्षयोपशम अथवा क्षयसे प्रादुभूत श्रद्धागुणकरी निर्मेल 
परिणति | 


सात तत्त्व; पुण्य पाप; एवं द्रव्य गुण पर्याय; का यथारथंश्रद्धान सम्यग्दर्शन 
है। मूलतः दो तत्त्व हैं:--जीव और अजोव। चेतनालक्षण जीव है और उससे 
मिन्‍त अजीव । जीवके साथ नोकमं, द्रव्यकर्म और भावकर्मका संयोग है। 
अनादि कालसे इन तीनोंका सयोग चला आ रहा है। आत्म-कल्याणके लिये 
सात तत्त्व या नव पदार्थ प्रयोजनीय है। इनके स्वरूपका वास्तविक निर्भेय 
कर प्रतीति करना सम्यग्दशंन है। इन सात तत्त्वोंमें जीव-अजीवका संयोग 
ससार है और इसके कारण आख़व एवं बन्ध हैं। जीव और अजीवका जो 
वियोग--पृथक्भाव है उसके कारण संवर एवं निजंरा हैं। जिस प्रकार रोगी 
मनुष्यको रोग, उसके कारण; रोग-मुक्ति; और उसके कारण इन चारोंका 
ज्ञान आवह्यक है; उसी प्रकार जोवको संसार; संसारके कारण; मुक्ति और 
मुक्तिके कारण इन चारोंका परिज्ञान अपेक्षित है । सम्यग्दशनकी प्राप्ति अत्यन्त 
आवश्यक है क्योंकि जिसका मन मिथ्यात्वसे ग्रस्त है वह मनुष्य होते हुए भी 
पशुतुल्य है और जिसको आत्मामें सम्यग्दशंन प्रकट हुआ है वह पशु होकर भी 
मनुष्यके समान है । 


सम्यक्त्वकी प्राप्तिके लिये कत॒पय योग्यताओंकी आवश्यकता है। पहली 
योग्यदा तो उस जीवका भव्य होना है। भव्यको ही सम्यग्दशंनकी प्राप्ति होती 
है, अभव्यको नही । यह योग्यता स्वाभाविक है, प्रयत्नसाध्य नही । इस योग्यता- 
के साथ सज्ञीपर्याप्तक तथा पाँच लब्धियोंसे युक्त होना अपेक्षित है। इन लब्धियों- 
में देशनालब्धि अत्यावश्यक है। यतः सम्यक्त्वप्राप्तिके पू॑ तत्त्वोपदेशका 
लाभ होना आवश्यक है। सारांश यह है कि सम्यरदर्शन संज्ञो पच्चेन्द्रिय, पर्याप्तक, 
भव्यजीवको हो होता है, अन्यको नहीं। भब्योंमें भी यह उन्हीको प्राप्त होगा, 
जिनका ससार-परिभ्रमणका काल अद्धंपुद्गलपरावतंनके कालसे अधिक अवशिष्ट 
नहीं है | लेश्याओंके विषयमें यह कथन है कि मनुष्य और तियंञ्चोंके तीन शम 
लेश्याओंमेंस कोई भी लेब्या रह सकती है। देव और नारकियोंमे जहाँ जो 
लेश्या है उसोमें औपशमिक सम्यग्द्शन होता है। कर्म-स्थितिके विषयमे कहा 
जाता है कि जिसके बध्यमान कर्मोंड़ी स्थिति अन्तःकोडा-कोडी-प्रमाण हो 
तथा सत्तामें स्थित कर्मोंको स्थिति संख्यातहजार सागर कम अन्त: कोडा 
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क्र 
कोडी प्रमाण रह गई हो वही सम्यग्दशन प्राप्त कर सकता है। इससे अधिक 
स्थितिबन्ध पड़नेपर सम्यस्दर्शन प्राप्त नही हो सकता है| 


सम्यग्दशंन प्राप्त करनेकी योग्यता चारों गतिवाले भव्यजीवोंकों होती है! 
क्षायोपशमिक, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य और करण ये पाँच लब्ध्रियां भव्यको 
प्राप्त होती हैं। इनमे चार रूब्धियाँ तो सामान्य है, क्योंकि वे भव्य और अभव्य 
दोनोंको प्राप्त होती हैं, पर करणलब्धिविशेष है" | यह भव्यको ही प्राप्त होती 
है और इसके प्राप्त होनेपर नियमतः सम्पग्दर्शन होता है। क्षायोपदामिक लब्धि- 
में जीवके परिणाम उत्तरोत्तर निमंल होते जाते हैं। विशुद्धिलब्धि प्रशस्त 
प्रकृतियोके बन्बमें कारणभूत परिणामोंको प्राप्ति स्वरूप है। देशनालब्धिमें 
तत्त्वोपदेश और प्रायोग्यलब्धिमें अशुभकर्मोमेंस घातियाकर्मों के अनुभागकों 
लता और दारूरूप तथा अधातिया कर्मोके अनुभागको तीम और काञ्जीरूप 
कर देना है। करणलब्धिमे भावोंकी उत्तरोत्तर विशुद्धि प्राप्त को जाती है। 
भाव तीन प्रका रके होते हैं:--(१) अधःकरण, (२) अपूर्वकरण और (३) अनि- 
वृत्तिकरण। जिसमें आगमो समयमें रहनेवाले जीवोंके परिणाम समान और 
असमान दोनों प्रकारके होते हैं वह अध करण है। इस कोटिके परिणामोंमें 
समानता यायी जातो है तथा नाना जीबोंकी अपेक्षा समानता और असमानत्ता 
दोनों हो घटित होती हैं। 

जिसमें प्रत्येक समय अधूव॑-अपूर्व-नये-नये परिणाम उत्सस्न हो, उसे अपृ्वे- 
करण कहते हैं। अपूर्वकरणमे समसमयवर्सती जीवोके परिणाम समान एच 
असमान दोनों हो प्रकारके होते हैं। परन्तु भिन्नसमयवर्त्ती जीवोंके परिणाम 
असमान ही होते हैं। अपूवंक रणका काल अन्त मुंहतते है ओर उत्तरोत्तर वृद्धिको 
प्राप्स होता है ।* 


जहाँ एक समयमें एक ही परिणाम उत्पन्न होता है उसे अनिवृत्तिकरण 
कहते हैं। इस करणमे समसमयवर्ती जीवोंके परिणाम समान ही होते हैं और 
विषमसमयवर्ती जोबोंके परिणाम विषम ही होते हैं। इसका कारण यह है कि 
यहाँ एक समयमें एक हो परिणाम होता है। इसलिये उस सेसयमें जितने जीव 
होंगे उन सबके परिणाम समान ही होंगे और भिन्न समयोंमें जो जीव होंगे, 
उतके परिणाम भिन्‍न ही होंगे। इसका काछ भी अन्तमुंहुर्त है पर अपूरवक रण- 
की अपेक्षा कम है । 


१. गोम्मटूसार जोवकाण्ड, गाया ६५१ * ९६२. 
रे, औ 30 गांधा ५१ *२,५३; ४९, ५० र 
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तीदों करणोंका उपयोग--अधःकरण, भ्रपूर्ंकरण और अनिवृत्तिकरणका 
उपयोग मिथ्यात्वकर्मोके निषेकोंको घठाना है। अध:करणमें परिणामोंकी 
अनन्तगृणी विशुद्धिके साथ नवोन बन्बकी स्थितिका घटना, प्रशस्तप्रकृतियोंके 
अनुभागमें अनन्तगुणों वुद्धका होना, एवं अप्रशस्तप्रकृतियोंके अनुभागका 
अनन्तवाँ भाग घटना-रूप क्रियाएँ होतो हैं। अपूवंकरणमें सत्तामें स्थित पूर्व- 
कर्मो की स्थिति प्रत्येक अन्तमुंह॒तंमे उत्तरोत्तर क्षोण होती है। अतः स्थिति- 
काण्डकका घात होता है तथा प्रत्येक अन्तमूह॒तंमे उत्तरोत्तर पृ्व॑कर्मोंका 
अनुभाग घटनेसे अनुभागकाण्डक भी क्षीण होता है । गुणश्रेणीके कालमें क्रमश: 
असंख्यातगुणित कम निरजराके योग्य होते हैं । अत. गुणश्रेणि निज रा होतो 
है। अपूरवंकरणके पश्चातु अनिवृत्तिकरण आता है। उसका काल अपूर्वकरणके 
कालसे सख्यातवें भाग होता है। अनन्तर अनिवृत्तिकरणकालके पोछे उदय 
आने योग्म मिथ्यात््वकर्मो के निषेकोका अन्तमुंहुतंके लिये अभाव होता है। 
मिथ्यात्वके जो निषेक उदयमें आनेवाले थे उन्हें उदयके अयोग्य किया 
जाता है। 


सम्यग्बशंनको उत्पत्तिके कारण--का रण दो प्रका रके होते हैं--(१) उपा- 
दानकारण और (२) नि्मित्तकारण । जो स्वयं कार्यहूपमे परिणत होता है, 
वह उपादान कारण है और जो स्वयं कार्यंकी सिद्धिमें कारण होता है वह 
निर्मित्तकारण है। अन्तरंग और बहिरगके भेदसे निमित्तके भी दो भेद हैं। 
सम्यर्दर्शनकी उत्पत्तिका उपादानकारण आसन्नभव्यता; कर्महानि; संज्ञित्व; 
शुद्धपरिणाम और देशना आदि विशेषताओंसे युक्त आत्मा है । अन्तरग निमित्त- 
कारण सम्यकत्वकी प्रतिबन्धक अनन्तानुबन्धि क्राध-मान-मायादि, सात प्रकृतियों- 
का उपशम, क्षय तथा क्षयोपशम है । बहिरिग निमित्तकारण सदगुरु आदि हैं | 
अन्तरंग निमित्तकारणके मिलनेपर सम्यग्दर्शननियमत: होता है परन्तु बहिरग 
मिमित्तके मिलनेपर सम्यर्दर्शन होता भो है और नहीं भी । 


नरकगतिमें तीसरे नरक तक जातिस्मरण, धर्मश्रवण, और तीत्रवेदना 
अनुभव ये तीन, चतुर्थसे सप्तम नरक तक जातिस्मरण और तीब्रवेदनानुभव 
ये दो; तियेजुचगतति और मनुष्यगतिमें जातिस्मरण, धर्म श्रवण और जिनबिम्ब- 
दर्शन ये तीन; देवगत्तिमें बा रह॒वें स्वर्ग त्क जातिस्मरण, धर्मश्रवण, जिन- 
कल्याणकदर्शन और देव ऋद्धिदर्शन, ये चार, त्रयोदश स्वगंसे दोडश स्वगं तक 
देवऋडद्धिदर्शंनको छोड़कर शेष तीन एवं उसके आगे नवम ग्रेवेयक तक जाति- 
स्मरण तथा धर्मश्रवण ये दो बहिरंग निमित्त हैं। ग्रेवेयकसे ऊपर सम्यग्दृष्टि 
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हि 

ही उत्पन्न होते हैं भतः बहाँ बहिरंग निमिक्तकी आवश्यकता नहीं है ।" 
वस्तुतः सम्यग्दृष्टि जीवकोी विपरीत अभिनिवेश रहित आत्माका श्रद्धान 

होता है तथा साथमे देवगुर आदिका भी श्रद्धान रहता है। इनमेंसे प्रथमको 

निदचय-सम्यरदर्शन और द्वितीयको व्यवहार-सम्यग्दर्शन कहा जाता है | जो 
अपना कल्याण करना चाहता है उसे सर्वप्रथम ऐसे व्यक्तियोंसे परिचित होना 
चाहिये, जिन्होंने अपने पुरुषार्थसे पुर्णं आत्मकल्याण किया है। दूसरे शब्दोंमें 
वित्तराग-सर्वज्ञ और हितोपदेशीकी पहचान करना चाहिये। पश्चात्‌ इनके द्वारा 
प्रतिपादित श्रुतके ज्ञानका अवलम्बन लेकर अपने आत्म-स्वहूपका निर्णय 
करना एवं सच्चे देव, सच्चे गुर और सच्चे शास्त्र ही उसमे निभित्त बनते हैं और 
उनकी श्रद्धांके बिता आगे नहीं बढ़ा जा सकता है। जिनको स्त्री, पुत्र, घन, 
गृह आदि संसारके निमित्तोंमें तीन्र रुचि रहती है उन्हे धर्ममें नि्ित्त देव शास्त्र- 
गुरुके प्रति रुचि उत्पत्न नहीं होती है। अतएव सर्वज्ञ, वीत्रराग और हित्तोप- 
देशीके वचनोंका अवलम्बन लेकर आत्म-स्वरूपकी प्रतीतिका होना अशक्य है। 

धर्म आत्माका स्वभाव है और यह किसी दूसरेके अधीन नहीं है और न 
दूसरेके अवलम्बनसे प्राप्त होता है । यह तो अपनेको जानने-देखनेसे अपनेमें ही 
प्रादुभूंत होता है। इसो कारण ऐसे मह्मपुरुषों और उनकी वाणीका आश्रय 
भ्रहण करना पड़ता है जिन्होने अपनेमें पूर्ण धर्म प्रकट किया है। 

सम्यरद् नके भेद 
उत्पत्तिकी अपेक्षासे सम्यग्दर्शनके दो भेद है :--(१) निसगंज और (२) 

अधिगमज | जो पृव॑सस्का रको प्रवलूतासे परोपदेशके बिना ही उत्पन्त होता 

है वह निसगंज सम्यग्दर्गंन कहलाता है। जा परके उपदेशपुवंक होता है वह 
अंधिगमज है। इन दोनों प्रकारके सम्यग्दर्शनोंकी उत्पत्तिका अन्तरंग कारण 
सात प्रकृतियोंका उपशम, क्षय या क्षयोपशम हो है। बाह्य कारणकी अपेक्षा 
उक्त दो भेद हैं । 

सम्यग्दशं नके सामान्यतः तोन भेद है :--औपशभमिक, क्षायिक और क्षायो- 
पशमिक । _ 

१. बाह्य तारकाणा प्रावचतुर्थ्या' सम्परदर्शनस्य सायनं केवाविज्ञातिस्परण, केयाचि- 
द्धमंश्रवण, केषाचिदेदनासिमव. । चतुर्थीमारम्य आ सप्तम्यय नारकाणा जातिस्मरण्ं 
ब्रेदनामिमवश्च । तिरश्वा केषाचिज्जातिहमरणं, कंषाचिद्धर्मश्रवण, केपाचिज्जिन- 
विभ्जदर्शनम्‌ । मनुष्याणात्रति तथेव । देवाता केषालिःजातिस्मरणं, केषाचिज्िजिन- 
महिमदर्शन, केषांचिदद बद्धिदर्शते ० "हनन 

अनुदिशानुत्त रविमानवासनिमियं कल्पना ने सम्भवत्ति । 
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जीपशमिक सम्यधत्व 

अनस्तानृबन्धोकी चार और दर्शनमोहनीयकी तीन इन सात प्रकृतियोंके 
उपछ्षमसे औपशमिक सध्यक्तत्व उत्पन्न होता है । इसके दो भेद हैं--प्रथमोपशम 
सम्पग्द्शन और द्वितीयोपशम सम्यग्दशंन | 

अधःकरण आदि परिणाम-विशुद्धिके द्वारा मिथ्यात्वके जो निषेक उदयमें 
अनेवाले थे, उन्हें उदय अयोग्यकर अनन्तानुबन्धीचतुष्कको भी उदयके 
अयोग्य किया जाता है। इस प्रकार उदय अयोग्य प्रकृतियोंका अभाव होमेसे 
प्रथमोपशम सम्यबत्व होता है । इस सम्यवत्वके प्रथम समयमें मिथ्यात्व प्रकृति- 
के तीन भेद हो जाते हैं:--(१) सम्यक्त्व, (२) मिथ्यात्व ओर (३) सम्यक्षिम- 
थ्यात्व | इन तीन प्रकृतियों तथा अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ 
इन चार भ्रकृतियोंका उदयाभाव होनेपर प्रथमोपशम सम्यक्त्व होता है। इस 
सम्यक्त्वका अस्तित्व चतुथंगुणस्थानसे सप्तम गुणस्थान तक पाया जाता है। 


2४3६-38 ९ गे विसयोजना ओर दर्शनमोहनीयकी तीच 
प्रकृतियोंका उपशम होनेसे द्वितीयोपशम सम्यक्त्व होता है। इस सम्यग्दर्शनको 
धारण करनेवाला जीव उपशमश्रेणीका आरोहण कर ग्यारहवें गुणस्थान 
तक जाता है और वहाँसे पतनकर नीचे आता है। पतनकी अपेक्षा चतुर्थ, पंचम 
और षष्ठ गुणस्थानमें भो इसका सदभाव रहता है। 


क्षायोपश्भिक सम्यक्‍तथ 


इस सम्यकत्वका दूसरा नाम वेदकसम्यक्त्व भी है। मिथ्यात्व, सम्यडःमिथ्या- 
त्व, अनन्तानुबन्धी क्रोध, माने, माया, लोभ इन छह स्वंधातो प्रकृतियोंके 
वत्तमान कालमें उदय आनेवाले निर्षेकोंका उदयाभावी क्षय तथा आगामी 
कालमें उदय आतनेवाले निबेकोंका सदवस्थारूप उपशम ओर सम्यक्‍त्व- 
प्रकृतिनामक देशघातों प्रकरृतिका उदय रहनेपर जो सम्यकत्व होता है, उसे 
क्षायोपश्षमिक सम्यकत्व कहते हैं । इस सम्यकत्वमें सम्यकत्वप्रकृतिका उदय 
,रहनेसे चल, मलिन और अगाढ़ दोष उत्पन्न होते रहते हैँ। छह सवंधात्ती 
प्रकृतियोंके उदयाभावो क्षय और सदवस्थारूप उपशमकी प्रधानताके कारण 
क्षायोपशमिक तथा सम्यक्त्वप्रकृतिके उदयकी अपेक्षा वेदकसम्यर्ददांन 
कहलाता है। इसकी उत्पत्ति शा्दिभिष्यादुष्टि और सम्यग्दृष्टि दोनोंके होती 
है। यह सम्यर्दर्शन चारों गतियोंमें उत्पन्न होता है। वस्तुतः सवंधात्तो छह 
प्रकृतियोंके उदयाभावी क्षय और सदवस्थारूप उपशम तथा सम्यक्त्वप्रकृति 
नामक देक्षधाती प्रकृतिका उदय अपेक्षित होता है। 


तीकर महावीर कौर उनकी वेशना : ४९७ 
हर 


कषाधिक सम्प्दक्ंन 


मिथ्यात्व, सम्यहमिथ्यात्व, सम्यक्त्वप्रकृति और अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, 
माया, छोम इन सात प्रकृतियोंके क्षयसे जो सम्यकक्‍त्व उत्पत्त होता है, वह 
क्षायिक सम्यक्‍त्व कहलाता है। दर्शनमोहनीयकर्मके क्षयका प्रारम्भ कमंभूमिमें 
उत्पन्न हुआ मनुष्य केवडी या श्रुतकेवछीके पादमूलमें आरम्म करता है।' 
इसकी पूर्णता चारों गतियोंमें सम्भव है। यह सम्यग्दर्शन छूटता नही है । जिसे 
क्षायिकसम्यक्त्वकी प्राप्ति हो जाती है, वह उसी भवसे मोक्ष प्राप्त कर लेता 
है, अथवा तृतोय, चतुर्थ भवसे । चतुर्थ भवका अतिक्रमण नहीं कर सकता है। 
जिस क्षायिक सम्यग्दृश्टसि आयुका बन्ध कर लिया है, वह नरक या देवगतिमें 
उत्पत्त होता है और वहांसे मनुष्य होकर मोक्ष प्राप्त करता है। चारों गति- 
सम्बन्धी आयुका बन्ध होनेपर सम्यक्त्व हो सकता है। अतः बद्धायुष्क सम्यग्दृष्टि- 
का चारों गतियोंमें जाना सम्भव है। यह नियम है कि सम्यक्त्वके कालमे यदि 
मनुष्य या तियचके आयुका बन्ध होता है, तो नियमतः देवायु ही बंधती है । 
और नारकी तथा देवके नियमसे मनुष्य आयुका ही बंध होता है ।९ 


सम्यग्वधांनफे अन्य भेद के 

सम्यग्दर्शनके निरतयसम्यग्दशन और व्यवहारसम्यग्द्शंन ये दो भेद भी 
किये जाते हैं । शुद्धात्मकी श्रद्धा करना निश्चय सम्यग्दर्शन है और विपरीताभि- 
निवेश रहित परमाथे देव, शास्त्र, गुरुकी पच्चीस दोषरहित अटष्टांगसहित श्रद्धा 
करना व्यवहारसम्यग्दशन है। अथवा जीवादि सात तत्त्वोंके विकल्पसे रहित 
शुद्ध आत्माके श्रद्धानको निश्चयसम्यग्दशंन और सात तत्त्वोंक विकल्पोंसे सहित 
श्रद्धान करना व्यवहा रसम्यग्दर्शन है। अध्यात्म-दुष्टिसे सम्यग्द्शनके सराग और 
बीतराग ये दो भेद सम्भव है। आत्म-विशुद्धिमात्रको वीतराग सम्यग्दशन और 
प्रशम, संवेग, अनुकम्पा एवं आस्तिक्य इन चार गुणोंकी अभिव्यक्तिको सराग- 
सम्यग्दर्शन कहते हैं । 
१. दंसणमोहक्खवणापट्टवगों कम्मभूमिजादों हु । 

सणुसों केवलिमूले णिदरवगों होदि सब्बत्थ ॥ 

“-गोम्मटसार, जीवकाण्ट, गाया ६४७. 

२. चत्तारिवि खेत्ताईं आउगबंधेण होदि सम्मतं । 

अणुवदमहृब्ददाईं ण. लहइ देवाउगं मोततुं ॥ 

“--अहो, गाथा ६५२. 


४९८ : तीर्थंकर महावीर ओर उसकी आधार्य-परम्परा 


प्रक्षम 

प्रशभगुण आत्माके कषाय या विकारोंके उपदाम होनेपर उत्पन्न होता है। 
राम या द्वेष जो आत्माके सबसे बड़े शत्रु है, जिनके कारण इस जीवको नाना 
प्रकारकी इश्षनिष्ट कल्पनाएँ होतो रहती हैं, जिनसे संसारके पदार्थोंकों सुख- 
भय समझा जाता है, वे सब समाप्त हो जाते हैं। प्रशमगुण आत्माको निर्मल 
बनाता है, चित्तके विकारोको दूर करता है और मनको विकल्पोंसे रहित बनाता 
है। प्रशमगुण द्वारा जीवको विकृत अवस्था दूर होती है और आत्माकी निमेलल 
प्रवृत्ति जागृत होती है । 
संयेग क 

संसारसे भीतरूप परिणामोंका होना संवेग है । इस गृणके उत्पन्न होनेसे 
आत्मामें शुद्धि उत्पन्त होती है । जो व्यक्ति इस संसारमें रहता हुआ यह्‌ 
विचार करता है कि आयुके समाप्त होनेपर मुझे अन्य गतिको प्राप्त करना है 
और यह संसारका चक्र निरन्तर चलता रहेगा, यह आत्मा अकेला ही राग-देष, 
मोहके कारण उत्पन्न होनेवाली कर्म-पर्यायोंका भोकता है। अतएवं आत्मोत्यान- 
के लिये सदेव स्चेष्ट रहता अत्यावच्यक है। जब तक संसारसे संवेग उत्पन्न नहीं 
होगा, तब तक अहंकार और ममकारकी परिणति दूर नहीं हो सकती है । ज्ञान- 
दर्शनमय और ससारके समस्त विकारोंसे रहित्त आध्यात्मिक सुखका भण्डार 
यह आत्मतत्त्व ही है और इसकी उपलब्धि सम्यक्त्वके द्वारा होती है। 
अनुकस्पा 

समस्त जोबोंमें दयाभाव रखना अनुकम्पा गुण है। व्यवहारमें धमंका 
लक्षण जोवरक्षा है। जीवरक्षासे सभी प्रकारके पापोंका निरोध होता है। 
दयाके समान कोई भी बर्म तही है। अत' पहले आत्म-स्वरूपको अवगत करना 
और तत्पदचात्‌ जीव-दयामें प्रवृत्त होना धर्म है। जिस प्रकार हमे अपनी आत्मा 
प्रिय है उसी प्रकार अन्य प्राणियोंकों भी प्रिय है । जो व्यवहार हमें अरुधिकर 
प्रतीत होता है, वह दूसरे प्राणियोंको भी अरुचिकर प्रतीत होता होगा । अतः 
” समस्त परिस्थितियोंमें अपनेको देखनेसे पापोंका निरोध तो होता ही है, साथ 
ही अनुकम्पाकी भी प्रवृत्ति जागृत'होती है | अनुकम्पा या दयाके आठ भेंद हैं-- 

१. द्रव्यदया--अपने समाच अन्य प्राणियोंका भी पूरा ध्यान रखना और 
उनके साथ अहिसक व्यवहार करना । 

२. भावदया--अन्य प्राणियोंको अशुभ कार्य करते हुए देखकर अनुकम्पा 
बुद्धिसे उपदेश देना । 


तीथंकर महावीर और उनकी देशना : ४९९ 


३. स्वदया--आत्मालोचन करना एवं सम्यग्दशंन धारण करनेके लिये 
प्रयासशील रहना और अपने भीतर रागादिक विकार उत्पन्न न होने देता । 

४. परदया--षट्कायके जीवोंकी रक्षा करना । 

५. स्वरूपदया--सूक्ष्म विवेक द्वारा अपने स्वरूपका विचार करना, आत्मा- 
के ऊपर कर्मोंका जो आवरण आ गया है, उसके दूर करनेका उपाय विचारना। 

६. अनुबन्धदया--मित्रों, क्षिष्यों या अन्य प्राणियोंकों हितकी प्रेरणासे 
उपदेश देना तथा कुमागंसे सुमागंपर लाना । 

७. व्यवहारदया--उपयोगपुवंक और विधिपुर्वेक अन्य प्राणियोंकी सुख- 
सुविधाओंका पुरा-पूरा ध्यान रखना । 

८. निश्चयदया--शुद्धोपयोगमे एकताभाव और अभेंद उपयोगका होना । 
समस्त पर-पदार्थोंसे उपयोगको हटाकर आत्म-परिणतिमें लीन होना निरचय- 
दया है। 
आतल्तिक्य 

जोवादि पदार्थोंके अस्तित्वको स्वीकार करने रूप बुद्धिका होना आस्तिवय- 
भाव है। आत्मा स्वतन्त्र द्रव्य है, अचन्त है, अमूत्तं है, श्ञान-दर्शनयुक्त है, चेतन 
है और है शानादिपर्यायोंका कर्त्ता। इस आत्म-स्वरूपके साथ अजीवादि छह 
तत्त्वोंके सम्बन्धको स्वीकार करते हुए आत्माकी विकृत परिणतिको दूर करनेके 
हेतु सात तत्त्वोंके स्वरूपपर दृढ़ आस्था रखना आस्तिक्‍्यभाव है । आत्माके 
अस्तित्वरूपमें विश्वास करनेसे हो सम्यक्त्वकी उपलब्धि होती है। 

शानप्रधान निमित्तादिककी अपेक्षासे सम्यन्त्वके दश भेद हैं:--- 

१. आश्ञासम्यक्त्व*---जिनाज्ञाकी प्रधानतासे सूक्ष्म, अन्तरित और दूरवर्ती 
पदार्थों को उत्पन्न श्रद्धा | 

२. मार्यसम्यक्त्व--निम्नेन्थ मार्गंका अवलोकनसे उत्पन्न । 

३. उपदेशसम्यक्त्व--आगमदबेत्ता पुरुषोंके उपदेशके श्रवणसे उत्पन्न । 





१. आज्ञामार्गसमुद्मवगुपदेशात्सूजवीजसंक्षेपात्‌ । 
विस्तारार्धास्यां भवमवपरमावादियाढ व ॥ 
आज्ञासम्यकत्वमुक्त यदुत विशुचितं वीतराग्राशयेव 
त्मक्तप्रल्थप्रप७्च दिवममृतप्थ भ्रदषन्‍्मोहशास्तैः । 
सार्गश्रद्धानमाहु:पुरुषव रपुराणोपदेशोपजाता 
या संज्ञानागमाब्थिप्रसृतिमिस्पदेशादिरादेजि दृष्टि: ।। 


५०० : तीर्थंकर महावीर और उनको आजचारय॑-परम्परा ' 


४. संज्रसम्यक्त्व--मुनि आचरणके प्रतिपादक आचारसूत्रोंके श्रवणसे उत्पन्न। 

५. बीजसम्यकक्‍त--गणितज्ञानके कारण बीजसमूहोंके श्रद्धानसे उत्पन्न । 
के ६. संक्षेपसम्यक्त्व--पदार्थोंके संक्षिप्त विवेचनको सुनकर श्रद्धाका उत्पन्न 

।। 

७. विस्ता रसम्यक्त्व--विस्ता रपुवंक आगमके सुननेसे उत्पन्न श्रद्धान । 

८. अ्थंसमन्यवत्व--शास्त्रके वबन बिना किसी अथेके तिमित्तसे उत्पन्न 
श्रद्धान | 

९, अवगाद्सम्यक्त्व--श्रुतकेवलीका तत्त्वश्रद्धान । 

१०. परमावगाढ़्सम्यक्त्त--केवलोका तत्त्वश्रद्धान । १ 


सम्पग्दशंसका स्थितिकाल 

औपशमिक सम्पग्दर्दनकी स्थिति जघन्य और उत्कृष्ट स्थिति अन्तमुंह॒तंकी 
है। क्षायोपशमिक सम्यग्दर्शनकी जघन्य स्थिति अन्तमुंह॒र्त और उत्कृष्ट छियासठ 
सागर प्रमाण है। क्षायिकसम्यरदर्शन उत्पन्न होकर नष्ट नहीं होता, इसलिये 
इस अपेक्षासे उसको स्थिति सादि अनन्त है,पर संसारमे रहनेको अपेक्षा जघन्य 
स्थित्ति अन्तमुंहुतं और उत्कृष्ट स्थिति भन्तमुंहतं सहित आठ वर्ष कम, दो करोड़ 
वर्ष पुवं तथा तेतीस सागर है। 
सम्पग्ददंनके अंग 

जिस प्रकार मानवशरीरमें दो पेर, दो हाथ, नित्म्ब, पृष्ठ, उरस्थरू और 
मस्तक ये आठ अंग होते हैं और इन आठ अंगोसे परिपूर्ण रहनेपर ही मनुष्य काम 
करनेमें समर्थ होता है, इसी प्रकार सम्यग्दर्शनके भी निःशंकितत्व, नि'कांक्षितत्व, 
निविचिकित्सत्व, अमूढदृष्टित्व, उपगूहन, स्थितोकरण, वात्सल्य और प्रभावना 
ये आठ अंग हैं । इन अष्ठाज़ुयुक्त सम्यग्दर्शनका पालन करनेसे ही ससा र-संत्ततिका 

आकर्ण्यावारसूत्र मुनिचरणविधे: सूचन श्रहषान: 

सूक्‍्तासौ सूत्रदृष्टिदुरधिगमगतेरथंसार्थस्य बीज: । 

केद्िचिज्जातोपलब्धेरसमशमवशादुबीजदृष्टि: पदा र्थानि 

संक्षेपेणेव धुदृष्वा रुचिमुपगतवान्‌ साथु संक्षेपदृष्टि. ॥ 

यः भ्रू त्वा द्वादशाज़ी कृतरुविरथ त॑ं विद्धि विस्तारदृष्टि 

संजातार्थात्कुतदिचित्अवचनव चनाल्यन्तरेणार्थ दृष्टि: । 

दृष्टि: सादा द्भुबाह्प्रवचनमवगाह्योत्थिता यावगाढा 

कैवल्यालोढितार्थे रुचिरिह परमावादिगादेति रूढा ॥ 


“-जात्मानुशासन, गाथा ११-१४, 


तीथकर महावीर और उनकी देशना : ५०१ 


है. 


उन्‍्मुंलन होता है। इन आठ अंगोंमें वेयक्तिक उन्‍्नतिके लिए प्रारम्भिक चार 
अंग और समाज-सम्बन्धी उन्‍्ततिके लिए उपगृहनादि चार अंग आवह्यक हैं । 
निःशडित-अंग न 

वीतराग, हितोपदेशी और सर्वज्ञ परमात्माके वचन क॒दापि भिथ्या नहीं 
हो सकते | कषाय अथवा अज्ञानके कारण ही मिथ्याभाषण होता है । जो राग- 
द्ेष-मोहसे रहित, निष्कषाय, सर्वज्ञ है, उसके बचत मिथ्या नहीं हो सकते | 
इसप्रकार वीत राग-बचतपर दृढ आस्था रखना निःशद्धित अंग है । 


सम्यग्दृष्टि जिनोदित सूक्ष्म, अन्तरित ओर दूरवर्ती पदार्थोक्रे विषयमें भी 
शंकित नही होता । सम्यग्दशनके आप्त, आगम, गुरु और तत्त्व ये चार विषय 
हैं। इनके सम्बन्धमें ये तत्त्व ये ही हैं, और इसी प्रकासे हैं, अन्य या अन्य प्रकार- 
पे नहीं, इस प्रकारका श्रद्धान करना निःशद्धित अंग है | नि.शंकतामें अकम्पतता- 
का रहना भी आवश्यक है। श्रद्धा या प्रतीत्तिमे चलिताचलित वृत्तिका पाया 
जानो वर्जित है। 


निःशडूसम्यग्दर्शन ही संसार और उसके कारणोंका उच्छेदक है । यदि 
श्रद्धामें कुछ भी शका बनी रहतो है, तो तत्त्वज्ञानके रहनेपर भी अभीष्ट 
प्रयोजतकी सिद्धि नहीं होती । 

शंका मुख्यत॒या दो प्रकारसे उत्पन्न होती है:--(१) भनज्नानमूछक और (२) 
दौबंल्यमूलक | दुर्बलत्ताका कारण इहलोकभय, परलोकभय, वेदनाभय, अत्राण- 
भय, अगुप्तिभय, मरणभय और आकस्मिकभय ये सात भय बतलाये गये है। 
जो इन भयोंसे मुक्त हो जाता है, वही निःशंक हो सकता है । 
निःकांक्षित-अंग 

किसी प्रकारके प्रलोभनमें पड़कर परमतकी अथवा सासारिक सुखोंकी 
अभिलाषा करना काक्षा है, इस काक्षाका न होना नि 'कांक्षितधर्म है । स्ासारिक 
सुखकी किसी प्रकारकी आकाक्षा न करना निःकाक्षित अग है। वस्तुतः सांसा- 
रिक सुख व्यक्तिके अधीन न होकर कर्मोके अधीन है |. कर्मोके तीत्र, मन्‍्द 
उदयके समय यह घटता-बढ़ता रहता है। यह सांसारिक सुख सान्‍्त है और 
है आकुलता उत्पन्न करनेवाला। यह सुख अनेक प्रकारके दु खोंसे मिश्रित है 
ओर है बाघा उत्पन्त करनेवाला" । 

पूर्ण शुद्ध सम्यग्दृष्टि अपने शुद्ध आत्मपदके सिवाय अन्य किसी भी पदको 
१. घपर ब्राधासहियं विष्छिए्णं बंधकारणं विसमं । 

ज॑ इंदियेहि छद्ध त॑ सोक्ख दुक्समेव तथा ॥--प्रतचनसार गाया ७६. 


५०२ : तीधकर महावीर और उत्तका आघार्य-्परम्परा 


अंपना स्वतन्त्र, स्वाधोन, शाश्वतिक, सवंथा निराकुछ और उपादेय नहीं 
मानता । आत्मामें पर-पुद्गलके सम्बन्धसे विकार है अथवा होते हैं, वे वास्तवसें 
आत्माके नहीं हैं। शुद्ध आत्माका स्वरूप तत्त्वतः उन सभी विकारोंसे रहित 
है । इस प्रकारकी निःशंक और लिदचल आत्मा सभी प्रकारकी आकांक्षाओंसे 
रहित होती है। अतएवं सम्यग्दृष्टि सांसारिक सुखको या भोगोंको आकांक्षा 
नहीं करता । 
निर्विचिकित्सा-अंग 

मुनिजन देहमें स्थित होकर भी देह-सम्बन्धी वासनासे अतीत होते हैं। 
अतः वे शरीरका संस्कार नही करते । उनके मलिन शरीरको देखकर ग्लानि 
न करना निविचिकित्सा-अग है"। वस्तुत मनुष्यका अपवित्र देह भो रत्नत्रयके 
द्वारा पुज्यताको प्राप्त हो जाता है। अत्तएव मलिन शरीरकी ओर ध्यान न 
देकर रत्नत्रयपूत आत्माकी ओर दुष्टि रखना और बाह्य मलिनतासे जुगृप्सा 
या स्लानि न करता निविचिकित्सा-अंग है।यो तो विचिकित्साके अनेक 
कारण हो सकते है, पर सामान्यतया इन कारणोको तोन भागोंमें विभक्त किया 
जा सकता है.--(१) जन्मजन्य, (२) जराजन्य और (३) रोगजन्य । 
भ्रमुढदृष्टि-अंग 

सम्यग्दृष्टिकी प्रत्येक प्रवृत्ति विवेकपूर्ण होती है। वह किसीका अन्धानुकरण 
नही करता | वह सोच-विचा रकर प्रत्येक कार्यंको करता हे। उसकी प्रत्मेक क्रिया 
आत्माको उज्ज्वल बनानेमें निमित्त होती है। वह किसी मिथ्यामार्गी जीवको 
अभ्युदय प्राप्त करते हुए देखकर भी ऐसा विचार करता है कि उसका वह 
वेभव पूर्वोपाजित शुभ कर्मो का फल है, मिथ्यामार्गके सेवनका नहीं | अतः 
बह मिथ्यामार्गकी न तो प्रशंसा करता है और न उसे उपादेय ही मानता है। 
यह श्रद्धालु त्तो होता है, पर अन्धश्रद्धालु नही। अमूढदुष्टि अन्धश्द्धाका पूर्ण 
त्याग करता है । 
उपगूहुन-अंग 

रत्लत्रयरूप मोक्षमार्ग स्वाभावत्तः निर्मल है। यदि कदाचित्‌ अज्ञानी अथवा 
शिथिलाचा रियों द्वारा उसमें कोई दोष उत्पन्त हो जाय--लोकापवादका अवसर 
आ जाय तो सम्य्दृष्टि जीव उसका निराकरण करता हैं, उस दोषको छिपाता 
है। यह क्रिया उपगृहुन कहलाती है । अज्ञानी और अदाक्त व्यक्तियों द्वारा 
रत्लत्रय और रत्नत्रयके घारक व्यक्तियोमें आये हुए दोषोंका प्रच्छादत करना 
उपगूहुन-अंग है। 


१. स्वभावतोब्शुचो काये--रत्नकरण्डक्रावकाचार, पद्य १३० 


तीर्थंकर महावीर ओर उनकी देशना + ५०३ 


सम्यग्यदुष्टिगुली, संयमी, ज्ञानी और घर्मात्मा व्यक््ययोंकी समुच्तित प्रशंसा 
करता है उनके उत्साहकी व्रद्धि करता है और ययाशक्षित धर्माराधनके लिए 
सहयोग प्रदान करता है। इस अंगका अन्य नाम उपबृंहण भी है, जिसका अर्थ 
आत्मगुणोंकी वृद्धि करना है। 
स्थितोकरण-अंग 

सांसारिक कष्टोंमें पड़कर, प्रकोमनोंके वशीभूत होकर या अन्य किसी 
प्रकारते बाधित होकर जो धर्मात्मा व्यक्ति अपने घमंसे च्यूत होनेवाला है 
अथवा चारित्रसे भ्रष्ट होने जा रहा है, उसका कष्ट निवारण करना अथवा 
भ्रष्ट होनेके निमित्तको हटाकर उसे स्थिर करना स्थितीकरण-अंग है । 

साधर्मी बन्थुकों धर्ंश्रद्धा और आचरणसे विचलित न होने देना तथा 
विचलित होते हुओंको धममें स्थित करना भी स्थित्तीकरण है। 
वात्सल्य-अंग 

धर्मका सम्बन्ध अन्य सासारिक सम्बन्धोंसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। यह 
अप्रशस्त रागका कारण नही, किल्तु प्रकाशकी ओर लें जाने वाला है। साधर्मी 
बन्धुओंके प्रति उसी प्रकारका आन्तरिक॑ स्नेह करना, जिस प्रकार गाय अपने 
बछड़ेसे करती है। 

वस्तुतः साधर्मी बन्धुओके प्रति निशछल और आन्तरिक स्नेह करना 
वात्सल्य है। इस गुणके कारण साधर्मी भाई निकट सम्पर्कमें आते हैं और 
उनका संगठन दृढ़ होता है। धूर्तता मायाचार, वचकता आदिको छोड़कर 
सद्भावनापृवंक साधमियोंका आदर, सत्कार, पुरस्कार, विनय, बेयावृत्त्य, 
भक्ति, सम्मान, प्रशंसा आदि करना वात्सल्य है। 
प्रभावमा-अंग 


जगतमें वीतराग-मार्गका विस्तार करना, धर्म-सम्बन्धी अमको दूर करना 
और धर्मकी महत्ता स्थापित करना प्रभावना है | 

जिनधर्म-विषयक अज्ञालको दूरकर धर्मका वास्तविक ज्ञान कराना प्रभा- 
वना है। देव, शास्त्र और गुरुके स्वरूपको लेकर जनसाधारणमें जो अज्ञान 
वत्तंमान है, उसे दूर करना प्रभावनाके अन्तगंत है। 

सम्यग्दृष्टि रत्नत्रयके तेजसे आत्माको प्रभावित करते हुए दान, तप, विद्या, 
जिनपूजा, मन्त्रशक्ति आदिके द्वारा छोकमें जिनशासनका महत्त्व प्रकट करता 


हैं। जिनशासनकी महिमा जिन जिन कार्योंसे अभिव्यक्त होत्ती है, उन उन 
कार्योंका आचरण सम्यग्दुष्टि करता है। 


७५०४ ; तीभंकर महावीर और उनको आधार्म-परम्परा 


उपगृहन, स्थितोकरण, वात्सल्य और प्रभावना इस चारोंका पालन 'स्वाँ 
और 'पर' दोनोंगें हो हुआ करता है। अन्य व्यक्तियोंके समान अपनेको भी 
संभालता, गिरनेका प्रसंग आनेपर सावधान हो जाना और कदाचित्‌ गिरजाने- 
पर पुनः पदमें अपनेको प्रतिष्ठित करना आवश्यक है। 

सम्पग्दर्गन अथवा मोक्षमागंसे विचलित होनेके दो कारण है:--(१) आगम 
'ज्ञानका अभाव या अल्पता और (२) संहतनकी कमी । इन दोनों कारणोंसे 
जीव परीषह और उपसर्ग सहन करनेसे विचलित हो सकता है। 
सम्यम्वर्ञनके पल्चोस दोष या न्यूनताएँ 

सम्यग्दर्शनके आठ मद, आठ मर, छः अनायतन और तीन मूढ़ताएं इस 
प्रकार पच्चीस दोष होते हैं । मिथ्यादृष्टि इन दोषोंके अधीन हो कर द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भव और भावरूप पंचपरावत्तंन निरन्तर करता रहता है। ऐसी कोई 
पर्याय नहीं, जो इसने धारण न को हो, ऐसा कोई स्थान नही, जहाँ यह उत्पल्न 
न हुआ हो तथा जहाँ इसका भरण न हुआ हो, ऐसा कोई समय नहीं, जिसमें 
इसने जन्म न ग्रहण किया हो, ऐसा कोई भव नहीं, जो इसने न पाया हो । 
अतः मिथ्यात्वका त्यागकर पच्चोस दोष रहित सम्यग्दर्शन धारण करना मनुष्य- 
पर्यायका फल है । 

मद या अहंकार सम्यग्दर्शनका दोष है। ज्ञान आदि आठ वस्तुओंका 
आश्रय लेकर अपना बड़प्पन प्रकट करना मद है। मद आठ प्रकारके होते हैं:-- 

१. जञानमद"--क्षायोपशमिक शञानका अहकार करना कि मुझसे बड़ा कोई 
ज्ञानी नही। मे सकलशास्त्रोंका ज्ञात्ता हूँ । 

२. प्रतिष्ठा या पुजामद--अपनी पूजा-प्रतिष्ठा या छोकिक सम्मानका गयवं 
करना प्रतिष्ठा या पूजामद है । 

३. कुलमद--मेरा पितृपक्ष अतीव उज्ज्वल है, मेरे इस वंशमें आजतक 
कोई दोष नहीं छगा है। इस प्रकार पितृवंशका गव॑ करना कुलमद है। 

४. जातिमद--मैरा मातृपक्ष बहुत उन्नत है। यह शीलमें सुलोचना, 
सीता, अनन्तमती और चन्दनाके तुल्य है। इस प्रकार मात्ताके वंशका अभिमान 
करना जातिमद है | 


१. बहू शञानवान्‌ सकलशास्त्रशों वर्तें' अहं मान्यों महामण्डलेशबरा मत्यादसेवका: । 
कुलमपि मम पितृपक्षो3तीवोज्ज्वल:'। मस माता संघस्य पत्युदुहिता शीकेन 
सुलोचना-सीता-अनन्तमतो-चन्दनादिका वर्तते ।“*'“मम रूपाग्रे कामदेवो:४पि दासत्वं 
करोतीत्यष्टमदा: । ---मोक्षपाहुड-टीका गा० २७, 
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७५. बलमद--शारीरिक 3३8३० लि गय॑ करना बलमद है। + 

६, ऋट्धिमद--बुद्धि आदि | अथवा गृहस्थको अपेक्षा धनादि वे भवे- 
का गये करना ऋद्धिमद है। 

७. तपमद--अनशनादि तपोंका गर्ग करना त्तपमद है। 

८. शरी रमद--अपने स्वस्थ एवं सुन्दर शरीरका गव॑ करना शरीरमद है। 


वस्तुतः सम्पग्दृष्ठि विचार करता है कि क्षयोपशमजन्य ज्ञान, पूजा आदि 
वस्तुएँ' मेरे अधीन नही हैं, किन्तु कर्माधीन हैं और कर्मोदय प्रतिक्षण परिवर्तित 
होता रहता है, अतएब शरीर, ज्ञान, ऐद्वर्य आदिका मंद करना निरथंक है। 
रत्नत्रयरूप धर्म ही जोवात्माके स्वाधीन है, कालानवच्छिन्न है, पवित्र-निमंल 
ओऔर स्वयं कल्याणस्वरूप है। संसारके अन्य सब पदार्थ 'पर' हैं और आत्मो- 
त्थानमें सहायक नहीं हैं । अत्तः आई ष्टि यदि अपने अन्य सधमिओोंके साथ 
ज्ञान, पूजा, कुंड, जाति आदि आठ विषयोमेसे किसीका भी आश्रय लेकर 
तिरस्कारभाव रखता है, तो वह उसका 'स्मय” नामक दोष कहलाता है। इससे 
उसकी विजुद्धि नष्ट होती है और कदाचित्‌ बह अपने स्वरूपसे च्युत भी हो सकता 
है। यहाँ यह ब्ातव्य है कि ज्ञानादि हेय नही हैं, अपितु ज्ञानादिके मद हेय है । 
आस्था सम्यत्धी अन्धविश्वास 

अन्धश्रद्धालु बनकर आत्महितका विक्वर किये बिना ही लोक, देव, एवं 
धर्म-सम्बन्धी मूढ़तायुक्त क्रियाओमे प्रवृत्त हाना अन्चश्रद्धा या मुढ़ता है । ये 
मूढ़ताएँ तीन हैः--१ लोकमूढ़ता, २. देवमूढ़ता और ३, पापण्डमूढता । 

ऐहिकफलकी इच्छासे धर्म समझकर नदी, समुद्र एवं पुष्कर आदिमे स्नान 
करना, बालुका एवं पत्थरके ढेर लगाना--पबेतसे गिरना, एवं अग्निमे कूदकर 
प्राण देना मूढता या अन्धश्रद्धामें समाविष्ट है। जो आत्मघरंस विमुख होकर 
लोकिक क्रिया-काण्डोंको ही धर्म समझता है और धमं-साधनाके रुपमें प्रवृत्ति 
करता है बहू छोकमूढ़ कहा जाता है। 

लोकिक अभ्युदय एवं वरदान प्राप्तिको इच्छासे आश्यायुक्त हो राग-देषसे 
मलिन देवोंकी आराधना करना देवमूढ़ता हैं। वस्तुतः देवसम्बन्धी अन्वविश्वास 
एवं उस विश्वासको पूत्तिके साधन देवमूढ़तामे सभाविष्ट हे। देव सवंज्ञ, वीतराग 
और हितोपदेशो होता हे । इसके विपरोत जो रागद्वेंबसे मलिन है बह कुदेव है 
और ऐसे कुदेबोंकी आराधना करनेसे धर्माचरण नही होता है। यदि सम्यर्दुष्टि 
सांसारिक फलकी इच्छासे वीतरागदेवकी उपासना भी करता है तो भी सम्य- 
बक्‍त्वमें दोष आता है। जो मिथ्या आक्षात्षद्ष सराग देवोंकी आराधनासे लौकिक 
फछ प्राप्त करना चाहता है उसको आस पहझुगु और अन्ध है । 


५०६ : तोथंकर महाब्रीर और उसकी आचार्य-परम्परा 


रत्मत्रय मोौक्षका मार्ग है और इस मार्गके लिये आरम्भ-परिग्रहके त्यागी 
गुरुके अवलम्बनकी आवश्यकता है | जो आरम्भ, परिग्रह और हिसासे सहित, 
संसारपरिभ्रमणके कारणभूत कार्योमें लोन हैं वे कुगुरु हैं। ऐसे कुगुरुओंकी 
भक्ति, बन्दना करना पाषण्ड या गुरुमढ़ता है। 


बड़ अनायतन या सिध्या आस्थाएँ 


भय, आशा एवं स्नेहवश कुगुरु, कुदेव, कुधर्म और इन तीनोके आराधकोंकी 
भविति-प्रशसा करना पड्‌ अनायतन हैं। 
शंकादि बोध 

सम्यर्दर्शनके अष्टागोंके विपरीत शंकादि आठ दोष भी श्रद्धाको मलिन 
बनाते है। वे हैं शका, आकाक्षा, विचिकित्सा, मूढदृष्टि, दोषव्यक्तीकरण, 
अस्थितोकरण, अवात्सल्य और अप्रभावना । 

वस्तुत: सम्यर्दर्शन भात्माके श्रद्धागुणकी निर्मल पर्याय है। इसे धारण कर 
नोचकुलात्यन्न चाण्डाल भा महान बन जाता है और श्वान जेसा निन्‍चप्राणी 
भी देवोंद्वा रा पूज्य बन जाता है। 


सम्परज्ञान 


६... नय और प्रमाण द्वारा जीवादि पदार्थोंका यथार्थ ज्ञान सम्यग्श्ञान है। दृढ़ 
आत्मविश्वासके अनन्तर ज्ञानमे सम्यकूपना आता है। यो तो ससागके पदार्थोका 
होनाधिक रूपमे ज्ञान प्रत्येक व्यक्तिको होता है। पर उस ज्ञानका आत्मविकासके 
लिये उपयोग करना कम ही व्यक्ति जानते हैं। सम्यग्दर्शनके पश्चात्‌ उत्पन्न 
हुआ ज्ञान आत्मविकासका कारण होता है। 'स्व' और 'पर' का भेदविज्ञान 
यथा्थंत: सम्यग्ज्ञान है | 


निदचयसम्यग्जञान अपने आत्म-स्वरूपका बोध ही है। जिसने आत्माको 
जान लिया है, उसने सब कुछ जान लिया है और जो आत्माको नही जानता, 
वह सब कुछ जानते हुए भो अज्ञानो है। सम्यग्ज्ञानके सम्बन्धमे ज्ञान-मीमांसाके 
अन्तगंत विचार किया जा चुका है। 


सम्यक्चारित्र या सम्पगाचार 


सम्यग्दशंन और सम्यगज्ञान सहित ब्रत, गुप्ति, समिति आदिका अनुष्ठान 
करना उत्तमक्षमादि दशधर्मोंका पालन करना, मूलगुण और उत्तरगुणोका 
धारण करना सम्यकवारित्र है। भथवा विषय, कषाय, वासना, हिसा, झूठ, 
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चोरी, कुशल ओर परिग्रहणरूप क्रियाओंस निवृत्ति करना सम्यक्चारित्र है" । 
चारित्र वस्तुत: आत्मस्वरूप है। यह फषाय ओर वासनाओंसे सवंधा 
है। मोह और क्षोभसे रहित जीवकी जो निविकार परिणति होती है, जिससे 
जीबमें साम्यभावकी उत्पत्ति होती है, चारित्र है'। प्रत्येक व्यक्ति अपने 
घारित्रके बलसे ही अपना सुधार या बिगाड़ करता है। अतः मन, वचन और 
कायकी प्रवृत्तिको सवंदा शुभ रूपमें रखना आवद्यक है। मनसे किसीका 
अनिष्ट नहीं सोचता, वचनसे किसीको बुरा नहीं कहना तथा शरीरसे कोई 
निन्‍्य कार्य तहीं करना सदावार है। 

विषय-तृष्णा ओर अहंकारकी भावना मनुष्यको सम्यक्‌ आश्वरणसे रोकत्ती 
है। विषयतृष्णाकी पृर्तिहेतु हो व्यक्ति प्रतिदिन अन्याय, अत्याचार, बलात्कार, 
चोरी, बेईमानी हिंसा आदि पापोंको करता है। तृष्णाको शान्त करनेके लिये 
स्वयं अश्ञान्त हो जाता है तथा भयंकर-से-मयंकर पाप कर बेठता है। अत्तः 
विषय-निवृत्तिरूप चारित्रको धारण करना परमावश्यक है। 

मनुष्यके सामने दो मार्ग विद्यमान हैं.--शुभ ओर अशुभ । जो राग-द्वेष- 
मोहको धटाकर शुभोपयोगरूप परिणति करता है वह शुभमागंका अनुगामी 
भाना जाता है और जो रागद्वेष-कषायरूप परिणतिमें संलग्न रहता है वह 
अशुभमागंका अनुसरणकर्त्ता है। अज्ञान एवं तोत्न रागद्वेषीके अधीन होकर 
व्यक्त कत्तंव्य-च्युत होता है । जीव अपनो सत्प्रवुत्तिक कारण शुभका अजंन 
करता है और असतवृत्तिक कारण अशुभका | एक हो कम शुभ और अशुभ 
प्रवुत्तियोंके कारण दो रूपोंमें परिणत हो जाता है । शुभ और अशुभ एक हो 
पुदुगलद्गव्यके स्वभावमेद हैं! शुभ कर्म सातावेदतीय, शुभायु, शुभ नाम, 
शुभगोत्र एवं अशुभ कर्म, धाति या असाता वेदनीय अशुभायु, अशुभ नाम, 
अशुभगोत्र हैं। यह जीव शुद्धनिश्वयसे वीतराग, सच्चिदानन्दस्वभाव है और 
व्यवहा रनयसे रागादिरूप परिणमन करता हुआ शुभोपयोग और अशुभो- 
पयोगरूप है। यों तो आत्माकी परिणति शुद्धोपयोग, शुभोपयोग और अशुभो- 
. प्रयोगरूप है। चेतन्य, अलण्ड आत्मस्वभावका अनुभव करना शथुद्धोपयोग, 
कषायोंकी मन्दतावश छुभरागरूप परिणति होता शुभोपयोग एवं तीज्र 
कषायोदयरूप परिणामोंका होना अश्ुभोपयोग है। शुद्धोपपोगका नाम 
१. असुहादों विणिवित्ती सुहे पवित्ती य जाण भारित्तं 

बदसमिदियृत्तिख्व॑ ववहारणया दु जिणसणियं ॥। “+जन्यसंग्रह ४५. 
२. साम्यंतु दर्शनचारित्रमोहनीयोदमापादितश्वमस्तमोहको माभावादत्यन्तनिषिकारों जीव- 

सगे परिणाम: । “अवजतसार, गाथा ७ की अमृतचग्प्न्टोका, 
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वौतराग बारित्र, शुभोपयोगका नाम सदाचार एवं अदूभोपयोगका नाम 
कदाचार है। 
परमपद-प्राप्सिहेतु : आचारके भेद 
परमपद-आप्तिके मार्गविवेषनकी दुष्टिसे आचारके दो भेद हैः--(१) निवृत्ति- 
मूलक आचार और (२) प्रवृत्तिमूलक आचार । निवृत्तिमछक आचारको त्याग- 
मार्ग या श्रमणमार्ग कहा जाता है। यह मार्ग कठिन है, पर जल्द पहुंचानेवालू 
है। समस्त पदाथोंसे मोह-ममत्व त्यागककर वीतराग आत्म-तत््वकी उपलछब्धिके 
हेतु भरण्यवास स्वीकार करना ओर इन्द्रिय तथा अपने मनको अधोनकर 
' आत्मस्वरूपमें रमण करना निवृत्ति या त्यागमार्ग है। यह आचारका मार्ग 
सर्वंसाधा रणके लिये सुलभ नहीं । पर है निर्वाणको प्राप्त करानेवाला | यह 
कण्टकाकीणं मार्ग है । इसकी साधना विरले जितेन्द्रिय ही कर पाते हैं। इसमें 
सन्देह नहीं कि इस निवृत्तिमागंका अनुसरण करनेसे रागद्रेष-मोहादिसे रहेत 
निमेल आत्मतत्त्वकी उपलब्धि शीघ्र ही होती है। इस आचारमागका नाम 
सकलचारित्र या मुनिधम है। 


द्वितीय मां प्रवृत्ति मार्ग है। यह सरल है, पर है दूरवर्ती। इस मार्ग द्वारा 
आत्मतत्तवकी प्राप्तिमें बहुत समय लगता है। इस आचारमार्गमें किसीका भग 
नही है। अतः इसे पुष्पाकीणं मार्ग कहा जाता है। प्रवृत्तिके दो रूप हैं:-- 
(१) शुभ ओर (२) अशुभ । अशुभ प्रवृत्तिका त्यागकर शुभ प्रवृत्तिका अनुसरण 
करना विकलाच रण है | संक्षेपमे आचा रको दो भागोंमे विभक्त किया जा सकता 
है। मुनि या साधुका आचार ओर गृहस्थ या श्रावकका आचार । 


श्रावकाथार 


शआवकशब्द तीन वर्णोके संयोगसे बना है और इन तोनों वर्णोंके क्रमशः 
तीन अर्थ हैं:--(१) श्रद्धालु, (२) विवेकी और (३) क्रियावान । जिसमें इन 
तोनों गुणोंका समावेश पाया जाता है वह श्रावक है। श्नतधारी गृहस्थको 
श्रावक, उपासक और सामार आदि नामोंसे अभिहित किया जाता है। यह 
श्रद्धापुवंक अपने गुरुजनों--निग्नेल्थमुनियोंके प्रवचनका श्रवण करता है, अतः 
यह श्राद्ध या श्रावक कहलाता है। श्रावकके आचारका वर्गीकरण कई दुष्टियों- 
से किया जाता है। पर इस आचारके वर्गीकरणके तोन आधार प्रमुख हैं:--- 


१. द्वादशब्रत, २. एकादशप्रतिमाएँ, ३. पक्ष, चर्या और साधन | 
सावद्क्रिया--हिंसाकी शुद्धिके त्तीन प्रकार हैं---(१) पक्ष, (२) चर्या या 
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निष्ठा और (३) साधन | वोतराग, संबेज्ञ और हितोपदेशी देव, निम्नेल्थ गुर और 
निम्न॑न्थ घर्मको मानता पक्ष है। ऐसे पक्षको रखनेवाला श्रावक पाक्षिक 

लाता है। इस श्रेणीके श्रावककी आत्मामें समस्त प्राणियोंके प्रति मंत्री जी 
जीबोके प्रति प्रमोद, दीन-दुःखियोंके प्रति करुणा एवं विपरीतवृत्तिवालोंके 
प्रति माध्यस्थ्यभाव रहता है। यह न्यायपूवंक आजीविकाका उपाज॑न करते हुए 
जीवहिसासे विरत रहनेकी चेष्टा करता है। पाक्षिकश्रावकके लिये निम्नलिखित 
क्रियाओंका पान करना आवश्यक है । 


१. न्यायपूर्वक घनोपाजंन - गाहंस्थिक कार्योंको सम्पादित करनेके लिये 
आजीविका अर्जित करना आवश्यक है। पर विश्वासघात, छल-कपट, धू्तेता 
ओऔर अन्यायपूर्वक धनाजंन करना त्याज्य है। जिसे धमंका पक्ष है, देव, शास्त्र 
और गुरुके प्रति निष्ठा या श्रद्धा है ऐसा श्रावक घनाज॑नमें अन्याय और अनीति- 
का प्रयोग नही करता। सन्‍्तोष, शान्ति और नियन्त्रित इच्छाओंके आलोकमें 
शुभप्रवृत्तियों द्वारा आजीविकोपाज॑नका प्रयास करता है। आजीविकाके 
साधनोंमें हिसा और आरम्मका उपयोग कम-से-कम किया जाय, इस बातका 
पूरा ध्यान रखता है। तृष्णा और विषय-कषायोंको सीमित और नियन्त्रित कर 
परिवारके भरण-पोषणके हेतु आजोविकोपाज॑न करता है। 


२. गुणपुजा--आत्मामे मार्दवधर्ंके व्रिकासहेतु गुणी व्यक्ति और ज्ञान, 
दर्शंल, चेतन्यादि गुणोंका बहुमान, हलाघा एवं प्रशंसा करना गुणपूजा है। गुण, 
गुरु और गुणयुक्त गुरुओंका पूजन एवं सम्मान करना गुणविकासका कारण है। 
अपने भीत्तर सदाचार, सज्जनता, उदारता, दानशीलता और हित-मित्त-प्रिय- 
वबचनशीलत्ताका प्रयोग स्व और परका उपकारक है। जिस पाक्षिकश्रावकको 
धर्मके प्रति निष्ठा है वह अपने आचरणमें बेय्यावृत्ति एवं गुण-गुरु-पुजाकों उप- 
योगी समझता है, अत. पाक्षिकश्रावककी पात्रता प्राप्त करतेके लिये भुण-पुजा 
आवश्यक है। इससे आत्माके अहंकार और ममझार भो क्षीण होते है । 


है. प्रशस्त वचन--निर्दोष वाणीका प्रयोग करता प्रशस्त वचन है। पर- 
निदा और कठोरता आदि दोषोंसे रहित प्रशस्त तथा उत्कृष्ट वचनोंका व्यव- 
हार जीबनके लिये हितकर और उपयोगी है । 


४. मिर्वाध त्रिवंंका सेवन--धमं, अर्थ ओर काम इन तीनों पुरुषार्थोका 
विरोध रहित सेवन करना निर्वाष त्रिवर्गंसेवन है। इन तीन पुरुषाथोमेंसे 
कामका कारण अथे है, क्योंकि अर्थके विदा इन्द्रिय-विषयोंकी सामग्री उपलब्ध 
नहीं हो सकती है और अथेका कारण धरम है, क्योंकि पुष्योदय अथवा प्रामाणि 


५१० ; सीकर महावीर और उसको आभार्य-परम्परा 


कताके बिता धनकी प्राप्ति नहीं होती | प्रामाणिक्ता सदाचारपर निर्भर है। 
पाक्षिक श्रावकको अविरोधभावसे उक्त तीनों पुरुषार्थोका सेवन करना चाहिमे। 


५ प्रिवर्गंयोग्य स्त्री, प्राम, भवन--त्रिवगंके साधनमें सहायक स्त्री था 
भार्या है। सुयोग्य भायके रहनेसे परिवारमें शान्ति, सुख और सहयोग विद्यमान 
रहते हैं। सयम, अतिथि-सेवा एवं शिष्टाचा रकी वृद्धि होतो है। भायकि समान 
ही जिवर्ग में साधक भवन और ग्रामका होना भी आवश्यक है । 


६. उचित लज्जा--छज्जा मानवजीवनका भूषण है। लज्जाशील व्यक्ति 
स्वाभिमानकी रक्षाके हेतु अपयशके भयसे कदाचारमे प्रवृत्त नहीं होता है। 
विरुद्ध परिस्थितिके आनेपर भी लज्जाशील व्यक्ति कुकर्म नहीं करता । वह 
शिष्ट ओर संयमित्त व्यवहारका आचरण करता है। 


७. योग्य आहार-बिहार--अभक्ष्य, अनुपसेव्य और चलित्तरसके सेवनका 
त्याग करना तथा स्वास्थ्यप्रद और निर्दोष भोजन ग्रहण करना योग्य आहार 
है । जिह्लालोलुपी और विषयलम्पटी भद्ष्य-अभक्ष्यका विवेक नही रख सकता 
है। अत्तएव विवेक और संयमपूर्वेक आहार-विहारपर नियन्त्रण रखना योग्य 
आहार-विहार है। 

८. आयंसमिति--जिनके सहवाससे आत्मगुणोंमें विकास हो, संयमकी 
प्रवृत्ति जागृत हो और आत्मप्रतिष्ठा बढे, ऐसे सदाचारी व्यक्तियोंकी संगत्ति 
करना आयसमिति कहलाती है। व्यक्ति शुभाचरणवाले पुरुषोके सम्पर्कसे 
आचारवान्‌ बनता है। नीच और दुराचारी व्यक्तियोंकी संगतिका त्याग 
अत्यावश्यक है | 

९ विवेक--कत्तंव्याकत्तंव्यका तक॑-वित्तकंपृ्वंक निर्धारण करना विवेक 
है। विवेक द्वारा लौकिक और पारलौकिक सभी प्रकारके करणीय और अक- 
रणोय कार्योका निर्धारण किया जाता है। 

१०. उपकार-स्पृति या कृतज्ञता--कतज्ञता मनुष्यया एक गुण है । जो 
व्यक्ति अपने ऊपर किये गये दूसरोंके उपकारोंका स्मरण रखता है और उप- 
कारके बदलेमें प्रत्युयकार करनेकी भावना रखता है वह कृतन्न कहलाता है। 
कृतज्ञता जीवन-विकासके लिये आवश्यक है। इस गणके सद्भावसे घर्मंघारणकी 
योग्यता उत्पन्न होती है। 

११. जितेखियता--इन्द्रियोंके विषयोंको नियन्त्रित करना तथा अनाचार 
ओर दुराचाररूप प्रवृत्तिको रोकना जितेन्द्रिमता है। जो व्यक्ति इन्द्रियोंके 
अधीन हैं ओर विषय-सुखोंको ही जिसने अपना सर्वस्व मान लिया है वह कषाय 
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और विकारोंसे छुटकारा नहीं प्राप्त कर सकता है। इन्द्रियविषयलोलुपी जीव 
मेध्यादुष्टि कहलाता है। वह आत्मासे विमुख हुआ विषय-सेवनकों ही 
सुख़का साधन समझता है। अतः इन्द्रियोंकी नियन्त्रित करना जितेन्द्रियत! है। « 

१२. धर्मविधि-अजण---अभ्युदय और निःश्रेयलका साधन धम्म है | युक्ति 
और आंगमसे सिद्ध धर्मकी प्रतिष्ठा अथवा उसके स्वरूपका प्रतिदिन श्रवण 
धर्मविधिश्रवण है । अज्ञानता और तीब्र राग-द्वेंषके वश्चीभूत हुआ व्यक्ति धर्मका 
श्रवण नहीं कर पाता है। इसके लिये आत्मपरिणामोंका कोमल होना 
आवश्यक है। 

१३. दयालुता--दुःखी प्राणियोंके दुःखोंको दूर करनेकी इच्छा दया कहलाती 
है। जिसके हृदयमें कोमलता, करुणा और आद्रता है वही दयालु हो सकता 
है। धर्म-धारणकी योग्यता प्राप्त करनेके लिये आत्म-परिणतिका दयायुक्त होना 
आवदयक है। जिस व्यक्तिकी आत्मासें दयाकी जितनी अधिक भावता समाहित 
रहती है बहू व्यक्ति अपनी आत्माको उतना हो धरंधारण करनेके थोग्य 
बनाता है। 

१४. पापभीति--अनिष्ट फल प्रदान करनेवाले हिसा, झूठ, चोरों ,आदि 
पापोंसे भीत रहना अपनेको धर्मंघारणका अधिकारों बनाना है। जो निर्भय 
होकर पापाचरण करता है वह धरंका अधिकारी नही हो सकता है । अतएव 
पाप-कार्योंसे डरकर दूर रहना पापभीत्ति है। 

इस प्रकार पाक्षिक श्रावक उक्त चौदह गुणों द्वारा अपनी आत्माको धर्म- 
धारणके योग्य बनाता हैं। 

श्रावकके द्वादश श्रतों और एकाददा प्रतिमाओंका पालन करना चर्या अथवा 
निष्ठा है | इस चर्याका आचरण करनेवाला गृहस्थ नेष्ठिक श्रावक कहा 
जाता है। 

जोवनके अन्तमें आहारादिका सर्वधा त्यागकर सल्लेखता द्वारा आत्म: 
साधना करना साधर है। इस प्रकारके साधनको अपनाते हुए ध्यानशुद्धिपुबंक 
आत्म-शोधन करनेवारा साधक श्रावक कहलाता है। 
भावकके हावशप्त 

जान, दर्शन ओर चारित्रकी त्रिवेणी मुक्तिको ओर प्रवाहित होती है। किन्तु 
मानव अपनो-अपनी क्षमताके अनुसार उसकी गहराईमें प्रवेश करता है और 
अपनी शक्तिके अनुसार चारित्रकों ग्रहण करता है। श्रावक घरमें रहकर 
पारिवारिक, सामाजिक राष्ट्रीय उत्तरदावित्वोंका निर्वाह करते हुए मुक्ति 
मारणकी साधना करता है। 


५१२ : तीर्थंकर महावीर और उसकी आपचार्म-परभ्परा 


ख्रत : स्वरूप-जिचार और आंवद्यकता 


जीवनको सुन्दर बनानेवालो और आलोकको ओर छे जाने वाली मर्यादाएँ 
नियम कहलाती हैं | जो मर्यादाएँ सावंभौम हैं, प्राणीमात्रके लिए हितावह 
हैं और जिनसे 'स्थ', 'पर!' का कल्याण होता है, उन्हें नियम या बत कहा 
जाता है। 

व्रतकी परिभाषामें बताया जाता है कि सेवत्तीय विषयोंका संकल्पपृर्वक 
यम या नियस रूपसे त्याग करना, हिंसा आदि निन्‍्य कार्योंका छोड़ना अथवा 
पाभ्दान आदि प्रशस्त कार्योमें प्रवुत्त होना ब्रत” है। जिसप्रकार सतत्त प्रगति- 
शील प्रवाहित होनेवाली सरिताके प्रवाहको नियंत्रित रहनेके लिये दो तटोंकी 
आवध्यकता होती है, उसीप्रकार जीवनको नियत्रित, मर्यादित बनाये रखनेके 
लिये ब्रतोंकी आवश्यकता है। जैसे तटोंके अभावमे नदीका प्रवाह छिन्न-भिन्‍्न हो! 
जाता है, उसो प्रकार व्रतबिहोन मनुष्यकी जीवनशक्ति छिन्‍्न-भिन्‍न हो जाती 
है । अतएव जीवनशक्तिको केन्द्रित करने और योग्य दिशामे ही उसका उप- 
योग करनेके लिये ब्रतोंको अत्यन्त आवश्यकता है । 


मूल दोष 

यो तो व्यक्तिमं अगणित दोष होते हैं और उनकी गणना भी सम्भव नहीं 
है। पर उन सभी दोषोंके मूलकी यदि खोज की जाय, तो विदित होगा कि 
मूलभूत दोष पाँच ही हैं। शेष समस्त दोष इन्हीके अन्तभूंत्त है। ये पाँच दोष 
हो व्यक्तिके जीवनमें नाना प्रकारकी बुराइयाँ उत्पन्त करते है और इन पाँच 
दोषोंके कारण मानवता संत्रस्त रहती है। इन्हीके प्रभावसे मानव दानव, 
राक्षस, चोर, लुटेरा, अनाचारी, स्वार्थी, प्रपषी आदि बना रहता है और ये 
ही दोष आत्माके उत्थानके मार्गंमे गतिरोध उत्पन्न करते हैं। इन दोषोंके 
उत्पादक राग और द्वेष हैं। दोष निम्नलिखित है-- 

(१) हिसा--राग-द्ेषके वशीभूत हो प्राणोंका घात करना । हिसामें प्रमाद 
अवध्य निहित रहता है। प्राणवध द्वव्यहिसा है और प्रमादयोग भाव- 
हिसा । 

(२) असत्य भाषण--अयथा्थ और अप्रशस्त भाषण करना | दूसरोंको 
कष्ट पहुँचानेवाले वचनोंका प्रयोग भी असत्य भाषणमे गर्भित है। 





१ सडडुल्पपूर्वक: सेब्ये, नियमोइशुभकर्मंण. । 
निवृत्तिवाँ ब्रतं स्याद्दा, प्रवृत्ति: शुभकर्मीण ॥। --सागरारधर्मामृत २।८० 


तीथकर महाबीर और उनको देशना : ५१३ 
३३ 


(३) अदत्तादान--वस्तुके स्वामीकी इच्छाके बिना किसी वस्तुकों ग्रहण 
करना, या अपने अधिकारम करना अदत्तादान है। मार्गमें पड़ी हुई या भूछी 
हुई वस्तुको हड़प जाना भी अदत्तादान है। नीति-अनीतिके विवेककों तिलं- 
जलि देकर अनधिकृत बस्तुपर भी अधिकार करनेका प्रयत्न करना चोरी है। 

(४) मेथुन--स्त्री और पृरुषके कामोद्देगजनित पारस्परिक सम्बन्धकी 
छालसा एवं क्रिया मेधुन है और है यह अब्रह्म | यह आत्माके सद्‌गुणोंका विनाश 
करनेवाला है। इस दोषाचरणसे समाजको नैतिक मर्यादाओंका उल्लंघन 
होता है। 

(५) परिग्रह--किसी भी परपदार्थकों ममत्वभावसे ग्रहण करना परियग्रह 
है। ममत्व, मुर्च्छा या छोलुपताको वास्तवमें परिग्रह कहा जाता है। संसारके 
अधिकांश दुःख इस परिग्रहके कारण ही उत्पन्न होते हैं। आत्मा अपने स्वरूपसे 
विमुख होकर और राग-द्ेषके वशीभूत होकर परिश्रहमें आसक्त होती है। 


इन दोषोंके शमनसे आत्मामें स्वहितकी क्षमता और योग्यता उत्पन्न होती 
है। जो श्षावकके द्वादश ब्रतोंका पालन करना चाहता है, उसे सप्तव्यसनका 
त्याग आवश्यक है। यतक्रीड़ा, मांसाहार, मदिरा-पान, वेश्यागमन, आखेट, 
घोरी और परस्त्रीगमन ये सातों ही व्यसन जीवनकों अधःपतनकी ओर ले 
जानेवाले हैं। व्यसनोंका सेवन करनेवाला व्यक्ति श्रावकके द्वादश्ष ब्रतोंके 
ग्रहण करनेका अधिकारी नहीं है। इसीप्रकार मद्य, मांस, मधु और पंच क्षीर- 
फलोंके भक्षणका त्याग कर अष्ट मलूगुणोंका निर्वाह करना भी आवश्यक है | 
बास्तवमें मद्यत्याग, मांसत्याग, मधुत्याग, रात्रिभोजनत्याग, पंचोदुम्बरफल- 
त्याग, देववन्दना, जोवदया और जलूगालन ये आठ मलगुण श्रावकके लिये 
आवदधयक हैं। 

इसप्रकार जो सामान्यतया विरुद्ध आवरणका त्याग कर इन्द्रिय और 
मसनको नियंत्रित करनेका प्रयास करता है, वही श्रावक धर्मको ग्रहण करता है। 


श्रावकके द्वादश व्रत्तोंमें पाँच अणुन्नत, तीन गृणब्नत और चार विक्षात्रतों- 
की गणना की गयी है। वस्तुतः इन ब्रतोका मलाधार अहिसा है। अहिसासे ही 
माववताका विकास और उत्थान होता है, यही संस्कृतिकों भात्मा है और है 
शाध्यात्मिक जीवनकी तीव । 


है. मझपलमधुनिशाद्ानपद्मफलीविरतिपश्वकाप्सनुती । 
जीवदबाजलमालनमिति न क्वचिदष्टमूछगुणा: ॥ --सागारधर्मामृत, २।१८- 


५१४ : तीर्थंकर महाबीर ओर उनकी आधघाय॑-परम्परा 


क्म्ट 


अनुश्नत ; 
हिसा, असत्य, चोरी, कुश्ील और मर्च्छा--परिग्रह इन पाँच दोष या पापसे . 
स्थूलरूप या एक देशरूपसे विरत होना अणुब्रत हे । अणुशब्दका अथ॑ लघु 
या छोटा है। जो स्थूलरूपसे पंच पापोंका त्याग करता है, वही अगुश्न॒तका 
धारी माना जाता है। अणुव्रत पाँच हैं-- 


(१) अहिसाणुब्रत--स्थूलप्राणातिपातविरमण--जीवोंकी हिंसासे विरत 
होना अहिसाणुब्रत है। प्रमत्तयोगसे प्राणोंके विनाशकों हिंसा कहा जाता है। 
प्रमत॑योगका अभिप्राय राम-देषरूप प्रवृत्तिसे है। यहाँ प्रमतयोग कारण है 
और प्राणोंका विनाद्य काय॑ | प्राण दो प्रकारक होते हैं:--(१) द्रव्यप्राण और 
(२) भावप्राण । प्रमततयोगके होनेपर द्रव्यप्राणोंके विनाशका होना नियमित 
नहीं है। हिसाके अन्य भी निमित्त हो सकते हैं। पर प्रमतयोगसे भावध्राणोंका * 
विनाश होता है और भावप्राणोंका विनाश ही यथार्थंमें हिंसा है। राग-द्ेषकी 
प्रवृत्ति हिसा है और निवृत्ति अहिसा। वस्तुत: संसारमें न कोई इष्ट होता है, 
न कोई अनिष्ट, न कोई भोग्य होता है और न कोई अभोग्य । मनुष्यका राग-देष 
हो संसारको इष्ट और अनिष्ट रूपमें दिखलाता है" | इष्टसे राग और अनिष्टसे 
देष होता है। अतः राग-ह् षके अवलम्बनरूप बाह्य पदार्थोंका त्याग आवश्यक 
है। हिसाका कारण राग-द्वं षरूप परिणति ही है। अतएवं अहिसाका पालन 
आँवध्यक है | इसीके द्वारा मनुष्यताकी प्रतिष्ठा सम्भव है । अत्याचारोकी 
इच्छाके विरुद्ध अपने समस्त आत्मबलको लगा देना ही संघर्षंका अन्त करना 
है और यहो अहिसा है। अहिसा ही अन्याय और अत्याचारसे दीन-दुबलोंको 
रक्षा कर सकती है। यही विश्वके लिये सुखदायक है। 


हिंसा विश्वमें शान्ति और सुखकी स्थापता नहीं कर सकती। प्रत्येक 
प्राणीको यह जन्मसिद्ध अधिकार प्राप्त है कि वह स्वय सुखपूर्वंक जिये ओर अन्य 
प्राणियोंको भी जीवित रहने दे। आजका मनुष्य स्वार्थ और अधिका रके वश्ची- 
भूत हो स्वयं तो सुखपूवंक रहना चाहता है, पर दूसरोंको चेन और शान्तिसे 
नहीं रहने देता है । अतएव अहिसाणुब्रतका जीवनमें धारण करना आवश्यक 
#ै। अहिंसाका अर्थ मनसा, वाचा और कमंणा प्राणीमात्रके प्रति सदभावना 
और प्रेम रखता है। दम्भ, पाखण्ड, ऊँच-नीचकी भावना, अभिमान, स्वार्थ 
बुद्धि, छछ-कपट प्रभृति भावनाएँ हिंसा हैं। अहिसामें त्याग है, भोग नहीं । 
१. राग्टेषी प्रवृत्ति! स्थान्तिवृत्तिस्तम्निषेषनस । 

तो भ बाह्यार्थसंबद्धौ तस्मात्तान्‌ सुपरित्यजेत्‌ ॥। ---आत्मानुशासन, इोक २३७, 


ती्कर महावीर और उनकी देशना : ५१५ 


जहां राग-ह ष है, वहाँ हिंसा अवश्य है । अतः राग पकी अवृत्तिका नियंत्रण 
श्रावश्यक है) 

हिंसा चार प्रकारको होती हैः--(१) संकल्पी, (२) उद्योगी, (३) आरंभी 
और (४) विरोधी | निर्दोष जीवका जानबूक्षकर बंध करना संकल्पी; जीविका- 
सम्पादनके लिये कृषि, व्यापार, नौकरी आदि कार्यों द्वारा होनेवाली हिंसा 
उद्योगी; सावधानीपृ्वंक भोजन बनाने, जलू भरने आदि कार्यो में होनेवालो 
हिंसा आरम्भी एवं अपनी या दूसरोंकी रक्षाके लिये को जानेवाली हिंसा विरोधी 
हिंसा कहलातो है। प्रत्येक ग्रहस्थकों संकल्पपृवंक किसी भी जीवकी हिंसा 
नहीं करनी चाहिये । अहिसाणब्रतका धारी गृहस्थ संकल्पी हिसाका नियमत: 
त्यागी होता है। इस हिसाके त्याग द्वारा श्रावक अपनी कायिक, वाचिक और 
मानसिक प्रवृत्तियोंको शुद्ध करता है। अहिसक यतनाचारका धारी होता है। 

अहिसाणुत्रतका धारी जीव त्रसहिसाका त्याग तो करता ही है, साथ ही 
स्थावर-प्राणियोंकी हिसाका भी यथाशक्ति त्याग करता है। इस तब्रतकी शुद्धिक 
लिये निम्नलिखित दोषोंका त्याग भी अपेक्षित है-- 

(१) बन्ध--त्रसप्राणियोंकी कठिन बन्धनसे बाँधना अथवा उन्हें अपने इष्ट 
स्थानपर जानेसे रोकना । अधीनस्थ व्यक्तियोंको निश्चित्त समयसे अधिक काल 
तक रोकना, उनसे निर्दिष्ट समयर्के पश्चात्‌ भी काम लेना, उन्हे अपने इष्ट 
स्थानपर जानेमे अन्तराय पहुँचाना आदि बन्धक अन्तगंत हैं। 

(१) वध--त्रसप्राणीकोी मारना, पीटना या त्रास देना, वध है। प्रत्यक्ष या 
परोक्षरूपसे किसी भी प्राणीकी हत्या करना, कराना, किसीकों मारना, पीटना 
या पिठवाना, सन्‍्ताप पहुँचाना, शोषण करना आदि वधके विविध रूप है। 
स्वांवश वधके विविध रूपोंम व्यक्ति भ्रवृत्त होता है। जिसके हृदयमे सवंहितकी 
भावना समाहित रहतो है, वह वध नही करता है। 

(३) छविच्छेद--किसीका अगर भंग करना, अपंग बलाना था विरूप 
करना छविच्छेद है | 

(४) अतिभार--अदव, वृधभ, ऊँट आदि पशुओं पर, अथवा मजदूर आदि 
नौकरोंपर उनकी शक्तिसे अधिक बोझ लादता अतिभार है-। शक्ति एवं समय 
होनेपर भी अपना काम स्वयं न कर दूसरोसे करवाना अथवा किसीसे शक्तिसे 
अधिक काम लेना भी अतिभार है। 


(५) अन्नलानतिरोध--अपने आश्रित प्राणियोंकी समयपर भोजन-पानी 
न देना अधीनस्थ सेवकोंको उचित वेतन न देना अन्न-पाननिरोध है। 


५१६ : तीर्थंकर महावीर और उत्तको आचायं-परम्परा 


अहिसाणुब्रतकी रक्षाके लिये निम्नलिखित पाँच भांवनाओंका पाछन कंरनों 
भी आवश्यक है--- 


(१) वचनगुप्ति--वचनकी प्रवृत्तिको रोकना, 

(२) मनोगुप्ति--मनकी प्रवृत्तिको रोकना, 

(३) ईर्याससिति--सावधानीपूर्वक देखकर चलना, 

(४) आदान-निक्षेपणसमित्ति--सावधानीपुवंक देखकर वस्तुको उठाना 
और रखना। 


(५) आछोकितपानभोजन--दिनमें अच्छी तरह देख-भालकर आहार- 
पानीका ग्रहण करना | 


२. सत्याणुत्रत--अहिंसा और सत्यका परस्परमें घनिष्ट सम्बन्ध है। एकके 
अभावमें दूसरेकी साधना शकक्‍य नहीं। ये दोनों परस्पर पूरक तथा अन्यो- 
न्याश्रित हैं। अहिसा सत्यको स्वरूप प्रदान करती है ओर सत्य अहिसाकी 
सुरक्षा करता है। अहिसाके बिना सत्य नग्न एवं कुरूप है । अतः मृषावादका 
त्याग अपेक्षित है। स्थूछ झूठका त्याग किये बिना प्राणी अहिंसक नहीं हो 
सकता है | यत* सत्ता और धोखा इन दोनोंका जन्म झूठसे होता है। झूठा 
व्यक्ति आत्मवंचना भी करता है। मिथ्याभाषणमें प्रमुख कारण स्वार्थंकी भावना 
है। स्वच्छन्दता, घृणा, प्रतिशोध जेसी भावनाएँ, असत्य या मिथ्याभाषणसे 
उत्पन्न होती है। मानवसमाजका समस्त व्यवहार वचनोसे सचालित होता 
है। वचनके दोषसे व्यक्ति और समाज दोनोमे दोष उत्पन्न होता है। अतएब 
मुषावादका त्याग आवश्यक है । 


असत्य वचनके तीन भेद हैं--१. गहित २. सावद्य ओर ३. अप्रिय । निन्‍दा 
करना, चुगली करता, कठोर वचन बोलना एवं अश्लील वचनोका प्रयोग करना 
गहित असत्यमें परिगणित हैं। छेदन, भेदन, मारन, शोषण, अपह रण एवं ताड़न 
सम्बन्धी वचन भो हिसक होनेके कारण सावद्य असत्य कहलाते हैं । इन दोनों 
प्रकारके वचनोंके अतिरिक्त अविश्वास, भयकारक, खेदजनक, वेर-शोक उत्पा- 
' दक, सन्‍्तापकारक आदि अप्रिय बचनोंका त्याग करना आवश्यक है। 


झूठो साक्षी देना, झूठा दस्तावेज या लेख लिखना, किसीकी गुप्त बात 
प्रकट करना, चुगली करना, सच्ची झूठी कहकर किसीको गलत रास्ते पर 
ले जाना, आत्मपभ्रशंसा और परनिनन्‍्दा करना आदि स्थूछ मृषावादमे 
सम्मिलित हैं । 


तीथंकर महावीर और उतको देशना : ५१७ 


सावधानौपूवंक सत्याणुव्रतकां पालन करनेके लिए निम्नलिखित अति- 
शारोंका त्याग आवश्यक है | ु 

१. मिथ्योपदेश--सन्मागं पर छगे हुए व्यक्तिको भ्रमवश अन्य मार्म पर 
ले जानेका उपदेश करना ।मथ्योपदेश है। अंसत्य साक्षी देता और दूसरे पर 
अपवाद छूगाना भी मिथ्योपदेशके जन्‍्तर्गत्त है | 

२. रहोभ्याख्यान--गुप्त बात प्रकट करना रहोभ्याख्यान है। विश्वासधात 
करना भी इसीमें सम्मिलित है। 

३. कूटलेखक्रिया--झूठे लेख लिखना, झूठे दस्तावेज तैयार करना, झूठे 
हस्ताक्षर करना, गरुत बही, खाते तैयार कराना, नकली सिक्के तैयार करना 
अथबः नकली सिक्‍के चलाना कूटलेखक्रिया है । 


४ न्यासापहार--कोई धरोहर रखकर उसके कुछ अंशको भूल गया, तो 
उसको इस भूलका लाभ उठाकर घरोहरके भूले हुए अंशको पचानेको दुृष्टिसे 
कहना कि जितनी धरोहर तुम कह रहे हो उत्तनी ही रखी थी, न्यासापहार है । 

५. साकारमन्त्रभेद--चेष्टा क्रादि द्वारा दूसरेके अभिप्रायकों ज्ञात कर 
ईर्ष्यावश उसे प्रकट कर देना साकारमन्त्रभेद है। इस व्रतका सम्यक्तया 
पालन करनेके लिए क्रोध, लोभ, भय और हास्यका त्याग करना तथा निर्दोष 
वाणोका व्यवहार करना आवश्यक है। 


मन, वाणी और शरीरसे किसीकी सम्पत्तिको बिना आज्ञा न लेना अचो- 
याणुब्रत है। स्तेय या चोरीके दो भेद है--(१) स्थूल चोरी और (२) सूक्ष्म 
चोरी । जिस चोरोके कारण मनुष्य चोर कहलाता है, न्यायालयसे दडित होता 
हैं ओर जो चोरी लोकमें चोरी कही जाती है, वह स्थुल चोरी है। मार्ग चलते- 
चलते तिनका या कंकड़ उठा लेना सूक्ष्म चोरोके अन्तगंत है । 

किसोके घरमें सेंध गाना, किसीके पाँकेट काटना, ताला तोड़ना, लूटना, 
ठगना आदि चोरी हे। आवश्यकतासे अधिक सग्रह करना या किसी वस्तुका अनुचित 
उपयोग करना भी एक प्रकारसे चोरी है। अचौर्याणुश्नतके धारी गृहस्थको एका- 
धिकारपर भी नियस्त्रण करना चाहिए। समस्त सुविधाएं अपने लिए सब्न्चितत 
करता तथा आवश्यकताओंको अधिक-से-अधिक बढ़ाते जाना भी स्तेयके अन्तर्गत्त 
है। संसारमें धनादिककी जितनी चोरी होती है, उससे कही अधिक विचार 
एवं भावोंकी भो चोरी होती है। अतएवं अचौये भावना द्वारा भौतिक आव- 
इयकताओंको नियन्त्रित करना चाहिए। वस्तुतः जीवनकी किसी भी प्रकारकी 


५१८ ; तीर्थंकर महावीर और उनको आचार्य-परम्परा 


कंमजोरीको छिपाना कमजोरी है। जीवनमें अगणित कमजोरियाँ हैं और होती 


रहेंगी, पर उनपर न तो पर्दा डाछ़ता ओर न उनके अनुसार प्रवृत्ति करना ही 


उचित है। ॥ 

अचौर्याणुब्रतके पाझनके लिए निम्नलिलित अतिचारोंका त्याग भी 
अपेक्षित है-- 

१. स्तेनप्रयोग--चोरी करनेके लिए किसीको स्वयं प्रेरित करना, दूसरेसे 
प्रेरणा कराना या ऐसे कार्यमें सम्मति देना स्तेनप्रयोग है। 

२. स्तेनाहुत--अपनो प्रेरणा या सम्मतिके बिना किसीके द्वारा चोरी करके 
छाये हुए द्रव्यको ले लेना स्तेनाहृत है। 

३. विरुद्धराज्यातिक्रम--राज्यमें विप्लव होनेपर हीनाधिक मानसे वस्तु- 
भोका आदान-प्रदान करना विरुद्धराज्यातिक्रम है। राज्यके नियमोंका अत्ति- 
क्रमण कर जो अनुचित लाभ उठाया जाता है, वह भी विरुद्धराज्यातिक्रम है। 

४. होनाधिकमानोन्मान--मापने या तौलनेके न्यूनाधिक बाँटोंसे देन-लेन 
करना होनाधिकमानोन्मान है । 

५. प्रतिरूपकव्यवहार असली वस्तुके बदलेमें नकली वस्तु चलाना या 
असछोमे नकली वस्तु मिलाकर उसे बेचना या चालू करना प्रतिरूपकव्यवहार है। 

वास्तवमे इन अतिदारोका उद्देश्य विश्वासधात, बेईमानी, अनुचित लाभ 
आदिका त्याग करना है। 


अचोर्याणुब्रतकी शृन्यागारावास--निर्जन स्थानमें निवास, विमोचित्ता- 
वास--दूसरेके द्वारा त्यक्त आवास, परोपरोधाक रण--अपने द्वारा निवास किये 
गये स्थानमें अन्यका अनवरोध, भेक्ष्यशुद्धि--भिक्षाके नियमोंका उचित पालन 
करना एवं सपर्माविसंवाद ये पाँच भावनाएँ हैं । 


स्वदारसन्तोष--मन, वचन और कायपुवंक अपनी भार्याके अतिरिक्त 
शेष समस्त स्त्रियोंके साथ विषयसेवलका त्याग करना स्वदारसन्तोषकब्रत है । 
जिस प्रकार श्रावकके लिए स्वदारसन्तोषब्रतका विधान है उसी प्रकार 
जाविकाके लिए स्वपतिसन्तोषका नियम है। काम एक प्रकारका मान- 
सिक रोग है। इसका प्रतिकार भोग नहीं, त्याग है। रोगके प्रतिकारके लिए 
नियन्त्रित रूपमें विषयका सेवन करना और परस्त्रीगमनका त्याग करना 
ब्रह्मचर्याणुत्रत या स्वदारसन्तोषमें परिगणित् है। यह अणुब्नत जीवनको 
मर्यादित करता है और मेथुनसेवनको नियन्त्रित करता है। इस ब्रतके निम्न- 
लिखित पाँच अतिवार हैं। 
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१. परविवाहकरण--जिनका विवाह करना अपने दायित्वके अन्तर्गतःनहीं 
है उनका विवाह सम्पादित कराना, परविवाहकरण है। 5 

२. इत्वरिकापरिगृहीतागमन--जो स्त्रियाँ परदारकोटिमें नहीं आती, 
ऐसी स्त्रियोंको धनादिका लालच देकर अपनी बना लेना अथवा जिनका पति 
जीवित है, किन्तु पुश्चलो हैं उनका सेवत करना इत्वरिकापरिगृहीतागमन 
है। वस्तुतः यह अतिचार उसी समय अतिचारके रूपमें भाता है जब ब्रत्तका 
एकदेश भंग होता है, अन्यथा ब्रतभग माना जाता है | 


३. इत्वरिकाअपरिग्रहीतागमन--जो स्त्री अपरिग्रहीता--अस्वीक्ृतपतिका 
है, उसके साथ अल्प कालके लिए कामभोगका सम्बन्ध स्थापित करना इत्त्वरिका- 
अपरिभ्रहीतागमन है। वेश्या या अनाथ पुश्चली स्त्रीका नियत काल सेवन 
करनेमें यह्‌ अतिचार है। 

४. अनद्भुक्रोड़ा--कामसेवनके अत्तिरिक्त अन्य अज्भोंसे क्रीड़ा करना 
बनजुक़ोड़ा है। 

४. कामतीब्राभिनिवेश--काम एवं भोगरूप विषयोंभे अत्यन्त आसक्ति 
रखना कामतीक्राभिनिवेश है | 


ब्रह्मचर्याणुश्रतके. धारोको स्त्रीरागकथाश्रवणत्याग, स्त्रोमनोहराडू- 
निरीक्षणत्याग, पूव॑ रतानुस्मरणत्याग, वृष्य-इष्टरसत्याग और स्वशरीर-सस्का र- 
त्याग करना भी आवश्यक है | 
परिग्रहपरिमाण-अणुद्रत 

परिग्रह संसारका सबसे बड़ा पाप है। ससारके समक्ष जो जटिल समस्याएँ 
आज उपस्थित हैं, सवंव्यापी वर्गसघषंकी जो दावाग्नि प्रज्वलित हो रहो है, 
वह सब परिग्रह -मूर्च्छाकी देन है। जब तक मनुष्यके जीवनमें अमर्यादितत 
लोभ, लालच, तृष्णा, ममता या गुद्धि विद्यमान है, तब तक वह शान्तिलाभ 
नही कर सकता। श्रावक अपनी इच्छाओंको नियन्त्रित कर परिग्रहका परिमाण 
ग्रहण करता है। संसारके धन, ऐश्वर्य आदिका नियमन कर लेना परिंग्रह- 
परिमाणक्रत है। अपने योग-क्षेमके छायक भरणपोषणकी बस्तुओंको ग्रहण 
करना तथा परिश्रम कर जीवन यापन करता न्याय और अत्याचार द्वारा 
धनका सचय न करना परिग्रहर्परिमाण है। धन, घान्य, रुपया, पैसा, सोना, 
चाँदो, स्त्री, पुत्र, गृह प्रभृति पदार्थो्मे ये मेरे हैं। इस प्रकारके ममत्वपरिणामकों 
परिग्रह कहते हैं। इस ममत्व या छालसाको घटाकर उन वस्तुओंको नियमित्त 
या कम करना परिग्रहपरिमाणन्नत है। इस ब्रतका लक्ष्य समाजकी आधथिक 
विषमताको दुर करना है। इस ब्रतके निम्नलिखित पाँच अतिचार हैं--- 


७२० : तीर्थकर महावीर और उनकी आजार्य-परम्परा 


१. खेत और मकानकै प्रमाणका अतिक्रम ग । 

२, हिरण्य और स्वर्णके प्रमाणका अतिक्रमण । 

३. धन और घात्यके प्रमाणका अतिक्रमण । 

४, दास ओर दासोके प्रमाणका अतिक्रमण । 

५, कुप्य-भाण्ड (बतंन) आदिके प्रमाणका अतिक्रमण । 

इस ब्रतकी इन्द्रियोंके मनोज्न विषयोंमें राग नहीं करना और अमनोज्ञ 
विषयोंमें ढेष नही करना रूप पाँच भावनाएं हैं | 
गुशब्रत ओर शिक्षात्रत 

अणुब्नतोंकी सम्पुष्टि, वृद्धि और रक्षाके लिए तीन गुणब्रत और चार शिक्षा- 
वब्रतोंका पाछन करना आवश्यक है। इन ब्रत्ोके पालनसे मुनिव्नत्तके ग्रहण 
करनेकी शिक्षा प्राप्त हातो है | गृणब्रत तीन हैं-- 

१. दिगब्रत । 

२. देशब्रत या देशावकाशिकब्र त । 

रे. अनर्थदण्डब्रत | 

दिगृत्रत--मनुष्ययो अभिलाषा आकाशके समान असीम और अग्निके 
समान समग्र भूमण्डलपर अपना एकच्छत्र साम्राज्य स्थापित करनेका मधुर 
स्वप्त ही नही देखती, अधितु इस स्वप्नको साकार बरनेके लिए समस्त दिशा- 
ओंमें विजय करना चाहतो है। अर्थलोलुपो मानव तृष्णाके वश होकर विभिन्न 
देशोंमें परिभ्रमण करता है और विदेशोमे व्यापारसस्थान स्थापित करता है। 
मनुष्यकी इस निरंकुश तृष्णाको नियन्त्रित करनेके लिए दिग्वतका विधान 
किया गया है। 

पुर्वादि दिशाओंमे तदी, ग्राम, नगर आदि प्रसिद्ध स्थानोंकी मर्यादा बॉधकर 
जन्मपर्यन्त उससे बाहुर न जाना और उसके भीतर लेन-देन करना दिग्वत 
है। इस क्रतके पालन करनेसे क्षेत्रममर्यादाके बाहर हिसादि पापोंका त्याग हो 
जाता है और उस क्षेत्रमें वह महाब्नतीतुल्य बन जाता है। दिग्व्रतके निम्न- 
लिखित पांच अतिचार है-- 

१ ऊध्वंव्यतिक्रम--लोभादिवश ऊध्वंप्रमाणका अतिक्रम। 

२. अधोव्यतिक्रम--वापी, कूप, खदान आदिकी अध:मर्यादाका अतिक्रम । 

३. तियंग्व्यत्तिक्रम--त्तिरछे रूपमे क्षेत्रका अतिक्रम । 

४. क्षेत्रवृद्धि--एक दिल्लासे क्षेत्र घटाकर दूसरी दिशामे क्षेत्रप्रमाणको 
बुद्धि । 

५. स्मृत्यन्त राधान--निश्चित को गई क्षेत्रकों मर्यादाका विस्मरण । 
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वेशावकािक बत हि 

दिगव्तमें जीवन पर्यन्तके छिए दिशाओंका परिमाण किया जाता है | इसमें 
किये गये परिमाणमें कुछ समयके लिए किसी निश्चित देश पर्यंन्त आनेजानेका 
नियम ग्रहण करना देशावकाशिकद्नत है | इस व्रतके पाँच अतिचार हैं-- 

१. आनयत--मर्यादासे बाहरकी वस्तुका बुराना । 

२, प्रेष्यप्रयोग--मर्यादासे बाहर स्वयं न जाना, किन्तु सेवक आदिको 
आज्ञा देकर वहां बेठे हुए ही काम करा लेना प्रेष्यप्रयोग है। 

३. झब्दानुपात--मर्यादाके बाहर स्थित किसी व्यक्तिको शब्दद्वारा 
बुलाना । 

४. रूपानुपात--मर्यादित क्षेत्रके बाहुससे आकृति दिखाकर सकेतद्वारा 
बुलाना । 

५. पुदूगलक्षेप--मर्यादाके बाहर स्थित व्यक्तिको अपने पास बुलानेके छिए 
पत्र, तार आदिका प्रयोग करना । 


अनर्थंदण्डबव्बत 


बिना प्रयोजनके कार्योका त्याग करना अन्थ॑दण्डब्रत कहलाता है। जिनसे 
अपना कुछ भी छाभ न हो और व्यर्थ ही पार्पका सचय होता हो, ऐसे कार्योको- 
अनथंदण्ड कहते हैं और उनके त्यागको अनथंदण्डब्रत कहा जात्ता है। अनर्थ॑- 
दण्डके निम्न पाँच भेद हैं-- 

१. अपध्यान--दूसरोंका बुरा विचारना । 

२. पापोपदेश--पापजनक कार्योक्रा उपदेश देता | 

३. प्रमादाचरित--आवश्यकताके बिना वन कटवाना, पृथ्वी खुदवाना, 
पानी गिराना, दोष देना, विकथा या निन्‍्दा आदिये प्रवुत्त होना । 

४. हिंसादान--हिसाके साधन अस्त्र, दास्त्र, विष, विश्वैली गैस आदि 
सामग्रीका देना अथवा संहारक अस्त्रोंका आविष्कार करना । 

५. अशुभश्रुति--हिंसा और राग आदिको बढ़ानेवाली कथाओंका सुनना, 
सुनाना अशुभश्नुति है। ' 

शिक्षात्रतके चार भेद हुँ--१, सामायिक, २. प्रोषधोषोवास, ३. भोगोप- 
भोंगपरिमाण और ४. अतिथिसंविभाग । 

सामामिक--तोनों सन्ध्याओंमें समस्त पापके कर्मोंस विरत होकर नियत 
स्थानपर लियत समयके लिए मत, वचन और कायके एकाग्र करनेको सामायिक- 
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ब्रत कहते हैं। जितने समय तक ब्रती सामायिक करता है, उतने समय तक वह 
महाव्रतीके समान हो जाता है। समभाव या शान्तिकी प्राप्तिके लिए सामायिक 
किया जाता है। सामायिकद्रतके निम्तलिखित पाँच अंतिचार हैं-- ' 

१. कायदुष्प्रणधान--सामायिक करते समय हाथ, पेर आदि शरीरके अब- 
यवोको लिश्चक न रखना, नींदका झोंका छेता । 

२. वचनदष्प्रणिधान--सामायिक करते समय गुनगुनाने लगना | 

३, मनोदष्प्रणिघान--मनमें संकल्प-विकल्प उत्पन्न करना एवं मनको 
गृहुस्थीके कार्यमें फेंसाना । 

४. अनादर--सामायिकमें उत्साह त करना ! 

५, स्मृत्यनुपस्थान--एकाग्रता न होनेसे सामायिकको स्मृति न रहना | # 


प्रोषभोपवास 


पाँचों इन्द्रियाँ अपने-अपने विषयसे निवृत्त होकर उपवासी--नियन्त्रित रहें, 
उसे उपवास कहते हैं। प्रोषध अर्थात्‌ पवंके दिन उपवास करना प्रोषधोपवास 
है | साधारणतः चारों प्रकारके आहारका त्याग करना उपवास है, पर सभो 
इन्द्रियोंके विषयभोगोसे निवुत्त रहना ही यथार्थमे उपवास है। प्रोषधोपवाससे 
ध्यान, स्वाध्याय, ब्रह्मचयं और तत्त्वचिन्तन आदिकी सिद्धि होती है। प्रोष- 
धोपवासके निम्नलिखित अतिचार हैं-- 

१, अप्रत्यवेक्षिता प्रमाजितोत्सगं--जीव-जन्तुको देखे बिना और कोमल 
उपकरण द्वारा बिना प्रमाज॑नके ही मल-मूत्र और इलेष्मका त्याग करना | 

२. अप्रत्यवेक्षिताप्रमाजितादान--बिना देखे और बित्ता प्रमाज॑न किये ही 
पुजाके उपकरण आदिको ग्रहण करना | 

३, अप्रत्यवेक्षिता प्रमाजित संस्तरोपक्रमण--बिना देखे और बिना प्रमाजंन 
किये ही भूमिपर चटाई आदि बिछाना | 

४, अनादर--प्रोषधोपवास करनेमे उत्साह न दिखलाना । 

५, स्मृत्यनुपस्थान--प्रोषधोपवास करनेके समय चित्तका चञच॒छू रहना। 


* भोगोपभोगपरिमाण 
आहार-पान, गन्ध-माला आदिको भोग कहते है। जो वस्तु एकबार भोगने 
योग्य है, वह भोग है और जिन वस्तुओंकों पुनः-पुनः भोगा जा सके वे उपभोग 
हैं। इन भोग और उपभोगकी वस्तुओंका कुछ समयके लिये अधवा जीवन 
पययन्तके लिए परिमाण करना भोगोपभोगपरिमाणत्नत है। इस ब्रतके पालन 
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करनेसे छोलुपता एवं विषयर्वांछा घटती है। इस व्रतकै निम्नलिखित अति: 
बार हैं-- 


१. सचित्ताहा र-अमर्यादित वस्तुओंका उपयोग करना और सचित्त पदार्थों 
का भक्षण करना । 


२. सचित्तसम्बन्धाह र--जिस अचित्त वस्तुका सचित्त वस्तुसे संबंध हो 
गया हो, उसका उपयोग करना | 

३. सचित्तसम्मिश्राह र--चींटी आदि क्षुद्र जन्तुओंसे मिश्रित भोजनका 
आहार अथवा सचित्तसे मिश्रित वस्तुका व्यवहार । 

४. अभिषवाहार--इन्द्रियोंको मद उत्पत्न करनेवाली वस्तुका सेवन | 

५, दुष्पक्ता हा र--अधपके, अधिकपके, ठोक तरहसे नही पके हुए या जले 
भुने हुए भोजनका सेवन | 
अतिथिसंविभाग 

जो संयमरक्षा करते हुए विहार करता है अथवा जिसके आनेकी कोई 
निश्चित तिथि नही है, वह अतिथि है। इस प्रकारके अतिथिको शुद्धच्ित्तसे 
निर्दोष विधिपुवंक आहार देना अतिथिसविभागक्त है । इस प्रकारके अति- 
वियाको याग्य आंषध, धर्मापकरण, शास्त्र, आदि देना इसी ब्रतमे सम्मिलित 
है। अतिथिसविभागब्नतके निम्नलिखित अतिचार है-- 

१. सचित्तनिक्षेप--सचित्त कमलपत्र आदिपर रखकर आहारदान देना | 

२. सचित्तापिधान--आहा रको सचित्त कमरूपत्र आदिसे ढकना । 

३. परव्यपदेश--स्वयं दान न देकर दूसरेसे दिलवाना अथवा दूसरेका द्रव्य 
उठाकर स्वयं दे देना । 


४. मात्सयं--आदरपूर्वक दान न देना अथवा अन्य दाताओसे ईर्ष्या 
करना ।! 


५. कालातिक्रम--भिक्षाके समयको टालकर अयोग्य कालमें भोजन कराना । 
सल्लेखताव्रत 


सम्यक्‌ रीतिसे काय और कषायको क्षीण करनेका ताम सल्लेखना है। जब 
मरणसमय निकट आ जाय तो गृहस्थकों समस्त पदार्थों मोह-ममत्ता छोड़कर 
शनैः शनै: आहारपान भी छोड़ देना चाहिए। इस प्रकार शरोरको कद करतेके 
साथ ही कंषायोंको भी कृश करना तथा धमंध्यानपूर्वक मृत्युका स्वागत करना 
सल्लेखनाब्रतके भस्तगंत्त है। 
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शरीरका उद्देश्य धर्मंसाधन है। धामिक विधि-विधानका अनुष्ठान इस 
धारीरके द्वारा ही सम्भव होता है। अत्त: जब तक यह शरीर स्वस्थ है और 
धमंसाधनकी क्षमता है तबतक धमंसाधनमें प्रवृत्त रहना चाहिए, पर जब 
शरीरके विनाशके कारण उपस्थित हो जायें और प्रयत्न करनेपर भी शरीरकी 
रक्षा सम्भव न हो, तब आहार, पानको त्याग करते हुए गृहस्थ राग, द्ेष और 
मोहसे आत्माकी रक्षा करता है। वस्तुत: श्रावकके लिए आात्मशुद्धिका अन्तिम 
अस्त्र सल्‍लेलना है । सल्लेखनाद्वारा ही जीवनपयेन्‍्त किये यये ब्रताचरणको सफल 
किया जाता है। यह आत्मघात नही है, क्योंकि आत्मघातमे कषायका सदभाव 
रहता है, पर सल्लेखनामें कषायका अभाव है। सल्लेखनाब्रतके निम्नलिखित 
अतिचार हैं-- 

१. जीविताशंसा--जीवित रहनेकी इच्छा । ध 

२. मरणाशंसा--सेवा-सुश्रूषाके अभावमे शीघ्र मरनेकी इच्छा | 

३ भित्रालुराग--मित्रोंके प्रति अनुराग जागृत करता | 

४. सुखानुबन्ध--भोगे हुए सुखोंका पुनः पुनः स्मरण करना । 

५. निदान--तपश्चर्याका फल भोगरूपमें चाहना । 


श्रायकके देनिक घट कर्म 


श्रावक अपना सर्वागीण विकास निलिप्तभावसे स्वकत्तंव्यका सम्पादन करते 
हुए घरमें रहकर भी कर सकता है। देनिक कृत्पोंमें घटकर्मोंको गणना की 
गई है। 

, १. देवपुजा--देवपूजा शुभोपयोगका साधन है। प्रृज्य या अर्च्य गणोंके 
प्रति आत्मसमपंणकी भावना हो पूजा है । पुजा करनेसे शुभरागकी वृद्धि होती 
है, पर यह शुभराग अपने 'स्व'को पहचाननेमे उपयोगी सिद्ध होता है। पूजाके 
दो भेद हैं-- द्रव्यपूजा और भावपुजा । अष्ठद्वव्योंसे वीत्तराग और सर्वज्ञदेवकी 
पूजा करना द्रव्यपुजा है। और बिना द्रव्यके केवल गुणोका चिन्तन और मनन 
करना भावपूजा है। भावपूजामे आत्माके गुण ही आधार रहते है, अत्तः 
पृजकको आत्मानुभूतिको प्राप्ति होती है। सरागः वृत्ति होनेपर भी पूजन द्वारा 
रागद्व षके विनाशको क्षमता उत्पन्न होती है। .. 


पूजा सम्यग्दशनगुणको तो विशुद्ध करती ही है, पर वीत्तरग आाद्शंको 
प्राप्त करनेके लिये भी प्रेरित करती है। यह आत्मोत्यानकी भूमिका है। 

२. गुरुमक्ति--गुरुका अर्थ अज्ञान-अन्धकारको नष्ट करने वाला है। यह 
निग्नेन्थ, तपस्वी और आरम्भपरियग्रहरहित होता है। जीवनमें संस्कारोंका 
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प्रारम्भ गरुवरणोंकी उपासनासे ही सम्भव है। इसी कारण गहस्थके देनिंक 
षदकर्मों में गुलूपास्तिकों आवश्यक माना है। यत्तः गुरुके पास सतत निवास 
करनेसे सन, वचन, कायकी विशद्धि स्वत्तः होने लगती है और वाकसंयम 

इन्द्रियसंयम तथा आहारसंयम भी प्राप्त होने रूगते हैं | ग॒रु-उपासनासे प्राणी 
को स्वपरप्रत्ययकी उपलब्धि होती है। अतएवं गृहस्थकों प्रतिदिन गरु-उपा- 
सता एवं गरुभक्ति करना आवश्यक है। 


_ स्वाध्याय--स्वाध्यायका अर्थ स्व-आत्माका अध्ययन-चिन्तन-मनन है |» 
प्रतिदिन ज्ञानाजेन करनेसे रागके त्यागकी शक्ति उपलब्ध होती है। स्वाध्याय 
समस्त पापोंका निराकरणकर रत्लतश्रयकी उपलब्धिमें सहायक होता है। बुद्धिबल 
और आत्मबलका विकास स्वाध्याय द्वारा होता है । स्वाध्याय द्वारा संस्का रोंमें 
परिणामविशुद्धि होती है और परिणामविशद्धि ही महाफलदायक है। 
मनको स्थिर करनेकी दिव्यौषधि स्वाध्याय ही है । हेय-उपादेव और शेयकी 


जानका रोका साधन स्वाध्याय है। स्वाध्य पी जिससे संसाररूपी 
घि दर हो जाती है। अतएव प्रत्येक श्रावकको आत्मत' |; 
अति ता वासिक गा ता का बच है 


संयम्त--इन्द्रिय ओरें मनका नियमनकर सयममे प्रवुत्त होना अत्यावश्यक 
है। कषाय और विकारोंका दमन किये ब्रिना आनन्दकी उपलब्धि नहीं हो 
सकती है। संयम हो ऐसी ओोषधि है, जो रागद्वेंषरूप परिणामोंकों नियन्त्रित 
करता है। संयमके दो भेद हैं--१ इन्द्रियसंयम और २. प्राणिसयम । इन 
दोनों संयमोंमें पहले इन्द्रियसंयमका धारण करना आवश्यक है क्योंकि - 
इन्द्रियोंके वश हो जानेपर ही प्राणियोंकी रक्षा सम्भव होती है। इन्द्रिय- 
सम्बन्धी आप्लाषाओं, लालसाओं और इच्छाओंका निरोध करना इन्द्रिय- 
संयमके अन्तगंत है। विषय-कषायाओंको नियन्त्रित करनेका एकमात्र साधन 
संयम है। जिसने इन्द्रियसंयमका पालन आरम्भ कर दिया है वह जीवन- 
निर्वाहके छिये कम-से-कम सामग्रीका उपयोग करता है, जिससे शेष सामग्री 
समाजके अन्य सदस्योंके काम आती है, संघर्ष कम होता है और विधमता 
दूर होती है। यदि एक मनुष्य अधिक सामग्रीका उपभोग करे तो दूसरोंके 
लिये सामग्री कम पड़ेगी, जिससे शोषण आरम्भ हो जायगा | अतएव इन्द्रिय- 
संयसका अभ्यास करना आवश्यक है। 

प्राणिसंयममें धट्कायके जोबोंकी रक्षा अपेक्षित है। प्राणिसंयमके घारण 
करनेसे अहिसाकी साधना सिद्ध होतो है ओर आत्मविकासका आरस्म 


होता है । 
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जन 


सब--हच्छानिरोधकी तप कहते हैं । जो व्यक्ति अपनी महत्वाकांक्षाओं 
ओर इच्छाओंका नियन्त्रण करता हैं, वह तपका अभ्यासी है। वास्तवमें , 
अनक्षन, ऊनोदर आदि तपोंके अभ्याससे आत्मामें निमंछता उत्पन्न होती है। 
अहंकार और ममकारका त्याग भी तपके द्वारा ही सम्भव है। रत्नत्रयके 
अभ्यास श्रावकको अपनी शक्तिके अलुसार प्रतिदिन तपका अभ्यास करना 
चाहिए | 

दान--शक्त्यनुसा र प्रतिदिन दान देना चाहिए । सम्पत्तिकी साथंकता दानमें 
ही है। दान सुपात्रको देनेसे अधिक फलवान्‌ होता है। यदि दानमें अहका रका 
भाव आ जाय तो दान तिष्फल हो जाता है| श्रावक मुन्ति, आयिका, क्षुल्लिका, 
क्ुल्लक, ब्रह्मचारो, ब्रती आदिको दान देकर शुभभावोंका अंत करता है। ५ 
शायकाचारके विकासको सोढ़ियाँ. *, 


आवक अपने आचारके बिकासके हेतु मूलभूत ब्रतोंका पाूम करता हुआ 
सम्यग्द्शनको विशुद्धिके साथ चारित्रमें प्रवत्त होता है। उसके इस चारित्रिक 
विकास या आध्यात्मिक उन्नतिके कुछ सोपान हैं जो शास्त्रीय भाषामें प्रतिमा 
या अभिग्नहविशेष कहे जाते हैं। वस्तुत: ये प्रतिमाएँ श्रमणजीवनकी उप- 
लब्धिका द्वार हैं। जो इन सोपानोंका आरोहणकर उत्तरोत्तर अपने आचारका 
विकास करता जाता है वह श्रमणजीवनके निकट पहुँचनेका अधिकारी बन 
जाता है | ये सोपान या प्रतिमाएँ ग्यारह हैं। 


. १ दर्शनप्रतिमा--देव, शास्त्र और गुरुकी भक्ति द्वारा जिसने अपने श्रद्धान- 
को दृढ़ और विशुद्ध कर लिया है और जो संसार-विषय एवं भोगोंसे विरक्त 
हो चला है वह निर्दोष अष्टमूलगुणोंका पाऊन करता हुआ दहांनप्रतिमाका 
धारी श्रावक कहलाता है। दाशंनिक श्रावक मद्य, मांस, मथुका न तो स्वयं 
सेवन करता है और न इन वस्तुओका व्यापार करता है, न दूसरोंसे कराता 
है, न सम्मति ही देता है। मय्य-मांसके सेवन करनेवाले व्यक्तियोंसे अपना 
सम्पर्क भी नहीं रखता है। चमंपात्रमें रखे हुए घृत, तैल या जलका भी 
उपभोग नहों करता। राजिभोजनका त्याग करनेके साथ जल छानकर पीता 
है और सप्तव्यसनोंका त्यागी होता है। यह श्रावक नियन्त्रित रूपमें ही विषय- 
भोगोंका सेवन करता है। 


२. ब्रतप्रतिमा--माया, मिथ्यात्व और निदान इन तीन दाल्योंसे रहित 
होकर निरतिचार पण्चाणुत्रत और सप्ततीलोंका धारण करनेवाला श्रावक 
ब्रतिक या ब्रती कहलाता है। राग-देष और मोहपर विजय प्राप्त करनेके 
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लिये साम्यभाव रखना व्रतिकके लिये आवश्यक है । पूव्वमें प्रतिपादित भ्रावक्ूके 
द्वादश ब्रतोंका पालन करना ब्रतिकके लिये विधेय है। 

३. सामायिकप्रतिमा--व्रतप्रतिमाका अभ्यासी श्रावक तीनों संध्याओं में 
सांमायिक करता है और कठिन-से-कठिन कष्ट आ पडनेपर भी ध्यानसे विचलित 
नहीं होता है। वह मन, वचन और कायको एकाग्रताको स्थिर बनाये रखता 
है। सामायिक करनेवाला व्यक्ति एक-एक कायोत्सगंके पश्चात्‌ चार बार 
तीन-तीन आवत॑ करता है। अर्थात्‌ प्रत्येक दिशामें “णमो अरहंताणं” इस 
आद्य सामायिकदण्डक और “थोस्सामि ह' इस अन्तिम स्तविकदण्डकके तीन- 
तीन आवत और एक-एक प्रणाम इस तरह बारह आवतं और चार प्रणाम 
करता है। श्रावक इन आवते आदिकी क्रियाओंको खड़े होकर सम्पन्न करता 
है। सामायिकका उद्देश्य आत्माकी शक्तिका केन्द्रीकरण करना है। सामायिक- 
प्रतिमाका धारण करनेवाला सामायिकी कहलात्ता है। दूसरी प्रतिमामें जो 
सामायिकशिक्षात्रत है वह अभ्यासरूप है और इस तीपतरी प्रतिमामें किया 
जानेवाला सामायिक ब्रतरूप है । 

४ प्रोषधप्रतिमा--प्रत्येक अष्टमी और चतुददंशीको उपवास करना प्रोषध 
प्रतिमा है| पुव॑में द्वितीय प्रतिमाके अन्तगंत जिस प्रोषधोषपवासका वर्णन किया 
गया है, वह अभ्यासरूपमे है। पर यहां यह प्रतिमा ब्रतरूपमें ग्रहीत है । 

५. सचित्तविरत-प्रतिसा--पृर्वंकी चार प्रतिमाओका पालन करनेवाले 
दयालु श्रावक द्वारा हरे साग, सब्जी, फल, पुष्प आदिके भक्षणका त्याग करना 
सचित्तविरत-प्रतिमा है। वस्तुतः इस प्रतिमामे किये गये सचित्तत्यागका 
उद्देश्य संयम पालन करना है। सयमके दो रूप है--१. प्राणसयम और 
२. इन्द्रियसयम। प्राणियोकी रक्षा करना प्राणिसयम और इन्द्रियोको वश्षमें 
करना इन्द्रियसंयम है। 

वस्तुत: वनस्पतिके दो भेद हैं :--(१) सप्रतिष्ठित और (२) अप्रत्तिष्ठित । 
सप्रतिष्ठित दशामें प्रत्येक बनस्पतिमें अगणित जीवोंका वास रहता है, अतएव 
उसे अनन्तकाय कहते हैं और अप्रतिष्ठत दक्षामें उसमें एक हो जीवका निवास 
रहता है । सप्रत्तिष्ठित या अनन्तकाय वनस्पतिके भक्षणका त्याग अपेक्षित है। 
जब वही वनस्पति अप्रतिष्ठित--अनन्तकायके जोबोंका वास नही रहनेके 
कारण अचित्त हो जाती है तो उसका भक्षण किया जाता है। सुखाकर, 
अग्निमें पकाकर, चाक्से काटकर सचित्तको अचित्त बनाया जा सकता है। 
इन्द्रियसंयमका पालन करनेके लिये सचित्त वनस्पतिका त्याग आवश्यक है । 


६. विवासेथुन या श्रिभुक्तित्याग--पूर्वोक्त पाँच प्रतिमाओंके आचरणका 
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पालन करते हुए श्रावक जब दिनमें मन, वचन और कायसे स्त्रीमात्रका त्याग 
करता है तब उसके दि 238 “24028 कहलातो है। पूर्वोक्त पाँचवीं 
प्रतिमामें इन्द्रियमदका रक खानपानका त्यागमकर इन्द्रियोंको संयत 
करनेकी चेष्टा की गई है । इस छठी प्रतिमामें दिनमे कामभोगका त्याग 
कराकर भनुष्पकोी कामभोगको लालसाको रात्रिके लिये ही सीमित कर दिया 
गया है। 


इस प्रतिमाको रात्रिभुक्तिविरति भी कहा जाता है। दयालुचित्त श्रावक 
रात्रिमें खाद्य, स्वाद्य, लेहा और पेय इन चारों ही प्रकारके भोजनोंको मन, 
बचन, काय और कृत, कारित, अनुमोदनासे त्याग करता है। 

७. ब्रह्मचयंप्रतिमा--पूर्वोक्त छह प्रततिमाओंमे विहित संयमके अभ्याससे वि 
मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति द्वारा स्त्रीमात्रके सेवतका त्याग करना सप्तम 
ब्रह्मचयंप्रतिमा है। छठी प्रतिमामें दिवामेथुनका त्याग कराया गया है और 
इस सप्तम प्रतिमामें रातरिमें भी मेथुनका त्याग विहित है । 


आत्मशक्तिको केन्द्रित करनेके लिये ब्रह्मचयं एक अपूव॑ वस्तु है। यहाँ 
ब्रह्मचयंका अर्थ शारीरिक कामभोगोसे निवृत्ति करना ही नही है अपितु 
पण्चेन्द्रियोंके विषयभोगोका त्याग करना है | 


८ आरस्भत्यागप्रतिमा--पूंकी सात प्रत्िमाओका पालन करनेवाला 
श्रावक जब आजीविकाके सावन कृषि, व्यापार एव नौकरी आदिके करने-कराने 
का त्याग कर देता है तो वह आरम्मत्याग्रप्रतिमावाला कहलाता है। ब्रह्मचयं- 
प्रतिमामें कौटुम्बिक जोवनको मर्यादित कर दिया जाता है और इस प्रतिमामें 
सुयोग्य संत्तानको दायित्व सौंपफर उससे विरत हो जाता है। 


९, परिगृह॒त्यागप्रतिमा--पूर्वोक्त आठ प्रतिमाओंके आचारका पालन 
करनेके साथ-साथ भूमि, गृह आदिसे अपना स्वत्व छोड़ना परिगृहत्याग- 
प्रतिमा है। अष्टम प्रत्तिमामें अपना उद्योग-धन्धा पुत्रोंकी सुपुर्दकर सम्पत्ति 
अपने ही अधिका रमें रखता है। पर इस प्रतिमामें उसका भी त्याग कर 
दैला है। 

१० अनुसतित्यागप्रतिमा--पू्वंकी नौ प्रतिमाओंके आचारका अभ्यास 
हो जानेके पश्चात्‌ घरके किसी भी कारोबारमें किसी भी प्रकारकी अनुमति न 
देना अनुमतित्यागप्रतिमा है। इस प्रतिमाका घारी श्रावक घरमें न रहकर 
मन्दिर या चेत्यालयमें निवास करने ऊगत्ता है और अपना समय स्वाध्यायमें 
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व्यतीत करत; है। मध्यान्हू काछमें झमस्त्रण मिलनेपर अपने था दूर्सरेके घर 
भोजन कर आता है | भोजनमें उसकी अपनी कोई भी रुचि नहीं रहती । , 

११. उद्दिषतत्थानप्रतिभा--अपने उद्देश्यसे बनाये गये आहारका अ्रहण न 
करना उहिद्त्यागप्रतिमा है। इस प्रतिमाके दो भेद हैं :---(१) ऐलक और 
(२) क्षुल्लक । क्षुल्लक लंगोटीके साथ चादर भी रखता है और केंची या 
छुरेसे अपने केशोंको बनवाता है। जिस स्थान पर क्षुल्लक बेठता या उठता 
है उस स्थानको कीमल वस्त्र आदिसे स्वच्छ कर लेता है, जिससे किसी 
जीवको पोड़ा नही द्वोती है । 

ऐलक केवल एक लंगोटो ही रखता है तथा केशलुञ्च करता है। 


सुन्याचार या साध्वाचार 


श्रमण-संस्था आत्मकल्याण और समाजोत्थान दोनों ही दृष्टियोंसे उपयोगी 
है। मुनि-आचार, पुरुषार्थमार्गकका द्योतक है। मुनि परम पुरुषार्थके हेतु ही 
निग्नेन्षपद धारण करते हैं । वे विमल स्वभावकी प्राप्ति हेतु अन्तरंग और 
बहिरंग दोनों प्रकारके परिग्रहका त्याग करते हैं। वास्तवमें दिगम्बर वेश 
आकिचस्थकी पराकाष्ठा है और है अहिसाकी आधारशिला | कषाय और 
वासनासे हिंसक परिणति होती है तथा भ्राकिचनत्व न स्वीकार करने पर 
अहंकारका उदय होकर अहिंसा घ्ंको उच्चकोटिकी परिपालनामे विक्षेप 
उत्पन्न हो सकता है। अत्तएवं मुनिके लिये दिगम्बर वेश परमावश्यक है। 
निम्न्॑यत्वके कारण ही मुनि कंचन और कामिनी इन दोनों ही परवस्तुओका 
त्याग कर मोह-रातिका उपशमन करता है। अतएव यहाँ संक्षेपमें मुनिके 
आचारका विचार प्रस्तुत किया जा रहा है-- 


भुनिके अट्टाईस मूलगुण होते हैं। इन मूलगुणोंका भली प्रकार पालन 
करता हुआ मुनि आत्मोत्यानमें प्रवृत्त होता है । 


पंथ महावत--अहिंसा भहाव्त्त, सत्य सहान्नत्त, अचोय॑ महात्रत्त, ब्रह्मचर्य 
महाव्रत और अपरिग्रह महाद़्त | श्रावक जिन ब्रत्तोंका एकदेशरूपसे अणु- 
रूपमें पालन करता था, मुनि उन्ही त्रत्तोंका पूर्णतया पालन करता है। 
षट्कायके जीवोंका धात तही करते हुए राग-हेष, कास, क्रोधादि विकारोंको 
उत्पन्न नहीं होने दैत्ता । प्राणोंपर संकट आनेपर भी न असत्य भाषण करता 
है, न किसीकी बिना दी हुई वस्तुको ग्रहण करता है | पूर्ण शीकका पालन करते 
हुए अन्तरंग और बहिरंग सभी प्रकारके परिग्रहोंका त्यागी होता है। शुद्धिके 
हैतु कमण्डलू और प्राणिरक्षाके लिये मयूरपंखकी पिच्छि ग्रहण करता है। 


५३० : तोबकर महावोर और उनकी आचार्य-परम्परा 


६-१० पाँच समितियाँ--सुतरि दिनमें सुर्यालोकके रहने पर खार हाथ आगे 
भूमि देखकर गमन करते हैं। हित, मित और प्रिय वचन बोलते हैं। श्रद्धा और 
भक्तिपूर्वक दिये गये निर्दोष आहारको एक बार ग्रहण करते हैं। पिच्छ- 
कमण्डल आदिको सावधानीपृवंक रखते और उठाते हैं। जीव-जन्तु रहित 
भूमि पर मल- त्थाग करते हैं। प्रमादत्यागकी हेतुभुत ईर्या, भाषा, 
एषणा, आदान शो और व्युत्सग ये पाँच समितियां हैं । 

११-१५ पंचेन्वियनिग्रह--जों विषय इन्द्रियोंको लुभावने लगते हैं, उनसे 
मुनि राग नहीं करते ओर जो विषय इन्द्रियोंको बुरे लगते हैं, उनसे द्वेष नहीं 
करते | * 

१६-२१ बडावश्यक--सामायिक, स्तुति, वन्दना, प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान 
और कायोत्सर्ग इन षडावश्यकोंका मुनिपालन करते हैं। सामायिकके साथ तीर्थ- 
करोंकी स्तुति, उन्हें नमस्कार, प्रमादसे लगे ५ ६8 दोषोंका शोधन, भविष्यमें लग 
सकनेवाले दाषोंसे बचनेके लिए अयोग्य वस्तुओंका मन-वचन-कायसे त्याग, तप- 
वद्धि अथवा कमंनिजंराके लिये कायोत्सर्ग करना अपेक्षित है। खड़े होकर दोनों 
भुजाओंको नीचेकी ओर लटकाकर, पेरके दोनों पंजोंको एक सीधमें चार अंगुल- 
के अन्तरालसे रखकर आत्मध्यानमें लीन होना कायोत्सगं है । 


२२-२८ शेष ७ गुण--स्तान नहीं करना, दन्‍्तधावन नहीं करना, पृथ्वीपर 
शयन करना, खड़े होकर भोजन करना, दिनमें एक बार भोजन करना, नग्न 
रहना और केशलुञ्च करना | 

मुनि क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण, दंश-मशक, नाग्न्य, अर्रात, स्त्री, चर्या, 
निषद्या, शय्या, आक्रोश, वध, याचना, आलाभ, रोग, तृण-स्पर्श, मल, सत्कार- 
पुरस्कार, प्रज्ञा, अज्ञान और अदर्शन इन बाईस परीषहोंको सहन करता है। मुनि 
कष्ट आनेपर सभी प्रकारके उपसर्गोंको भी शाल्तिपुदंक सहत्ता है। उसके लिये 
शत्रु-मित्र, महरलू-इमशान, कंचन-कांच, निन्दा-स्तुति सब समान हैं। यदि कोई 
उसकी पूजा करता है, तो उसे भी वह अशीर्वाद देता है और यदि कोई उसपर 
तलवारसे बार करता है, तो उसे भी आशीर्वाद देता है। उसे न किसीसे राग 
होता है और न किसीसे दंघ | वह राग-द्व षकों दूर' करनेके लिये हो साधु- 
आऑचरण करता है। साधु या मुनिकोी आवश्यकत्ताएँ अत्यन्त परिमित होती हैं। 
नग्न रहनेके कारण उसकी निरविकारता स्पष्ट प्रतीत होती है। वह विकार 
छिपानेके लिये न तो लंगोटो ग्रहण करता है और न किसी प्रकारका संकोच 
ही करता है। 

साधुका जोबन अक्ृत्रिम और स्वाभाविक रहता है, किसी भी प्रकारका 


तीथकर महावीर और उनकी देदना : ५३६१ 


जाडम्बर उसके पास नहीं रहता । सिर, दाढ़ी, मछोंके केश्ञोंको ट्विंतीय, चतुर्थ 
और छठे महीनोंमें वह अपने हाथसे उखाड़ डालता" है । है 


साथुका अन्य आचार 


मुनि-आचार या साधु-आचारका पारून करनेके लिये गुप्ति, समिति, 
अनुप्रेक्षा, परीषहजय और चारित्रका पाछन करना भी आवश्यक है। योगोंका 
सम्यक प्रकारसे निग्नह करना गृप्ति है। गप्तिका जीवनके निर्माणमें बड़ा हाथ 
है, क्योंकि भावबन्धनसे मुक्ति गृप्तियोंके द्वारा ही प्राप्त होती है । गुप्ति प्रवृत्ति- 
मात्रका तिषेध कहलाती है। शारीरिक क्रियाका नियमन, मौन धारण और 
संकल्प-विकल्पसे जीवनका संरक्षण क्रमश: काय, वचन और मनोगुप्ति है। 


जब-तक शरीरका संयोग है, त्तब-तक क्रियाका होना आवश्यक है। मुनि 
गमनागमन भी करता है। आचार्य, उपाध्याय, साधु या अन्य जनोंसे सम्भाषण 
भी करता है, भोजन भी लेता है। संयम और ज्ञानके साधनभूत पिच्छि, 
कमण्डलु और शास्त्रका भी व्यवहार करता है और मल-मृत्र आदिका भी त्याग 
करता है। यह नहीं हो सकता कि मुनि होनेके बाद वह एक साथ समस्त 
क्रियाओंका त्याग कर दे। अत्तः वह पाँच प्रकारकी समित्तियोंका पालन करता 
है। जीवनमें पूर्णतया सावधानी रखता है। 

मुनि कर्मों के उन्मूलन और आत्मस्वभावकी प्राप्तिके हेतु, उत्तम क्षमा, 
उत्तम मादंव, उत्तम आजंव, उत्तम शौच, उत्तम सत्य, उत्तम संयम, उत्तम तप 
उत्तम त्याग, उत्तम आकिचन्य और उत्तम ब्रह्मचर्यंका पालन करता है। उत्तम 
क्षमाका अथ है--क्रोधके कारण मिलनेपर भी क्रोध न कर सहनशीलता बनाये 
रखना । भीतर और बाहर नम्नता धारण करना एवं अहंकारपर विजय पाना 
मादंव है। मन-वचन और कायकी प्रवृत्तिको सरल रखना आजंव है। सभी 
प्रकारके लोभका त्यागकर शरोरमें आसक्ति न रखना शौच है। साधु पुरुषोंके 
लिये हितकारी वचन बोलना सत्य है। षट्कायके जीवोंकी रक्षा करना 
और इन्द्रियोंको विषयोंमें प्रवृत्त नही होने देता संयम है। शुभोद्देश्यसे 
त्याग आधारभूत नियमोंको अपने जीवनमें उत्ता रना त्तप है। संयत्तका ज्ञानादि 


१. जधज।दरूवजाद उप्याडिदकेसमंसुर्गं सुद्धं । 

रहिदं हिसादीदो अप्पड़िकम्म॑ हवदि लिंग॑ं ॥ 

मुच्छारंभविजुत्त जुत्तं उवजोगजोगसुद्धोहि । 

लिंगं ण परावेक्ख अपुणब्भवकारणं जेण्ह ॥। 
“--प्रवचनसार, गाथा २०५-२०६. 


५३२ : तीथैंकर महावीर और उत्तकी आचार्य-परम्परा 


गुणोंका प्रदान करना त्याग है। शरोर और परवस्तुओंसे ममंत्व न-रखंनां 
आकिचन्य है। स्त्रीविषयक सहवास, स्मरण और कथा आदिका स्वंथा त्याग 
करना ब्रह्मचयं है। ह 

संप्षार एवं ससारक॑ कारणोंके प्रति विरक्त होकर धर्मके प्रति गहरी 
आस्था उत्पन्न करना अनुप्रेक्षा है। अनुप्रेक्षका अथ है, पुन; पुनः चिन्तन 
करना । साधु या अन्य आत्मसाधक व्यक्ति ससार और संसारकोी अनित्यता 
आदिके विषयमें और साथ ही आत्मशुद्धिके कारणभूत मिन्‍्न-भिन्‍न साध॑नोंके 
विषयमे पुनः पुनः चिन्तन करता है, जिससे संसार और ससारके कारणोंके 
प्रति विरक्ति उत्पन्न होती है और घमंके प्रति आस्था उत्पन्न होती है। 
अनुप्रेक्षाएँ निम्नलिखित बारह हैं-- 

(१) अनित्य--शरी र, इन्द्रिय, विषय ओर भोगोपभोगको जलके बुलबुलेके 
समान अनवस्थित और अनित्य चिन्तन करता । मोहवश इस प्राणीने पर- 
पदार्थोकों नित्य मान लिया है, पर वस्तुतः आत्माका ज्ञान-दर्शन और चेतन्य 
स्वभाव ही नित्य है और यही उपयोगी है। 


(२) अशरण--यह प्राणी जन्म, जरा, मृत्यु और व्याधियोसे घिरा हुआ है । 
यहाँ इसका कोई भी शरण नही है। कष्ट या विपत्तिके समय धर्मके अतिरिक्त 
अन्य कोई भो रक्षक नहो है। इसप्रकार संसारको अशरणभूत विचार करना 
अशरणानुप्रेक्षा है । 

( ३ ) ससारानुप्रेक्षा--संसा रके स्वरूपका चिन्तन करना त्तथा जन्म-मरण- 
हप इस परिभ्रमणमे स्वजन और परिजनकी कल्पना करना व्यथं है । जो साधक 
ससारके स्वरूपका चिल्तनकर वंराग्य उत्पन्त करता है, वह संसारानुप्रेक्षाका 
चिन्तक होता है । 


(४ ) एकत्वानुप्रेज्षा--में अकेला ही जन्मता हुँ और अकेला ही मरण 
प्राप्त करता हूँ। स्वजन या परिजन ऐसा कोई नही जो मेरे दुःखोको दूर कर 
सकते है, इस प्रकार चिन्तन करना एकत्वानुप्रेक्षा है। 


(५) अन्‍्यत्वानुप्रेक्षा--शरीर जड़ है, मै चेतन हूँ। शरीर अनित्य है, 
में नित्य हूँ । ससारमें परिभ्रमण करते हुए, मैने अगणित शरीर धारण किये, 
पर मे जहाँ-का-तहाँ हूँ । जब मैं शरीरसे पृथक हूँ, तब अन्य पदार्थों से अविभक्त 
केसे हो सकता हूं ? इस प्रकार शरीर और बाह्य पदार्थोंसे अपनेको भिन्‍न 
चिन्तन करना अन्यत्वानुप्रेक्षा है । 


(६ ) अशुचित्वातुप्रेक्षा--शरीर अत्यन्त अपवित्र है। यह शुक्र, शोणित 
तोथंकर महावीर और उनको देशना : ५३३ 


आदि सप्त घातुओं और मल-मृत्रसे भरा हुआ है। इससे निरन्तर मूल क्षरता 
है। इस प्रकार झरीरकी अशुचिताका चिन्तन करना अशुचि-अनुप्रेक्षा है। * 


(७ ) आखवानुप्रेक्षा--इन्द्रिय, कषाय और अचन्नत आदि उभय लोककमें 
दुःखदायी है । इन्द्रियविषयोंको विनाशकारी लीला तो सर्वत्र प्रसिद्ध है। जो 
इन्द्रियविषयों और कषायोंके अधीत है, उसके निरन्तर आखस्त्रव होता रहता 
है और यह आखव ही आत्मकल्याणमें बाधक है। इस प्रकार आख्वस्वरूप- 
का चिन्तत करता आखवानुप्रेक्षा है । 

(८ ) संवरालुप्रेक्षा--संवर आशस्रवका विरोधी हे । उत्तम क्षमादि संवरके 
साधन हैं। संवरके बिना आत्मशुद्धिका होना असम्भव है । इस प्रकार संवर- 
स्वरूपका चिन्तन करना संवरानुप्रेक्षा हे । 


(९ ) निजंरानुप्रेक्षा--फल देकर कर्मोंका झड़ जाना निजंरा है। यह दो 
प्रकार को है--(१) सविपाक और (२) अविपाक | जो विविध गतियोंमें 
फलकालके प्राप्त होनेपर निजंरा होती है, वह सविपाक है। यह अबुद्धि- 
पूवेक सभी प्राणियोंमें पायी जाती है। किन्तु अविषपाक निर्जंरा लपश्चर्याके 
निमित्तसे सम्यग्दृष्टिक होती है| निजंराका यही भेद कार्यकारी है। इस प्रकार 
निज राके दोष-गुणका विचार करना निर्जरानुप्रेक्षा है। 

( १० ) लोकालुप्रेज्ञा--अनादि, अनिधन और अक्ृत्रिम लोकके स्वभावका 
चिन्तन करना त्तथा इस लोकमें स्थित दुःख उठानेवाले प्राणीके दुःखोंका 
विचार करना लोकानुप्रेक्षा है। 

(११ ) बोधिदुलेभानुप्रेक्षा--जिस प्रकार समुद्रमे पड़े हुए हीरकरत्नका 
प्राप्त करना दुलेभ है, उसी प्रकार एकेन्द्रियसे त्रसपर्यायका मिलना दुलंभ है । 
असपर्यायमें पच्चेनिद्रिय, संज्ी, पर्याप्त, मनुष्य एवं सम्यस्ज्ञानकी प्राप्तिके योग्य 
साधनोंका मिलना कठित है। कदाचित्‌ ये साधन भी मिल जायें, तो रत्नत्रयकी 
प्राप्तिकि योग्य बोधिका मिलना दुलभ है। इसप्रकार चिन्तन करना बोधि- | 
दुलभानुप्रेक्षा है। 

(१२) धर्मस्वाख्यातत्त्वानुप्रेक्षा--तीथंकर द्वारा उपदिष्ट धर्म अहिसामय 
हैं और इसकी पुष्टि सत्य, अचौयं, ब्रह्मचयं, अपरिग्रह, विनय, क्षमा, विवेक 
भादि धर्मों और गुणोसे होती है। जो अहिसा घंको धारण नहीं करता । 
उसे संसारमें परिभ्रमण करना पड़ता है, इस प्रकार चिन्तन करना धमम- 
स्वाय्यातत्वानुप्रेक्षा है। 

इन अनुप्रेक्षाओंके चिस्तनसे वेराग्यको वृद्धि होती है। ये अनुम्रेक्षाएँ 
माताके समान हितकारिणों ओर आत्म-आस्थाको उद्बुद्ध करनेवालो हैं । 
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धारित 


संयमी व्यक्तिकी कर्मोंके निवारणार्थ जो अन्तरंग और बहिरंग प्रवृत्ति . 
होतो है वहू चारित्र है| परिणामोंकी विशुद्धिके तारतम्यकी अपेक्षा ओर 
निर्मित्तमेंदसे चारित्रके पाँच भेद हैं । मुनि इन पाँचों प्रकारके चारित्रोका 
पालन करता है। 

१. सामायिक चारित्र--सम्यक्त्व, ज्ञान, संयम और तप इनके साथ ऐक्य 
स्थापित करना और राग एवं द्वषका विरोध करके आवश्यक कत्तंब्योंमें 
समताभाव बनाये रखना सामायिक चारित्र है। इसके दो भेद हैं--(१) नियत 
काल और (२) अनियत काल | जिनका समय निद्िचत है ऐसे स्वाध्याय आदि 
नियत काल सामायिक है और जिनका समय निश्चत नहीं हे ऐसे ईर्यापथ 
आदि अनियतकाल हैं । सक्षेप्त: समस्त प्तावद्ययोगका एकदेश त्याग करना ” 
सामायिक चारित्र है। 


२. छेदोपस्थापना चारित्र--सामायिक चारित्रसे विचलित होनेपर प्राय- 
दिचत्तके द्वारा सावद्य व्यापारमें लगे दोषोंको छेंदकर पुनः सयम धारण 
करना छेदोपस्थापना चारिश्र है। वस्तुत्त: समस्त सावद्यवागका भेदरूपसे 
त्याग करना छेदोपस्थापना चारित्र है। यथा--मेंने समस्त पापकार्योका त्याग 
किया, यह सामायिक्र है और मेने हिसा, झूठ, चोरी, कुशोक और परिग्रहका 
त्याग किया, यह छेदोपस्थापना है । 

३. परिहारविशुद्धि--जिस चारित्रमे प्राणिहिसाकी पूर्ण निवृत्ति होनेसे 
विशिष्ट विशुद्धि पायी जाती है उसे परिहारविशुद्धि कहते है। जिस व्यक्तिने 
अपने जन्मसे तीस वर्षकी अवस्थातक सुखपूवंक जीवन व्यतीत किया, पश्चातु 
दिगम्बर दीक्षा लेकर आठ वर्ष त्क तीर्थंकरके निकट प्रत्याख्याननामक नवम 
पूवंका अध्ययन किया हो तथा तीनों सन्ध्याकालको छोड़कर दो कोब बिहार 
करनेका जिसका नियम हो उस दुघ॑रचर्याके पालक महामुनिकों ही परिहार- 
विशुद्धि चारित्र होता है। इस चारित्रवालेके शरीरसे जीवोंका धात नहीं 
होता है । इसोसे इसका नाम परिह्ारविशुद्धि है। 

४. सुक्ष्मसाम्पराय चारित्र--जिसम क्रोध, मान, माया इन तीन कषायोंका 
उदय नही होता, किन्तु सुक्ष्म लोभका उदय होता है वह सुक्ष्मसाम्पराय चारित्र 
है। यह दशमगुणस्थानमें होता है ! 


५, ययाव्यात चारित्र--समस्त मोहनीयकमंके उपश्म अथवा क्षयसे जैसा 
आत्माका निविकार स्वभाव है वेसा ही स्वभाव हो जाना यथाल्यात चारित्र है। 
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तप--विषयोसे मनको दूर करनेके हेतु एवं राग-द्ेषपर विजय आप्त 
करनेके हेतु जिन-जिन उपायों द्वारा शरीर, इन्द्रिय और मनको तपाया जात्ता 
है अर्थात्‌ इनपर विजय प्राप्त की जाती है बे समी उपाय तप हैं। तपके दो 
भेद हैं--(१) बाह्य एवं (२) आशभ्यन्तर | बाह्य द्रव्यकी अपेक्षा होनेके कारण 
जो दूसरोंको दिखाई पड़ते हैं, वे बाह्यतप हैं। बाह्यतप बाभ्यन्तर तपकी पृष्टिमे 
कारण हैं। जिन तपोमे मानसिक क्रियाओकी भश्रधानता हो, जो अन्यको दिख- 
लाई न पड़ें वे आभ्यन्तर तप हैं । 


बाह्मतप 
अनशन, अवमौदय, वृत्तिपरिसख्यान, रसपरित्याग, विविक्तशय्यासत और 
कायक्लेश ये छह बाह्य तप हैं । 


१ अनशन--संय्मकी पुष्टि, रागका उच्छेद, कमंनाश और ध्यानसिद्धिके 
लिये भोजनका त्याग करना अनशन तप है। इसमे रूयाति, पूजा आदि फल- 
प्राप्तिकी आकांक्षा नही रहती । 


२. अवमौदयं--संयमको जागृत रखने, दोषोके प्रशम करने, सन्‍्तोष एव 
स्वाध्यायको सिद्ध करनेके लिये भूखसे कम खाना अवमौदय तप है। मुनिका 
उत्कृष्ट ग्रास बत्तीस ग्रास है, अत: इससे ज़ल्प आहार करना अवमोदयं है। 

३ वृसिपरिसंख्यान--आहारके लिये जाते समय घर, गली आदिका 


नियम ग्रहण करना वृत्तिपरिसंख्यान तप है। यह चित्तवृत्तिपर विजय प्राप्त 
करने और भासक्तिको घटानेके लिये धारण किया जाता है । 


४. रसपरित्याग--इन्द्रियो और निद्रा पर विजयप्राप्ताथं घी, दुग्ध, 
दि, तैल, मीठा और नमकका यथायोग्य त्याग करना रसपरित्याग तप है| 


५. विविक्तशय्पासन--श्रह्मचये, स्वाध्याय, ध्यान आदिकी सिद्धि हेठु 
एकान्त स्थानम शयन करना तथा आसन लगाना विविक्तदय्यासन तप है । 


६. कायक्छेश--कष्ट सहन करनेके अभ्यासके हेतु विछासभावताको दूर 
करने तथा धर्मकी प्रभावनाके लिये प्रीष्म ऋतुमें पंतशिलापर, शीत 
ऋतुमें खुले मेदानमें ओर वर्षा ऋतुमें वृक्षके नीचे ध्यान लगाना कायक्लेश है। 


आस्यन्तर तप--आभ्यन्तर तपके प्रायश्चित्त, विनय, वेय्यावृत्त्य, स्वा- 
ध्याय, व्युत्सर्ग और ध्यान ये छह भेद हैं । 


१. प्रायश्चिल--प्रमादसे लगे हुए दोषोंको दर करना प्रायश्चित्त तप है । 
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इसके आलोचना, प्रतिक्रमणं, तंदुभय, विवेक, व्युत्सगं, तप, छेद, परिहार, 
और उपस्थापना ये नो भेद हैं। गुरुसे अपने प्रमादकोी निवेदत करना आलो- 
चना; किये गये अपराधके प्रति मेरा दोष मिथ्या हो ऐसा निवेदन प्रतिक्रमण; 
आलोचना और प्रतिक्रमण दोनोंका एक साथ करना तदुभय; अन्य पात्र 
और उपकरण आंदिके मिछ जाने पर उनका त्याग करना विवेक; मनमे 
अशुभ या अथुद्ध विचारोके आनेपर नियत समय तक कायोत्सर्ग करना व्युत्समं 
है; दोषविशेषके हो जानेपर उसके परिहारके लिये अनशन आदि करना त्तव 
है। किसो विशेष दोषके हानेपर उस दोषके परिहाराध॑ दीक्षाका छेद करना 
छेद है; विशिष्ट अपराधके होनेपर संघसे पृथक्‌ करना परिहार है, और बड़े 
दोषके लरूगने पर उस दोषके परिह्यारहेतु पूर्ण दोक्षाका छेद करके पुनः दीक्षा 
देता उपस्थापना है । 


२. विनय--पृज्य पुरुषोंके प्रति आदरभाव प्रकट करना विनयतप है 
इसके चार भेद है। मोक्षोपयोगी ज्ञान प्राप्त करना, उसका अभ्यास रखना 
ओर किये गय अभ्यासका स्मरण रखता ज्ञानविनय हे; सम्यर्दर्शनका 
शकादि दाषोसे रहित पालन करना दर्शवविनय; सामायिक आदि यथायोग्य 
चारित्रके पालन करनेमे चित्तका समाधान रखना चारित्रविनय है। और 
आचाय॑ आदिके प्रति “नमोस्तु” आदि प्रकट करना उपचारविनय है। 


३. वेय्थावुत्व--शरोर आदिके द्वारा सेवा-शुश्रूषा करना वंय्यावृत्त्य है। 
जिनको वैय्यावृत्ति का जाती है, वे दश प्रका रके हैं । 

१. आचायं--जिनके पास जाकर मुनि ब्रत्ताचरण करते है । 

२. उपाध्याय--जिनके पास मुनि-गण शास्त्राम्यास करते है। 

३. तपस्वी--जो बहुत ब्रत-उपवास करते हैं । 

४. दौक्ष्य--जों श्रुतका अभ्यास करते है । 

५, ग्लान--रोग आदिसे जिनका शरीर क्लान्‍्त हो | 

६ गण--ल्थविरोकी सतति । 

७. कुल--दीक्षा देने बाले आचायंको शिष्यपरम्परा | 
,._ ८. सघ--ऋषि, यति, मुनि और अनगारके मैदसे चार प्रकारके साधुका 
” समह । 

९. साधु--बहुत्त समयसे दाक्षित मुनि | 

१०. सनोज्ञ--जिनका उपदेश छांकमान्य हो अथवा लोककमें पूज्य हों । 

४. स्वाध्याथ--आलस्यको त्यागकर ज्ञानका अध्ययन करना स्वाध्याय 
है । स्वाध्यायके पाँच भेद हैं । 


हि 
। 
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ऊ 


है 


१. वाचनां-- ग्रन्थ, अथ तथा दोनोंका निर्दोषरीतिस पाठ करता | 

२: पृष्छना--शेकाको दूर करने या विशेष निर्णयकी पृच्छा करना । 

३. अनुप्रेक्षा--अथीत शास्त्रका अभ्यास करना, पुनः पुनः बिलार करना | 

४. आम्ताय--जो पाठ पढ़ा है उसका शद्धतापूर्वक पुनः पुन: उच्चारण 
करना | 

५. धर्मोपदेश--धमंकथा या धर्मंचर्चा करना । 

५. व्युत्सगं--दारोर आदिसें अहंकार और ममकार आदिका त्याग करना 
व्युत्सगं है। इसके दो भेद हैं--(१) बाह्यव्युत्सगं ओर (२) आभ्यान्यर व्युत्सगं । 
भवन, खेत, घन, धान्य आदि पृथक्‌भूत पदार्थेके प्रति ममताका त्याग करना 
बाह्यव्युत्सगं और आत्माके क्रोघादि परिणामोका त्याग करना आश्यन्सर 
ब्युत्सगं है । 

६. ध्यान--चज्चल मनको एकाग्र करनेके लिए किसी एक विषयमे स्थित 
करना ध्यान है। उत्तम ध्यान तो उत्तम सहननके धारक मनुष्यको प्राप्त होता 
है | यह अपनो चित्तवृुत्तिको सभी ओरसे रोककर आत्मस्वरूपमें अवस्थित 
करता है। जब आत्मा समस्त श्‌ भाश भ संकल्प-विकल्पोंको छोड़, निविकल्प 
समाधिमें लीन हो जाती है, तो समस्त कर्मो की श्वूछ्कुला टूट जातो है। ध्यान- 
का अर्थ भी यही है कि समस्त चिन्ताओ, संकल्प-विकल्पोंको रोककर मनको 
स्थिर करना; आत्मस्वरूपका चिन्तन करते हुए पुद्गल द्रव्यसे आत्माको भिन्‍न 
विचारना और आत्मस्वरूपमे स्थिर होना । 

ध्यान करनेसे मत, वचन और शरीरकी शूद्धि होती है। मनशुद्धिके 
बिना शरीरको कष्ट देना व्यर्थ है, जिसका मन स्थिर होकर आत्मामे छीन हो 
जाता है वह परमात्मपदको अवध्य प्राप्त कर लेता है। मनको स्थिर करनेके 
लिए ध्यान ही एक साधन है। 


ध्यानके भेद 

ध्यानके चार भेद हैं--१. आत्तंध्यान, २. रौद्रध्यान ३. धर्म ध्यान और 
४. श्‌ बल ध्यान । इनमेंसे प्रथम दो ध्यान पापास्नवका. कारण होनेसे अप्रशस्त 
हैं और उत्तरवर्ती दो ध्यान कर्म नष्ट करनेमें समर्थ होनेके कारण प्रशस्त हैं । 
आसंध्यान : स्वरूप ओर भेद 

ऋत॒का अर्थ दुःख है। जिसके होनेमें दुःखका उद्वं ग या तीव्नता निमित्त है, 
वह आर्त्तष्यान है। आर्त्तध्यानके चार भेद हैं--१. अनिष्टसंयोगजन्य आर्तध्यान, 
२. इष्टवियोगजन्य आत्तंध्यान, ३. वेदना अन्य आत्तंध्यान और ४. तिदानज 


५३८ : तोर्थंकर महावीर और उनकी आधचार्य-परस्परा 


आत्तंध्यान | अभिष्ट पदार्थोके संयोग हो जानेपर उस अनिष्टको दूर करनेके 
लिए बार-बार बिन्तन करना अनिष्टसंयोगजन्य आर्त्तध्यान है। स्त्री, पुत्र, धन, 
घान्य आदि दृष्ट पदार्थेके वियुक्त हो जानेपर उनकी प्राप्सिके छिए बार-बार 
चिन्तन करना इदृष्टवियोगजन्य आतंध्यान है। रोगके होने पर अप्वीर हो जाना, 
यह रोग मुझे बहुत कष्ट दे रहा है, कब दूर होगा, इस प्रकार सदा रोगजन्य 
दुःखका घिंचार करते रहना तीसरा आत्तंध्यान है। भविष्यत्‌कालमें भोगोंकी 
प्राप्तिकी आकांक्षाको मनमें बार-बार लाना निदानज आत्तंध्यान है। 


* शेब्रध्यान : स्वरूप और मेव 


रुद्रका अर्थ क्रूर परिणाम है । जो क्रर परिणामोंके निमित्तसे होता है, वह 
रैद्रध्यान है। रौद्रध्यानके निमित्तकी अपेक्षा चार भेद हैं--१. हिसानन्द,रौद्र- 
ध्यान, २ मषानन्द रौद्रध्यान, २. चोर्यानन्द रौद्रष्यान और ४. विषयसंरक्षण 
रौद्रध्यान । जीवोंके समूहको अपने तथा अन्य द्वारा मारे जानेपर, पीड़ित किये 
जानेपर एवं कष्ट पहुँचाये जानेपर जो चिन्तन किया जात्ता है या हष॑ मनाया 
जाता है उसे हिसानन्द रोद्रव्यान कहा जाता है । यह ध्यात निरदंबी, क्रोधी 
मानी, कुशीलसेवो नास्तिक एवं उद्दीप्तकषायवालेको होता है । शत्रुसे बदला 
लेनेका चिन्तन करना, युद्धमें प्राणघात किये गये दृश्यका चिन्तन करना एवं 
किसीको मारने-पीटने कष्ट पहुँचाने आदिके उपायोंका चिन्तन करना भी 
हिसानन्द रौद्रध्यानके अन्तगंत है। झूठी कल्पनाओ के समूहसे पापरूपी मैलसे 
मलिनचित्त होकर जो कुछ चिन्तन किया जाता है, वह मृषानन्द रीद्रध्यान 
है। इस ध्यानको करनेवाला व्यक्ति नाना प्रकारके झूठे सकल्प-विकल्पकर 
आनन्दानुभूति प्राप्त करता रहता है। चोरी करनेकी युक्तियाँ सोचते रहना, 
परधन या सुन्दर वस्तुको हड़पनेकी दिन-रात चिन्ता करते रहना चौर्यानन्द 
नामक रौद्रध्यान है। सांसारिक विषय भोगनेके हेतु चिन्तन करना, विषयभोग- 
को सामग्री एकत्र करनेके लिए विचार करना एवं धन-सम्पत्ति भादि प्राप्त 
करनेके साधनोंका चिन्तन करना विषयसंरक्षणनामक रोद्रध्यान है । 


आत्त और रोद्र दोनों ही ध्यान आत्मकल्याण में बाधक हैं। इनसे आत्म- 
स्वरूप आच्छादित हो जाता है तथा स्वपरिणत्ति लुप्त होकर परपरिणतिकी 
प्राप्ति हो जाती है। ये दोनों ध्यान दुर्ध्यान कहलाते हैं ओर दुगंतिके कारण हैं । 
इनका आत्मकल्याण से कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । 
धमंध्यान : स्वरूप ओर भेद 

शुभ राग और सदाचार सम्बन्धी चिन्तन करना धर्मंध्यान है। धर्मंध्यान 
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दर 


आत्माकी निर्मेछताका साधन है। इस ध्यानकै समग्र भेदोंका साधन करनेसे 
रत्नतश्रंयगुण निर्मछ होता है और कर्मोकी निज़ेरा होती है। धमंध्यानके चार 

हैं--१. आज्ञा, २. अपाय, ३. विपाक और ४. संस्थान | आग्रमानुसार 
तत्त्वोंका विचार करता आज्ञाविचय, अपने तथा दूसरोके राग-द्रेष-मोह आदि 
विकारोंको नाश करनेका चिल्तन करता अपायविचय, अपने तथा दूसरोके 
सुख-दुःखको देखकर कमंप्रकृतियोके स्वरूपका चिन्तन करना विपाकविचय 
एवं लोकके स्वहूपका विचार करना सस्थानविचयलामक धर्मध्यान है। इस 
धर्मध्यानके अन्य प्रकारसे भी चार भेद है--१. पिडस्थ, २, पदस्थ, ३. रूपस्थ 
और ४. रूपातोत । यह घधमंध्यान अविरत, देशविरत, प्रमत्तसंयत और 
अप्रमत्त संयत्त जीवोंके सम्भव है । श्रेणि-आरोहणके पूर्व धर्मध्यान और श्रेणि- 
आरोहणके समयसे शुक्लूध्यान होता है। 


पिण्डस्थ ध्यान 

शरीर स्थित आत्माका चिन्तन करना पिण्डस्थ ध्यान है। यह आत्मा 
निमित्त-नेर्मित्तक सम्बन्धसे रागद्वेषयुक्त है और निशचयनयकी अपेक्षा यह 
बिलकुल शुद्ध ज्ञान-दर्शन चेतन्यरूप है। निर्मित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध अनादि- 
कालीन है और इसी सम्बन्धके कारण यह आत्मा अनादिकालसे इस दारीरमे 
आबद्ध है। यो तो यह शरीरस भिन्न अमूरतिक, सूक्ष्म और चतन्यगुणवारी 
है, पर इस सम्बन्धके कारण यह अमूत्तिक होते हुए भो कथज्चितृ मूतिक हैं | 
इस प्रकार शरीस्थ आत्माका चिन्तन पिण्डस्थ ध्यानमे सम्मिलित है। इस 
ध्यानकों सम्पादित करनेके लिए पॉच घारणाएँ वर्णित हैं--१. पाधथिवो, २ 
आग्तेय, ३. वायवी ४. जलीय और ४. तत्त्वरूपवती । 
पार्थिवों धारणा 

इस घारणामें एक मध्यलोकके समान निर्मल जलूका बड़ा समुद्र 
चिन्तन करे; उसके मध्यमें जम्बूद्वीपके तुल्य एक लाख योजन चौड़ा और एक 
सहख्र पत्रवाले तपे हुए स्वर्णके समान व॒र्णके कमलूका चिन्तन करे। करणिकाके 
बीचमें सुभेह पंत सोचे । उस सुमेर पव॑तके ऊपर पाण्डुकवनमे पाण्डुक 
शिलाका चिन्तन करे। उसपर स्फरटिक मणिका आसन विचारे। उस आसनपर 
पद्मासन लगाकर अपनेको ध्यान करते हुए कम नष्ट करनेके हेतु विचार करे | 
इतना चिन्तन बार-बार करना पाथिवी धारणा है। 


आगन्नेयी घारणा 
उसी सिहासनपर बेठे हुए यह विचार करे कि मेरे नाभिकमलके स्थानपर 


५४० ; तीथंकर महावीर और उतको आचार्य-परम्परा 


भीतर ऊपरको उठा हुआ सोलह पत्तोंका एक दवेत रंगका कमल है। उसपर 
पोतबर्णके सोलह स्वर लिखे हैं। अआा, इई, उ ऊ, ऋ ऋ, लु लू, ए ऐ, भो 
ओऔ, अ अः, इन स्वरो के बीचमें 'हँ' लिखा है। दूसरा कमल हृदयस्थानंपर 
ताभिकमलके ऊपर आठ पत्तोंका औंधा विचार करना चाहिए। इस कमलको 
जश्ञानावरणादि आठ पत्तोंका कमल माना जायगा। 

पश्चात्‌ नाभि-कमलके बीचमें जहाँ हँ' लिखा है, उसके रेफसे धुआ 
निकलता हुआ सोचे, पुनः अग्निकी शिखा उठतो हुई विचार करे। यह लो 
ऊपर उठकर आठ कर्मोके कमलको जलाने लगी। कमलके वीचसे फूटकर 

* अग्निकी लौ मस्तकपर आ गई। इसका आधा भाग छारोरके एक ओर और 

आधा भाग शरोरके दूसरी ओर निकलकर दोनोंके कोने मिल गये । अग्निमय 
त्रिकोण सब प्रकारसे शरीरको वेष्टित किये हुए है। इस त्रिकोणमें र २,र र 
र र र अक्षरोंकों अग्निमय फैडे हुए त्रिचारे अर्थात्‌ इस त्रिकोणके तीनों कोण 
अग्निमय र र र अक्षर के बने हुए हैं। इसके बाहरी तीनों कोणोंपर अग्निमय 
साँधिया तथा भोतरी तीनो कोणोंपर अग्निमय “ओम हूँ” लिखा सोचे। 
पश्चात्‌ विचार करे कि भोत्त री अग्निको ज्वाला करमोंको और बाहरी अग्निकी 
ज्वाला शरीरको जला रहो है। जलते-जलते कर्म और शरीर दोनों ही जलकर 
राख हो गये है तथा अग्निकी ज्वाला शान्‍्त हो गई है अथवा पहलेके रेफमें 
समाविष्ट हो गई है, जहाँसे उठी थी | इतना अभ्यास करना “अग्निधारणा! है। 
वायु-घारणा 

तदनन्तर साधक चिन्तन करे कि मेरे चारों ओर बड़ी प्रचण्ड वायु चल 
रही है। इस वायुका एक गोला मण्डलाकार बनकर मुझे चारो ओरसे घेरे 
हुए है। इस मण्डलमे आठ जगह 'स्वॉय स्वॉय' लिखा हुआ है। यह वायु- 
मण्डल कम तथा शरीरके रजको उड़ा रहा है । आत्मा स्वच्छ और निर्मल 
होती जा रही है। इस प्रकारका चिन्तन करना वायु-बारणा है । 
जल-घारणा 

तत्ाइचात्‌ चिन्तन करे कि आकाशमें मेघोंकी घटाएँ आच्छादित हैं । विद्युत्‌ 
चमक रही है। बादल गरज रहे हैं भौर घनघोर वृष्टि हो रही है। पानीका 
अपने ऊपर एक अर्ध चन्द्राकार मण्डल बन गया है। जिसपर पप प प कई 
स्थानोपर लिखा है। जलू-घाराएँ आत्माके ऊपर लगी हुई हैं और कमंरज 
प्रक्षालित हो रहा है, इस प्रकार चिन्तन करना जल घारणा है। 
तस्वरूपवतो-घारणा 

इसके आगे साधक चिन्तन करे कि अब में सिद्ध, बुद्ध, सर्वज्ञ, निमंल, कम 
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और शरीरसे रहित चैतस्थस्वरूप आत्मा हूँ । पुरुषाकार चेतन्यघातुकी बढ़ी 
शुद्ध मूर्तिके समान हूँ । पू्॑ चन्द्रमाके तुल्य ज्योतिस्वरूप हूँ। ५ 

क्रमशः इन पाँच धारणाओं द्वारा पिंडस्थ ध्यानका अभ्यास किया जाता 
है। यह ध्यान आत्माके कमंकलडूपद्धको द्रकर ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑ 
गुणोंका विकास करता है | 


पदस्थ ध्यान 


मन्त्रपदोंके द्वारा अहंन्त, सिद्ध, आचाय॑, उपाध्याय, साधु तथा आत्माका 
स्थरूप चिन्तन करना पदस्थ ध्यान है। किसी नियत स्थान--तासिकाग्र या 
भूकुटिके मध्यमें मन्त्रको अंकित कर उसको देखते हुए चित्तको एकाग्र करना 
पदस्थ ध्यानके अन्तर्गत है। इस ध्यानसे इस बातका चिन्तन करना भी 
आवश्यक है कि शुद्ध होनेके लिए जो शुद्ध भात्माओंका चिन्तन किया जा रहा 
है वह कर्म रजको दूर करनेवाला है। इस ध्यानका सररू और साध्य रूप यह है 
कि हृदयमें आठ पत्राकार कमलका चिन्तन करे और इन आठ पत्रोंमेंसे पाँच 
पत्रोंपर “णमों अरहंताणं णमो सिद्धाणं, णमो आइरियाणं, णमो उवज्ञायाणं, 
णमो लोएं सव्वसाहूृणं,” लिखा चिन्तन करे तथा शेष तीन पत्रोंपर क्रमशः 
“सम्यग्दशनाय नमः, सम्यस्शानाय नम: और सम्यक्चारित्राय नमः” लिखा 
हुआ विचारे। इस प्रकार एक-एक पत्तेपर लिखे हुए मत्रका ध्यान जितने 
समय तक कर सके, करे | 


रूपस्थ ध्यान 

बहंंन्‍त परमेष्ठीके स्वरूपका-विचार करे कि वे समवशरणमें द्वादश सभाओंके 
मध्यमें ध्यानस्थ विराजमान है। वे अनन्तचतुष्टय सहित परम बोतरागी हैं 
अथवा ध्यानस्थ जिनेन्द्रकी मुतिका एक!ग्रचित्तसे ध्यान करना रूपस्थ ध्यान है। 


रुपातोत 

सिद्धोंके गुणोंका विचार करे कि सिद्ध, अमृ्तिक, चेतन्यपुरुषाका र, कृतकृत्य, 
परमशान्त, निष्कलंक, अष्टकर्म रहित, सम्यक्त्वादि अष्टगुण सहित, निर्लेप, 
निविकार एवं लोकाग्रमें विराजमान हैं। पश्चात्‌ अपने आपको सिद्धस्वरूप 
समझकर ध्यान करे कि मैं ही परमात्मा हूं, सर्वश्ञ हें, सिद्ध हूँ, कृतकृत्य हैँ, निरठजन 
हूँ, कमंरहित हूँ, शिव हूँ, इस प्रकार अपने स्वरूपमें छोन ही जाय । 
शुक्ल ध्यान 

मनको अत्यन्त निर्मलताके होनेपर जो एकाग्रता होती है वह शुक्ल ध्यान 
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है। शुबक ध्यानके चार भेद हैं--१ पृथकत्ववितकविचार, २. एकत्यविततक- 
अविचार, ३. सूक्ष्मक्रियाप्रतिपात्ति और ४. व्युपरतक्रियानिवर्ति | 


उपशमश्रेणो या क्षपकश्नेणीका आरोहण करनेवाला कोई पूर्वज्ञानधारी इस 
ध्यानमें वितर्क--श्रुतज्ञानका आलम्बन लेकर विविध दुष्टियोंसे विचार, करता 
है और इसमें अर्थ, व्यञ्जन तथा योगका संक्रमण होता रहता है। इस त्तरह 
इस ध्यानका नाम पुथक्त्ववितकंविचार है। इस ध्यान द्वारा साधक मुख्य 
ख्यसे चारित्रमोहनीयका उपशम या क्षपण करता है। 
एकत्वचितर्क-अविचार 

क्षीणमोहगृणस्थानको प्राप्त होकर श्रुतके आधारसे किसी एक द्रव्य प्रा 
पर्यायका चिन्तन करता है और ऐसा करते हुए वह जिस द्रव्य, पर्याय, शब्द 
या योगका अवलम्बन लिये रहना है, उसे नहीं बदलता है, तब यह ध्यान 
एकत्ववितर्क-अविचार कहलाता है। इस ध्यान द्वारा साधक धात्तिकमंकी शेष 
प्रकृतियोंका क्षय कर केवलज्ञान प्राप्त करता है । 


सुक्ष्मक्रियाप्रतिपाति 

सर्वज्देव योगनिरोध करने लिए स्थूल योगोंका अभाव कर सूक्ष्मकाय- 
योगको प्राप्त होते हैं, तब स॒क्ष्मक्रियाअप्रतिपाति ध्यान होता है। कायवर्गणा- 
के निमित्तसे आत्मप्रदेशोंका अतिसूक्ष्म परिस्पन्द शेष रहता है। अतः इसे 
सूक्ष्मक्रियाअप्रतिपाति कहते हैं । 
व्युपरतक्रियानिवर्ति 

कायबगंणाके निमित्तसे होनेवाले आत्मप्रदेशोंका अतिसूक्ष्म परिस्पन्दनके भी 
ऐेष नही रहनेपर और आत्माके सर्वेथा निष्प्रकम्प होनेपर व्युपरतक्रियानिवर्ति 
ध्यान होता है। किसी भी प्रकारके योगका शेष न रहनेके कारण इस ध्यानका 
उक्त नाम पड़ा है। इस ध्यानके होते ही सातावेदनीयकर्मका आख्रव रुक जाता 
है और अन्तमें शेष रहे सभी कम क्षीण हो जानेसे मोक्ष प्राप्त होता है। ध्यान- 
में स्थिरता मुख्य है। इस स्थिरताके बिना ध्यान सम्भव नहीं हो पाता । 


आध्यात्मिक उत्क्रान्ति 


आत्मिक गुणोंके विकासकी क्रमिक अवस्थाओंको गृणस्थान कहते हैं । आत्मा 
स्वभावत: ज्ञान-दर्शन-सुखमय है । इस स्वरूपको विकृत अथवा आवृत करनेका 
कार्य कर्मों द्वारा होता है। कर्मावरणकी घटा जेसे-जैसे धनी होती जात्ती है, 
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बेसे वेसे आत्मिक शक्तिका प्रकाश मन्‍्द होता जाता है। इसके विपरीत जैसे- 
बसे कर्मावरण हटता जाता है, वेसे-वेसे आत्माकी शक्ति प्रादुभूत होती जाती 
' हैँ। आत्मिक उत्कान्तिको यह प्रक्रिया ही गृणस्थान है। गुणस्थानका धाब्दिक 
अथ॑ गुणोंका स्थान है। जीवके कम निमित्त सापेक्ष परिणाम गुण हैं | इन गुणोंके 
कारण संसारी जीव विविध अवस्थाओं में विभक्त होते हैं और ये विविध अवस्थाएँ 
ही गुणस्थान हैं । 


सोह और योग-मोह और मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिके कारण जीवके अन्त- 
रंग-परिणामोमें प्रतिक्षण होनेवाले उत्तार-चढांवका नाम गणस्थान है | परिणाम 
अनन्त हैं; पर उत्कृष्ट, मलिन परिणामोंको लेकर उत्कृष्ट विशुद्ध परिणामों तक 
तथा उसके ऊपर जघन्य वीतराग परिणामसे लेकर उत्कृष्ट बीततराग परिणाम- 
तक की अनन्तव॒द्धियोंके क्रमको वक्तव्य बनानेके लिए चौदह श्रेणियोंमें विभा 
जित किया गया है। ये श्रेणियाँ हो गुणस्थान कहलाती हैं-- 


(१) सिध्याहष्टि 

मिथ्यात्व, सम्यड्धिमिथ्यात्व और सम्यकक्‍त्त प्रकृत्ति तथा अनन्तानुबस्धी क्रोध, 
मान, माया, लोभ इन सात प्रकृतियोंके उदयसे जिसकी आत्मामे अतत्वश्रद्धान 
होता है, वह मिथ्यादृष्टि है। मिथ्यात्वगुणस्थानमे जीवको 'स्व' और 
धर” का भेदज्ञान नही रहता है। न तत्त्वका श्रद्धान होता है और न 
आप्त, आगम , निर््नन्थ गुरु पर विश्वास ही | सक्षेपमे यह आत्माकी ऐसी स्थिति 
है जहाँ यथार्थ विश्ञस और यथार्थ बोधके स्थानपर अयथार्थ श्रद्धा और 
अयधाथे बोध रहता है। आत्मोत्क्रातिकी यह प्राथमिक भूमिका है। यहीसे 
आत्मा मिथ्यात्वका क्षय, उपश्म या क्षयोपशम कर चतुर्थ गुणस्थानपर 
पहुँचती है। यह है तो आत्माके ह्वासकी स्थिति, पर उत्क्राति यहीसे आरम्भ 
होती है । 
(२) सासादन 

जिस आत्माने मिथ्यात्वका क्षय नहीं किया है, पर मिथ्यात्वको शाब्त 
करके सम्यक्त्वकी भूमिका प्राप्त की थी, किन्तु थोड़े कालके पद्चात्‌ हो मिथ्या- 
स्वके उभर आनेसे आत्मा सम्यक्त्वसे च्युत हो जाती है। जब तक वह सम्य- 
क्ववसे गिरकर सिथ्यात्वकों भूमिपर नहीं पहुँच पाती, बीचको यह स्थिति 
ही सासादान गुणस्थान है। इस गुणस्थानवर्ती आत्माका सम्यग्दर्शन अनन्ता- 
तुबन्धीका उदय आ जानेके कारण असादन--विराधनासे सहित होता हैं । 
आत्माकी यह स्थिति अत्यल्प काल तक रहती है। 
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(३) सिश्रशुणस्थान 

सम्यग्दर्षनके का लमें यदि सम्यब्मिथ्यात्वप्रकृतिका उदय आ जाता है तो 
आत्मा चतुर्थ गुणस्थानसे च्यूत हो तृतीय गृणस्थानमें आजाती है। जिसप्रकार 
मिले हुए दही और गुड़का स्वाद मिश्रित होता है उसी प्रकार इस गुणस्थान- 
वर्ती जोबके परिणाम भी सम्यक्त्व और मिथ्यात्वसे मिश्रित रहते हैं। अनादि 
मिथ्यादुष्टि चतुर्थ गुणस्थानसे पतित हो तृतीय गुणस्थानमे आता है परन्तु 
सादि मिथ्यादृष्टि जीव प्रथम गुणस्थानसे भी तृतीय स्थानको प्राप्त करता है । 
यह गुणस्थान मिथ्यात्वसे ऊँचा है पर मिश्रपरिणामोंके कारण यथार्थ प्रतीति 


नहीं रहतो है । 


(४) अविरतसस्यग्वृष्टिगुणस्थान हि 

अनादिमिथ्यादुष्टि जीवके मिथ्यात्त और अनन्तानुबन्धीचतुष्टय इन 
पाँच प्रकृतियोंके और सादिमिथ्यादृष्टि जीवके दर्दानमोहनीयकी तीन और 
अनन्तानुबन्धी चतुष्क इन सात प्रक्ृत्तियोंके उपशमादि होनेपर तत्त्वश्रद्धान 
उत्पन्न होता है। पर अध्रत्याल्यानावरणादि कषायोंका उदय रहनेसे संवम- 
भाव जागृत नहीं होते, अतः यह अप्तयत या अविरतसम्यर्दृष्टिगुणस्थान 
कहलाता है । 

अविरतसम्यर्दृष्टि जीव श्रद्धानके सद्भावके कारण संयमका आचरण 
नही करनेपर भी आत्म-अनात्मके विवेकसे सम्पन्न रहता है। भोग भोगते हुए 
भी उनमें लिप्त नही रहता। वह अपने विचा रोंपर पूर्ण नियन्त्रण रखता है। 
आत्तं जीवोंकी पीड़ा देखकर उसके हृदयमें करुणाका निम्मल स्रोत प्रवाहित 
होने लगता है। उसका लक्ष्य और बोध शुद्ध हो जाता है और वह ॒संयमके 
पथपर चलनेके लिए उत्कण्ठित रहता है। 
(५) संयतासंयतगुणस्थान 

अप्रत्याख्यानावरणकषायका क्षयोपशम होनेर जिसके एकदेश चारित्र 
प्रकट हो जाता है उसे संयतासंयत्त गुणस्थान कहते हैं। त्रसहिसासे 
विरत रहनेके कारण यह संयत्त और स्थावर्राहिसासे अविरत रहनेके कारण 
असंयत्त कहलाता है। अप्रत्यास्यानावरणकषायके क्षयोपश्म और प्रत्याख्या- 
तावरणकषायके उदयमें तारतम्य होनेसे दार्शनिक आदि अवान्तर ग्यारह भेद 
होते हैं। इस गुणस्थानसे आत्माकी यथाथ उत्क्रांति आरम्भ होती है। चतुर्थ 
गुणस्थानमें श्रद्धा और विवेक उपलब्ध होते हें और इस पञ्नम गुणस्थानसे 
सारित्रिक विकास आरम्भ होता है । 
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(६) प्रमससंयतगुणस्थान मर 

आत्माको अपनी हीनतापर विजय पानेका विदवास हो जाता है तो वह : 
अपनी अपूर्णताओंको समाप्तकर महात्रती बन जाता है और नर मुद्राको घारण 
कर लेता है। प्रत्या्यानावरणकषायका क्षयोपशम और संज्वलूनका तीत 
उदय रहनेपर प्रमाद सहित संयमका होना प्रमत्तसंयतगुणस्थान है। 
हिसादि पापोंका स्वदेश त्याग करनेपर भी संज्वलनचतुष्कके तोब्र उदयसे 
चार विकथा, चार कषाय, पाँच इन्द्रिय, निद्रा और स्नेह इन पन्द्रह प्रमादोंके 
कारण आचरण किड्चित्‌ दूषित बना रहता है । 

७) अप्रमतसंयतगुणस्थान 
मर आस्मार्थी साधककी परमपवित्र भावनाके अ्रकपर कभी-कभी ऐसी स्थित्ति 
प्राप्त होती है कि अन्तः:करणमें उठनेवाले विचार नितान्त क्षुद्ध और उज्ज्वल 
हो जाते हैं और प्रमाद नष्ट हो जाता है। संज्वलन कषायका तीत्र उदय रहनेसे 
साधक आत्मचिन्तनमें सावधान रहता है। इस गुणस्थानके दो भेद है :-- 
स्वस्थानाप्रमत्त और सातिशय अप्रमत्त | स्वस्थानाप्रमत्त साधक छठे गुणस्थान 
से सातवेंमें और सातवेंसे छठे गुणस्थानमें चढ़ता उत्तरता रहता है। पर जब 
भावोंका रूप अत्यत्त शुद्ध हो जाता है तो साधक सातिशय भअप्रमत्त होकर 
अस्खलितगतिसे उत्क्राँति करता है। सतिशय अप्रमत्तके अध:करण भादि विशुद्ध 
परिणाम उत्पन्न होते हैं। जिसमें समसमय अथवा भिन्‍नसमयवर्ती जीवोके 
परिणाम सदृश तथा विसदृश दोनों ही प्रका रके होते हैं वह अध:करण है। 
८) अपुरबंकरणगुणस्थान 

हा -े अर्थ अध्यवसाय, परिणाम या विचार है। अभूतपुर्व॑ अध्यवसायों 
या परिणामोंका उत्पन्त होना अपूर्वकरण गणस्थान है। इस गृणस्थानमें चारित्र 
मोहनीयकर्मका विशिष्ट क्षय या उपश्षप्र करनेसे साधकको विशिष्ट भावोत्कषं 
प्राप्त होता है । 
(५) अनिवृत्तिकरणगुणस्थान 

इस गुणस्थानमें भावोत्कषंकी निमंछ विचारधारा और तीत्र हो जाती है। 
फछत: समसमयवत्ती जोवोंके परिणाम सदृश और भिन्‍्नसमयवर्ती जीवोंके 
परिणाम विसदृश हो होते हैं। इस गुणस्थानमें संज्वंलनचतुष्कके उदयकी 
मन्दताके कारण नि्म् हुई परिणतिसे क्रोध, मान, माया एवं वेदका समूछ 
नाश हो जाता है। 
(१०) सुक््मसास्परायगुणस्थान 

मोहनीयकरमंका क्षय या उपशम करके आत्मार्थी साधक जब समस्त 
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कथायको नष्ट कर देता है | सुकष्म लोगका उदय ही ऐेष रह जाता है, तो आत्मा- 
की इस उत्कषं स्थितिका नाम सूक्ष्मताम्परायगृणस्थान है। 

अप्टम गुणस्थानसे श्रेणी आरोहण प्रारम्भ होता है।' श्रेणियाँ दो प्रंकारकी 
हैः--(१) उपशमश्रेणी और (२) क्षपकश्रेणी। जो चारित्रमोहका उपशम 
करतेके लिये प्रवत्नशील हैं वे उपशमश्रेणीका भारोहण करते हैं और जो 
चारित्रमोहका क्षय करनेके लिये प्रयत्नशील है वे क्षपकश्नेणीका | क्षायिक 
सम्यग्दृष्टि क्षपकश्रेणीो और औपशमिक एवं क्षायिक दोने। हो सम्यरदृष्टि क्षपक- 
श्रेणीपर आरोहण कर सकते हैं| 


(११) उपजान्तमोहगुणस्थान 

उपशमश्रेणीकी स्थितिमें दशम गुणस्थानमें चारित्रमोहका पूर्ण उपशम 
करनेसे उपशान्तमोहगुणस्थान होता है। मोह पूर्ण शान्त हो जाता है पर * 
अन्तमुंहृतंके पदचात्‌ मोहोदय आजानेसे नियमतः इस गुणस्थानसे पतन 
होता है । 
(१२) क्षोणभोह 

मोहकमंका क्षय संपादित करते हुए दशम गृणस्थानमें अवशिष्ट लोभांशका 
भी क्षय होनेसे स्फटिकमणिके पात्रमें रखे हुए जलके स्वच्छ रूपके समान परि- 
णामोंको निर्मेलतता क्षीणमोहगुणस्थान है । समस्त कर्मोंमें मोहकी प्रधानता 
है और यही समस्त कर्मो'का आश्रय है, अतः क्षीणमोहगुणस्थानमें मोहके 
सर्वथा क्षोण हो जानेसे निर्मल आत्मपरिणति हो जाती है। 
(१३) सयोगकेबलीगुणस्थान 

शुक्लध्यानके द्विततीयपादके प्रभावसे ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और 
अन्तरायके क्षयसे केवलज्ञान उत्पन्त होता है और आत्मा सर्वज्ञ-सर्वदर्शी बन 
जाती है। केवलज्ञानके साथ योगप्रवृत्ति रहनेसे यह सयोगकेवलो गृणस्थान 
कहलाता है। 
(१४) अपोगकेवली ः 

योगप्रवृत्तिके अवरुद्ध हो जानेसे अयोगकेवलीगुणस्थान होता है। इस 
धरुणस्थानका काल अ, इ, उ, ऋ, लू इन पाँच लघु अक्ष रोंके उच्चारण कारू 
तुल्य है । व्युपरतक्रियानिव्ति शुक्ूध्यानके प्रभावसे सत्तामें स्थित पचासी 
प्रकृतियोंका क्षय भी इसी गुणस्थानमें होता है। 

निष्कृषं--मानवजीवनके उत्थानके हेतु ध्मं और आचार अनिवाय तत्त्व 
हैं। आचार और विचार परस्परमें सम्बद्ध हैं। विचारों तथा आदर्शों का व्यव- 
हारिक रूप आचार है। भाचा रकी आधारशिलका सेतिकता है। वेयक्तिक और 
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सामाजिक जीवनमें धर्मकी प्रतिष्ठा भी नेतिकताके आधारपर होतीं है। धर्म 
और आचार भौतिक और शारीरिक मूल्यों तक ही सीमित नहीं हैं, अपितु इनका . 
क्षेत्र आध्यात्मिक और मानसिक मूल्य भी है। ये दोनों हो आध्यात्मिक 
अनुभूति उत्पन्न करते हैं। आचार वहो ग्राह्म है, जो धर्ममूलक है तथा आध्या- 
व्मिकताका विकास करता है। दर्शनका सम्बन्ध विचार, तर्क॑ अथवा हेतुवादके 
साथ है। जबकि धर्मका सम्बन्ध आचार और व्यवहारके साथ है। धर्म श्रद्धा- 
पर अवरूम्बित है और दर्शन हेतुवादपर। श्रद्धाशील व्यक्ति आाचार और धमंका 
अनुष्ठान करता हुआ क्वारको उत्कृष्ट बनाता हे | अतएवं आत्मविकासकी 
दृष्टिसे धर्म ओर आचारका अध्ययन परमावश्यक है | 
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एकादश्न परिच्छेद 
समाज-व्यवस्था 


लौकिक जीवनको उन्नति ओर समृद्धिके लिए समाजका विशिष्ट महत्त्व 
है। व्यक्ति समाजको इकाई अवध्य है, पर वह समाज या संघके बिता रह 
नही सकता है। यतः व्यक्तिक जोवनकी अग्रणित समध्ष्याएं समाजके द्वारा 
हक रूपमें सुलसती हैं और सामाजिक जीवनमें ही उसकी निष्ठा वृद्धिगत 

तीहै। 

जोवनमें जब सामाजिकताका विकास होता है, तो निजी स्वार्थ और 
व्यक्तिगत हितोंका बलिदान करना पड़ता है। अपने हित्त, अपने स्वार्थ और 
अपने सुखसे ऊपर समाजके स्वार्थ एवं सामूहिक हितको प्रधानता दी जाती 
है। मानव एकदूसरेके हितोंकों समझकर अपने व्यवहारपर नियन्त्रण रखता 
है। परस्पर एकदूसरेके कार्योमें सहयोगी बन, अन्यके दुःख और पीड़ाओंमें 
यथोचित साहस-चैयं बेंघाकर उनमें भाग लेनेसे सामाजिक जीवनको प्रथम 
भूमिकाका निर्वाह किया जाता है। जोवनमें जब अन्तद्॑न्द्र उपस्थित हो जाते 
हैं ओर व्यक्ति अकेछा उनका समाधान नहों कर पाता, तो उस स्थितिमें 


“ प४९ - 


दूँसरा साथी उसके अल्तद्वन्द्रोंको ससस्‍्नैह्‌ सहयोगी बन प्रकाश दिखलाज्ा है 
ओर पराभवतके क्षणोंमें उसे विजयमार्गक़ी ओर ले जाता है। अतएव वेयक्तिक 
जीवनको सुली, शान्त और समृद्ध बनानेके छिए समाज़की आवश्यकता रहती 
है। व्यक्ति समाजके सहयोगके बिना एक कदम भी आगे नही बढ़ सकता है। 
समाज : व्युत्पत्ति एवं अंविस्तार 

समाजश्ब्द समृ+ अज्‌ +धज्से निष्पन्न है। अज्‌ घातु भ्वादिगणी 
है ओर इसका अथं गति और क्षेपण है। चुरादिगणी मानने पर 'दीप्ति' अर्थ 
है। पर यहाँ “संवीयतेज्त्रेति” अर्थात्‌ एकन्नीकरण अभिप्रेत है। अमरकोषके 
अनुसार “पशुभिन्नानां संघ:” पशु-पक्षीसे भिन्‍त मानवोंका समुदाय या संघ 
समाज है। समाजदब्द व्यापक है। एक प्रकारके व्यक्तियोंके विश्वास एवं 
स्वीकृतियाँ समाजमें विद्यमान रहती हैं । 


समाज सम्बन्धोंका एक निद्िचित रूप है। मानवजीवन सृष्टिका सबसे 
बड़ा विकसित रूप है। कत्तंव्यकर्मोंका निर्वाह जीवनके विकासका सर्वोत्तम 
रूप है । समाजका गठन जीवन्त मानवके अनुरूप होता है। समाजके लिए 
कुछ मान्य नियम या स्वयं सिद्धियाँ होती हैं, जिनका पालन उस समुदाय- 
विद्येषके व्यक्तियोको करना पड़ता है | जिस समुदायमें एक-सा धर्म, संस्कृति, 
सभ्यता, परम्परा, रीति-रिवाज समान घरातरूपर विकसित और वृद्धिगत 
होते हैं, वह समुदाय एक समाजका रूप धारण करता है। विश्वबन्धुत्वकी 
भावना जितनी अधिक बढ़तो जाती है, समाजका क्षेत्र भी उत्तना ही अधिक 
विस्तृत होता जाता है। भावनात्मक एकता ही समाज-विस्तारका घटक है। 
मनुष्यताका विकास क्षुद्रसे विराट्की ओर होता है। सुख-दुःखकी धारणाओं- 
को समत्व रूपमें जितना अधिक बढ़नेका अवसर मिलता है, समाजकी परिधि 
उतनी हो बढ़ती जाती है। अतः समाजका विकास प्रतिदिन होता जा- 
रहा है। 

व्यक्तिकेन्द्रित चेतना जब समष्टिकी ओर मुड़ जाती है, कर्तव्य और 
उत्तरदायित्वका संकल्प जागृत हो जाता है, पारस्परिक सुख-दुःखात्मक 
भनुभूतिकी संवेदनशीलता बढ़ती जाती है, तो सामाजिकताका विकास होता 
जाता है। विन्‍्तन, मनन और अनुभवसे यह देखा जाता है कि मनुष्य अपने 
पिण्डकी क्षुद्र इकाईमें बद्ध रहकर अच्छे जीनेके ढंगसे जी नहीं सकता; अपना 
पर्याप्त भौतिक और बौद्धिक विकास नहीं कर सकता । जीवनकी सुख-समृद्धि- 
का हार नहीं खोल सकता ओर न अध्यात्मकी श्रेष्ठ मूमिका तक पहुँच सकता है। 
अकेला रहनेमें मनुष्यका देहिक विकास भी सम्यंक्तया नहों हो पाता। अतएव 
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व्यक्तिको सामाजिक जीवन यापत्र करनेकौ परम आवश्यकता रहती है । 
समाज एक व्यक्तिके व्यवहार पर निरभर नहीं रहता, किल्तु बहुसंस्यक मनुष्यों- 
के ध्यवहारोंके पूर्ण चित्रके आधार पर ही उसका गठन होता है । दूसरे 
शब्दोंमें यह माना जा सकता है कि समाज मतुष्योंकी सामुदायिक क्रियाओं, 
सामूहिक हितों, आदर्शों एवं एक ही प्रकारकी आचारप्रथाओंपर अवरूम्बित 
है। अनेक व्यक्ति जब एक ही प्रकारकी जनरोतियों ( /०४६ ४०५४ ) और 
रूढ़ियों ( १8००८५ ) के अनुसार अपनी प्रवृत्ति करने लगते हैं, तो विभिन्‍न 
प्रकारके सामाजिक संगठन जन्म ग्रहण करते हैं। प्रत्येक सामाजिक संस्था 
समूहका एक ढाँचा ( ४7००४०० ) होता है, जिसमें कत्तंव्याकरत्तंव्यों, उत्सवों, 
संस्कारों एवं सामाजिक सम्बन्धोंका समावेश रहता है। सारांश यह है कि 
अधिक समय तक एक ही रूपमें कतिपय मनुष्योंके व्यवहार और विश्वासों का 
प्रचछन सामाजिक संस्थाओं या समूहोंको उत्पन्न करता है। 


सप्ताजको उत्पत्तिक कारण 

समाजको उत्पत्ति व्यक्तिकी सुख-सुविधाओके हेतु होती है। जब व्यक्तिके 
जीवनकोी प्रत्येक दिशामें अशान्तिका भीषण ताण्डव बढ़ जाता है| भोजन, 
वस्त्र और आवासकी समस्‍्याएँ विकट हो जाती है। भोततिक आवध्यकत्ताएँ 
इतनी अधिक बढ जातो है, जिनकी पूर्ति व्यक्ति अकेला रहकर नहीं कर सकता । 
उस समय वह सामाजिक सगठन आरम्भ करता है। क्षसत्तोष और अधिकार- 
लिप्सा वैयक्तिक जीवनकी अशान्तिके प्रमुख कारण हैं। भोग और लोभकी 
कामना विश्वके समस्त पदार्थोको जीवनयज्ञके लिए विष बनाती है। तथा 
प्रभुताकी पिपासा विवेकको तिलांजलि देकर कामनाओंकी और अधिक वृद्धि 
करती है। 

अहं' भावना व्यक्तिमें इतनी अधिक समाविष्ट है, जिससे वह अन्यके 
अधिका रोंकी पूर्ण अवहेलना करता है। भहंवादी होनेके कारण उसकी दृष्टि 
अपने अधिका रो एवं दूसरो'के कत्तंव्यो' तक ही सीमित रहती है। फलत: 
व्यक्तिको अपने अहंकारको तुष्टिके लिए समाजका आश्रय लेना पड़ता है। 
यही प्रवृत्ति समाजके घठक परिवा रको जन्म देत्ती है। 

भोगभूमिके प्रारम्भमें ही युगलरूपमें मनुष्य जन्म ग्रहण करता था। 
इसी योगलिक परम्परासे परिवारका विकास हुआ है। मनुष्य अकेला नहीं है, 
बह स्वयं पुरुष है और पक स्त्री भी उसके साथ है। वे दोनो साथ घूमते है 
और साथ साथ रहते हैं। उन दोनोका केवल देहिक सम्बन्ध है, पति-पत्नीके 
रूपमें पविन्न पारिवारिक संबंधका परिस्फुरण नहीं है। वे साथी तो अवश्य 
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हैं पर सुख-दुःखमें भागीदार नहीं। उन्हें एकद्सरेके हितोकी चिन्ता नहीं 
थी । जब पुरुषको भूल छगतो थी, तो वह इधर उधर चला जाता था और , 
तत्कालोन कल्पव॒क्षो से अपनी क्षुधाको शान्त कर लेता था | नारीको जब 
भूख सताती, तो वह भी निकल पड़ती और पुरुषके ही समान कल्पवुक्षों 
द्वारा अपनी क्षुधाकों शान्त कर लेती। न तो पुरुषको भोजनादिके लिए अर्थ- 
व्यवस्था ही करनी पड़ती थी और न नारीको पुरुषके लिए भोजनादि ही 
सम्पन्न करने पड़ते थे। पिपासा शान्त करनेके लिए भी कप, सरोवर आदिके 
प्रबन्धी आरश्यकता नहीं थी। उसका भी शमन प्रकृतिप्रदत्त कल्पवृक्षो 
द्वारा हो जाता धा । इस प्रकार लाखो वर्षो' तक नर ओर नारी साथ-साथ 
रहकर भी पृथक्‌ पृथक्‌ रहे, वे एकदूसरेके सुख-दुःखमे भागोदार नहीं बन 
सके और न उनमें पारस्परिक समपंणकी कल्पना ही आ सकी। वे एक 
दूसरेकी समस्यामें भी रस नही लेते थे । 


जब कर्मभूमिका प्रारम्भ हुआ, तो परिवार-संस्था प्रादुर्भूत हुई । नर नारी 
परस्पर सहयोगके बिना रह नही सकते थे । उनको शारीरिक आवश्यकत्ताएँ भी 
प्रकृतिद्वारा सम्पन्न नहीं होती थी । पुरुषको अर्थाजनके लिए प्रयास करना 
पड़ता ओर नारीको भोजनादि सामग्रियाँ तैयार करनी पड़ती । अब वे पूर्णतया 
पति-पत्नी थे, उनमे समपंणकी 7238 और व॑ एक दूसरेके प्रति उत्तरदायी 
थे। इस प्रकार परिवार-संस्थाको उत्पत्ति हुईं। वस्तुतः सस्कृति और सामा- 
जिकताका विकास परिवा रसे ही होता है। 


समाजघटक परिवार 


समाजका आधारभूत परिवार है। चतुविध सघमें श्रावक और श्राविका 
संघकी अवस्थिति परिवार पर ही अवलाम्बत है। यह कामको स्वाभाविक 
वृत्तिको लक्ष्यमें रखकर यौतसम्बन्ध एवं सन्‍्तानोत्पत्तिकी क्रियाओंको नियन्त्रित 
करता है। भावनात्मक घनिष्ठताका वात्नावरण तैयार कर बालकोंके समुचित 
पोषण और विकासके लिए आवश्यक पृष्ठभूमिका निर्माण करता है। इस- 
प्रकार ध्यक्तिके सामाजीकरण ओर सॉंस्कृतिकरणकी प्रक्रियामें परिवारका 
महत्त्वपूर्ण योगदान रहता है । परिवारके निम्नि लिखित कार्य है-- 

१. स्त्रो-पुरुष'के यौनसंबधको विहित और नियन्त्रित करना | 


२. वंक्षवर्धनके हेतु सत्तानकी उत्पत्ति, संरक्षण और पालन करता, मानव- 
जातिके क्रमको आगे बढ़ाना । 


३. गृह और गाहंस्थ्यमें स्त्री-सुरुषका सहवास और नियोजन । 
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४. जीवनको सहयोग और सहकारिताके आधार पर सुखो एवं समृद्ध 
बनाना | 

५. व्यावसायिक श्ञान, ओद्योगिक कौलके हस्तान्तरणका नियमन एवं 
चुद्ध, असहाय और बच्चोंकी रक्षाका प्रबन्धसम्पादन । 

६. मानसिक विकास, संकेत ($पह९8८०४४०7) अनुकरण ([.7709०४) एवं 
सहानुभूति (5/००००४४) द्वारा बच्चोंके मानसिक विकासका वातावरण बस्तुत 
करना | 

७. भोगेच्छाओंको नियन्त्रित करते हुए संपरमित और आध्यात्मिक जीवनकी 
उन्नति करना | 


८. जातीय जीवनके सातत्यको दुड़ रखते हुए धमंकाय॑ सम्पन्न करना । 

९, प्रेम, सेवा, सहयोग, सहिष्णुता, शिक्षा, अनुशासन आदि मानवके 
महत्त्वपूर्ण नागरिक ५एवं सामाजिक गुणोंका विकास करना | 

१०, आधिक स्थायित्वके हेतु उचित आयका सम्पादन करना । 

११. विकास और दृढ़ताके लिए आमोद-प्रमाद एवं मनोरजनसे सम्बद्ध 
कार्योका प्रबन्ध करना । 

१२ मुनि-सस्थाकी सुदृढ़ताके लिए वेयावृत्तिका सम्पादन करना | 

१३, पारिवारिक बन्धवोंकोी स्वोकार करना । 

१४. पारिवारिक दायित्व-निर्वाहोंके साथ आचार और धमंका यथावत्‌ 
पालन करना | 

१५. अधिका रों और कत्तंव्योंमें सन्‍्तुलन स्थापित करना । 

वस्तुत: परिवार-गठनका आधार मातु-स्नेह, पितृ-प्रेम, दाम्पत्य-आसक्ति, 
अपत्य-प्रीति, अभिधि-सत्कार, सेवा-वेयावृत्ति और सहकारिता है। इन आधारों 
पर ही परिवारका प्रासाद निर्मित है। यदि ये आधार कमजोर या क्षीण हो 
जायें, तो परिवार-संस्थाका विघटन होने लगत्ता है। यो तो परिवारके उद्देद्योंमें 
रत्री-पुरुषके योनसम्बन्धकी प्रमुखता है, पर विषयभोगोका सेवन कदु ओषधके 
समान अल्परपमे ही करना हितकर है। मनोहर विषयोंका सेवन करनेसे 
तृष्णाकी जागृत्ति होती है और यह तृष्णारूपी ज्वाला अहनिश वृद्धिगत होती 
जाती है। अतउव विषयभोगोंका सेवन बहुत ही सीमित और नियत्रित रूपमे 
करना चाहिए। जिस प्रकार अधिक मिठाई खानेसे स्वस्थ रहनेकी अपेक्षा 
मनुष्य बीमार पड़ जाता है । उसी प्रकार जो अधिक कामभोगोंका सेवन करता 
है, वह भी मानसिक और शारीरिक रोगोंसे आक्रान्त हो जाता है। वासनाकी 
शान्तिके लिए सीमित रूपमें ही विषयोंका सेवन परिवारके लिए हितकर होता 
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है। ज्ञान, शान्ति, सुख और सन्तोषके हेतु संयमका पान परिवारमें भी आाव- 
श्यक है। वही परिवार सुखी रह सकता है, जिस परिवारके सदस्योंने अपनी ' 
आश्ाओं और तृष्णाओंको नियंत्रित कर लिया है। ये आशाएँ विषयसामग्रीके 
द्वारा कभी शान्त नहीं होती हैं। जिस प्रकार जरूती हुई अग्निमें जितना अधिक 
इंधन डालते जायें, अग्नि उत्तरोत्तर बढ़ती ही जायगी। यहो स्थिति विषय- 
भोगोंकी अभिलाषाकी हैं। 

समस्याएँ परिस्थिति, काल एवं वातावरणके अनुसार उत्पन्न होती हैं और 
इस समस्याओंके समाधान या निराकरण भी प्राप्त किये जा सकते हैं, पर 
इच्छाओंकी उत्पत्ति तो अमर्यादित रूपमें होती है। फलत: उन इच्छाओंको 
भोग द्वारा तो कभी भी पूर्ण नही किया जा सकता है, पर संयम या नियंत्रण 
द्वारा उन्हे सीमित फिया जा सकता है। परिवारके कत्तंव्य दया, दान और 
दमन--इन्द्रियसंयमकी त्रिवेणी रूपमें स्वीकृत हैं | यही संस्कृतिका स्थूल रूप है। 
प्रत्येक प्राणीके प्रति दया करना, शक्ति अनुसार दान देना एवं यथासामथ्थं 
नियंत्रित भोगोंका भोग करना परिवारको आदर्श मर्यादामें सम्मिलित हैं। 
क्ररतासे मनुष्य सुख नही प्राप्त कर सकता ओर न संग्रहवृत्तिके द्वारा उसे 
शान्ति ही मिल सकतो है। भोगमें मनुष्यको चैन नही । अतः दमन या संयमकों 
* आवश्यकता है। परिवारको सुख-शाह्तिके लिए भोग और त्याग दोंनोकी 
आवश्यकता है। शरीरके लिए भोग अपेक्षित हैं तो आत्मकल्याणके लिए त्याग | 
भोग और योगका संतुलन हो स्वस्थ परिवारका धरातल है। परिवारकों सुखी 
करनेके लिए दया, ममता, दान और संयम परम आवश्यक हैं। परिवारको 
सुगठित करनेवाले सात गृण हैं :--२. प्रेम, २. पारस्परिक विश्वास, ३. सेवा- 
भावना, ४. श्रम, ५. कत्तंव्यनिष्ठा, ७. सहिष्णुता, ७. और अनुशासनप्रवृत्ति । 
प्रेम 


प्रेम समाजका मानब्रीय तत्व है। इसके द्वारा जीवन-मन्दिरका निर्माण 
हीता है। प्रेमके द्वारा हम आध्यात्मिक वास्तविकताका सुजन करते हैं और 
व्यक्तियोंके रूपमें अपनी भवितव्यताका बिकास करते हैं। शारीरिक आनन्दके 
साथ मनकी प्रधत्तता ओर आत्मिक आनन्दका सु जन भी .प्रेमसे ही होता है । 
प्रेम आत्माकी पुकार है। प्रेममें आत्मसमपंणका भाव रहता है और वह प्रति- 
दानमें कुछ नहीं चाहता । इसमें किसी भी प्रकारका दुराव या प्रतिबन्ध नहीं 
रहता | यह भारी कामको हल्का कर देता है। प्रेमवश व्यक्ति बड़े-बड़े बोझको 
बिना हा अनुभव किये ढोता है और श्रम या थकावटका अनुभव नहीं 
करता है | 
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प्रेम आत्माकी गहराइयोंमें विद्यमान रहता है। यह ऐसा रत्न-दीषक है जो 
परिस्थितियोंके झंझावातोंसे बुझ्ता नहीं ओर न स्वा्ंपृर्ण प्रवृत्तियोंके प्रभाव ही 
इसपर पढ़ते हैं। यह ऐसी शक्ति है जो पृथ्वीको स्वयं बनाती है। शरीरके साथ 
मच और आत्माको सबल करती है । प्रेम पवित्रतम सम्बन्ध है और है जीवनकी 
अमूल्य निधि । 

परिवारके समस्त गुणोंका विकास प्रेमके द्वारा ही होता है । समस्त सदस्यों- 
को एकताके सृत्रमें यही आबद्ध करता है। सच्चा प्रेम आत्मा और शरीरका 
मिलन है । पत्नो निस्वाथंभावसे पतिको प्रेम करती है और पति पत्नीको । प्रेममें 
कुछ पानेकी भावना नही रहती । यही एक ऐसा गुण है, जो सहस्न प्रकारके कष्टों- 
को सहन करनेके लिए व्यक्तिको प्रेरित करता है । दो व्यक्तियोंके बीचक़े 
ऐकान्तिक सम्बन्धको प्रेम स्थायित्व प्रदान करता है। अत्त: विवाहका उद्देश्य 
प्रेमके द्वारा स्थायित्व और पूर्णताको प्राप्त होता है। विवाहित जीवनका लक्ष्य 
प्राकृत्तिक वासनाको पूर्ण करना ही नही है, अपितु आत्माके लिए त्यागका मार्ग 
प्रस्तुत करना है। प्रेमकी भावनाके कारण मनुष्यका उत्सुक चित्त नये उत्साहके 
साथ अनुभवोंको ग्रहण करता है। सभो इन्द्रियां तीत्रतर आनन्दसे पुलकित हो 
जाती हैं । मानों किसी अदश्य आत्माने संसारके सब रगोंको नया कर दिया 
हो और प्रत्येक जीवित वस्तुमें नवजीवन भर दिया हो । 

प्रेम ही पश और मनुष्यके भेदको स्थापित करता है ! यही जोवनमें चारुता, 
सुन्दरता और लालित्यको उत्पन्न करता है। एक मानवका दूसरे मानवके भ्रत्ति 
प्रेमसे बढ़कर आनन्दका अन्य कोई सुनिश्चित और सच्चा साधन नहीं है। प्रेम 
ही टूटने हुए हृदयोंको जोड़ता है और उत्पन्न हुए तनावोंको कम करता है। 
मानवीय गणोंका विकास प्रेम द्वारा ही होता है। अतएवं परिवारको आदर्श 
प्रतिष्ठित और समाजोपयोगी बनानेके लिए निस्‍्वार्थ प्र मकी आवश्यकता है। 
यह जिस प्रकार एक परिवारके सदस्योंमें एकता उत्पन्न करता है उसी प्रकार 
समाजके घटक विभिन्‍न परिवारोंमें भी एक्रत्वकी स्थापना करता है। परिवा रके 
सदस्य साथ-साथ रहते हैं, भोजन-पान करते हैं, मनोरजञ्जन करते हैं और अपने- 
अपने कार्योका सुचारु रूपसे संचालन करते हैं, इन समस्त कार्यो के मलमें प्रेम 
ही बन्धनसृत्र है | 
पारस्परिक विश्वास 

परिवा रके प्रति ममता, स्नेह, भक्ति और दायित्वका विकास पारस्परिक 
बिद्वास द्वारा ही होता है। यदि परिवारके सभी सदस्य परस्परमें आशंकित 
और भयभीत रहें, तो योग-क्षेमका निर्बाह संमव नहीं । कर्तेव्यकी प्रेरणाका 
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, 
जागरण भी आत्मविश्वाससे होता है । आत्मस्वार्थसे किया गया कार्य अुस्यु- 
दयका साधक नहीं हो सकता । 

बसस्‍्तुत: पति-पत्नी, पित्ा-पुत्रका निकटतम सूत्र विश्वासके धागोंसे जुड़ा 
हुआ है। जब परिवारके बीच संशय उत्पन्न हो जाता है, मनमें अविश्वास जग 
जाता है तो वे एक दुसरेको जानके ग्राहक बन जाते हैं । यदि साथमें रहते भी 
हैं, तो शत्रुतुल्य । घर, परिवार, समाज राष्ट्रका हराभरा उपवन अविश्वासके 
कारण धूलिसात्‌ु हो जाता है। आवेश्वासका बातावरण पारिवारिक जीवन- 
को दिशाहोत और गतिहीन बना देता है। जीवन अस्त-व्यस्त-सा हो 
जाता है । 
जब तक परिवार और समाजमें अविदवास या संशयका भाव बना रहेगा, 
तब तक इनकी प्रगति नहीं हो सकती है। जीवन, भविष्य, परिवार एवं 
समाजके यथार्थ विकास पारस्परिक विश्वास द्वारा हो संभव हैं। मानव-जीवन 
कोट-पतगके समान अविश्वासको भूमिपर रेंगनेके लिए नही है | अत्तः आस्थाके 
अनन्त गगनमें विच्रण करनेका प्रयास करना चाहिए । 
परिवारकी पत्तवारका आधार समस्त सदस्योंका पारस्परिक विश्वास ही 
है । उदारताके अभावमें संकोर्णता जन्म लेतो है और इसीसे अविश्वास उत्पन्न 
होत्ता है। परिवारकों आर्थिक सुदृढ़ता, ,धामिक क्रियाककाप और सामाजिक 
चेतना आस्था एवं विश्वाससे हो सम्बद्ध हैं। जीवनकी उषामे मनोविनोवके 
रंग, उत्सवोंके विछास ओर लालित्यकी कलियाँ विश्वासके बलपर खिलती हैं। 
विश्वासकी भावना दो भागोंमें विभाजित है--(१) आंत्मस्थ और (२) 
परस्थ । आत्मस्थ भावनामे आत्माभिव्यक्तिका प्रबल वेग है। वह भावना अभि- 
लाषाओं और इच्छाओंमें उमड़कर गन्तव्य दिशामे अपने आदर्शका पूचि कर 
लेती है । भावनाका यह प्रवाह उदारता उत्पन्न करता है तथा आस्थावश 
स्वकथन या स्वव्यवहा रको सबल बनाता है । परस्थ भावना अधिक सामाजिक 
है, यह विध्वासकी देबी सम्पत्ति है और कार्यका रणकी प्यूखलासे निबद्ध रहती 
है। परिवार या समाजकी नीव परस्थ विश्वासभावनापर ही अवलूम्बित है। 
समाज और परिवारकी विविध परिस्थितियोंमें पारस्परिक विश्वास विन्तन 


और व्यगहा रको परिक्षत करता है, जिसके फडस्थरूप समाज एथ परिगारमें 
कल्याणका सृजन होता है। 


सेवा-भावना 

सेवाशब्द ,/सेव - सेवने + टापूसे निष्पन्त है। दुःखो, रोगी, वुद्ध, भशब्त 
एवं गृणियोको सान्त्वना देना, शरीर, वचन और मनसे परिचर्या करना तथा 
उनके प्रति आदरभाव रखता सेवा है। सेंवाभावसे हो व्यक्तिका व्यावहारिक 
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जीवन श्रेष्ठ हो सकता है तथा परिवार और समाजमें वात्सल्यको स्थायित्व 
प्राप्त हो सकता है। एकता और शान्तिका विकास भी सेवाभावनाद्वारा किया 
जा सकता है। यह प्रायः देखा जाता है कि गुणग्राही होना संसारसे कठिन 
है। गुणग्राहिता ही सेवाभावनाको उत्पन्न करती हे | देखा जाता है कि 
गुणीजन एक-दुसरेसे आपसमें हो द्ेष करते हैं, फलस्वरूप कपायभाव उत्पन्त 


होते हैं । 


दीन-दुःखियोंकी सेवा करना, किसीसे धृणा न करना, परस्पर उपकारको 
भावना रखना ही मानवता है और इसीसे परिवार एवं समाजकी स्थिति सुदृढ़ 
होती है । अहिसक भावना ही सेवाभाव है, इसे किसी पाठशालामें सीखा नहीं 
जाता है, यह तो प्रत्येक आत्मामें वत्तमान है । 


समस्त सफलताओंके मलमें सेवा हो कार्यंकारी है। इसके स्पर्शसे निर्जीव 
कोयला अग्निका रूप धारण करता है और अवरुद्ध जल वेगवान निश्न॑र बन जाता 
है। साधारण-से-साधारण प्रतिभा सेवाभावनाके बलसे सक्रियता प्राप्त कर लेती 
है ! सेवावृत्ति कदाचित्‌ किसी मन्द व्यक्तिको भी प्राप्त हो जाय, तो उसकी भी 
सुषुप्त शक्ति जागृत हो उठती है और वह अग्निपुंज बन जाता है। सेवाकी 
उपलब्धि एक सद्गुणके रूपमें होती है । 


सेवा या वेयावृत्ति सफलताका आधारभूत उपादान है, यह कमंके सभी 
रूपोंमें मौलिकतत्त्व है। सेवा और सहयोगके बिना परिवार और समाजकी 
कल्पना ही संभव नहीं है । 


“ब्यापृते यत्क्रियते तद्ठेयावृत्त्यम्‌/--रोगादिसे व्याकुल साधुके विषयमें जो 
कुछ किया जाता है, वह वेयावृत्य है। यह तप है, यतः सेवा या वेयावृत्ति 
साधारण बात नहीं है । इसके लिए अहका रका त्याग, निःस्वार्थ प्रेम, दया और 
करुणा वृत्तिका सद्भाव आवश्यक है| सोने-बेठनेके छिए स्थान देना, उपकरण 
शोधन करना, निर्दोष आहार-ओषध देना, व्याख्यान करना, अछकक्‍्त मुनि, 
सामाजिक या पारिवारिक सदस्यका मल-मूत्र उठाना, उसको रोगीकी स्थितिमें 
सेवा करना, हाथ-पेर-सिर दबाना एवं विपत्तिमें पड़े हुओंका उद्धार करना आदि 
वेयाबुत्ति--सेवामें परिगणित है । 

सेवा या वेयावृत्तिके समय परिणामोंको कलुषित न होने देना, स्वार्थभाव 
या प्रत्युपकारबुद्धिका त्याग करना, परिणामोंमे कोमलता ओर आद्रंता रखना 
तथा सेवा करते हुए प्रसत्तताका अनुभव करना आवश्यक है। निःस्वार्थभाव- 
से की गयी सेवा आत्मशुद्धिका कारण बनती है। यह वासनाओंके क्लेशसे 
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छुटकारा दिछाती है। अन्त: शोधनके लिए भी यह आवश्यक है | परिवार/और 
समाजका कार्य सेवाभावके अभावमें नहीं चछ सकता है। लूटमार, घोलाश्रड़ी, 
का घुंसखोरी, छीना-झ्पटी सेवामावके अभावमें स्वार्थवृत्तिसे उत्पन्न 
ती हैं। 

सेवा करनेसे व्यक्ति नीच या छोटा नहीं बनता; उसकी आत्मशक्षति प्रबक 
हो जाती है ओर वह अपनी असफलताओं , बुराइयों एवं कमजोरियों पर विजय 
प्राप्त करता है। सेवनीयसे सेवककी भावभूम उच्चत मानी जाती है। जीवनके 
प्रत्येक विभागमें सेवाभावकी आवश्यकता है। सेवा या सहयोगसे जीवनमें 
सामथ्यं, क्षमता और प्रगतिका सद्भाव आता है। यह सबसे मृल्यवान्‌ वस्तु 
है | इसके द्वारा व्यक्ति जागरूक, कर्म रत एवं अहिंसक बनता है। परिवारके 
मध्य सम्पन्न होनेवाले अगणित कार्य इसीके द्वारा सम्पन्न होते हैं । 
कत्त व्यनिष्ठा 

परिवार और समाजका विकास कत्त॑व्यनिष्ठा द्वारा होता है। जीवनका 
एक क्षण या एक पल भी कत्तंव्यरहित नहीं होना चाहिएं। जागरण और 
शयनमें भी कत्तंव्यनिष्ठाका भाव समाहित रहता है। यहाँ अप्रमाद या साव- 
घानी हो करत्त॑व्यनिष्ठा है। मानव जबसे जीवनयात्रा आरम्म करता है, तभीसे 
उसमें कत्तंव्यभावना समाहित्त हो जातो है | 

कत्तंव्य प्राप्तकार्यो को श्रद्धा और सतर्कतापुबंक करनेकी क्रिया है। यह्‌ 
ऐसी शक्ति है, जो प्रत्येक कार्यमे हमारे साथ है, इसे सहृव्यापिनी कहा जा 
सकता है। करणीय कार्यको ईमानदारी, भक्ति, निष्ठा, औचित्य और नियमित्त 
रूपमें पूर्ण करना कत्तंव्यनिष्ठा है। जिनका जीवनक्रम व्यवस्थित होता है, वे 
ही अपने कत्तंव्यको निष्ठाके साथ सम्पादित करते हैं। कत्तंव्यनिष्ठा मानवका 
अनिवायं गुण है। 

बस्तुत: मानवता और कत्तंव्यपरामणता एक दूसरेके पुरक हैं। मानवमें 
बुद्धितत्वकी प्रधानता है और वह उसका प्रयोग करके यह समझषानेकी धक्ति 
रखता है कि उसे कत्तंव्य करना है, यह भाव अन्य प्राणियोंमें नहीं पाया जाता । 
भत; जीवनमें सफलता प्राप्त करमेका साधन कत्त॑व्यनिष्ठा है। यह एक ऐसा 
गुण है जिसको सम्पूरति ही वास्तविक आनन्द और सफलता है | कत्तंव्यनिष्ठा 
के बाधकतत्त्व तिम्नलिखित हैं-- 


१, कार्येके प्रति रुचिका अभाव | 
२. स्वाय्यब॒ुत्ति-स्वार्थत्रश मनुष्य कत्तंव्यका निर्वाह नहीं कर पाता | 
३. अ्रमाद या शिधिरुता | 
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४. जीवनके प्रति निराधा। 

५. श्रमके प्रति अनास्था | 

व्यवस्था और अनुशासनके योगका नाम कत्तंव्यनिष्ठा है। व्यवस्थाकी 
सहायतासे कायमें क्षमता प्राप्त होती है और किसी प्रकारका वित्ण्डाबाद 
उत्पन्न नहीं होता । जिनके जीवनमें अनुशासनहीनता और अराजकता है, वे 
लापरवाह ओर अपने विचारोंमें अव्यवस्थित होते हैं । 

कत्तंव्यनिष्ठाको जागृत करनेवाले चार तत्त्व हैं-- 

१. तत्परता--जागरूकता और व्यवस्थाप्रियता । 

२. शुद्धता--उच्चस्तरीय नैतिक नियमोंके प्रति आस्था--अहिसाके आधार 
पर मूल्योंकी परख । 

३. उपयोगिता--छोटे-बड़े सभी कार्यो को समान महत्त्व देकर उनकी 
उपयोगिताकी अवधारणा | 

४, विशदता--संगठन और प्रशासनकी योग्यता; दूसरे शब्दोंमें विचारों 
ओर कारय॑व्यापारमें व्यवस्थाकी ओर सावधानी । विश्लेषण और संइलेषणका 
एकीभूत सामथ्ये । 

वस्तुत: मल्यों या अर्हाओंका निर्वाचन ही मनुष्यका कत्तंव्य है। अत्तएव 
जशञानात्मक, क्रियात्मक और भावात्मक त्रिविध व्यवहा रकी अभिव्यक्ति कत्तंव्य- 
सीमा है। कत्तंव्य विधि-निषेधात्मक उभय प्रकारके होते हैं । शुभ प्रवृत्तियों- 
का सम्पादन विध्यात्मक और अशुभ प्रव॒त्तियोंका त्याग निषेधात्मक कत्तंब्य हैं। 

कत्तंव्यके स्वरूपका निर्धारण अहिसात्मक व्यवहार द्वारा संभव है। माता- 
पिता, पुत्र-पुत्री, भाई-बहन और पति-पत्नी आदिके पारस्परिक कर्त्तव्योंका 
अवधारण भावनात्मक विकासकी प्रक्रिया द्वारा होता है और यह अहिसाका 
ही सामाजिक रूप है। मानव-हृदयकी आन्तरिक सबेदनाकी व्यापक प्रगत्ति ही 
तो अहिंसा है और यही परिवार, समाज ओर राष्ट्रके उद्धव एवं विकासका मूल 
है। यह सत्य है कि उक्त प्रक्रियामें रागात्मक भावनाका भी एक बहुत बड़ा 
अंश है, पर यह अंश सामाजिक गतिविधिमें बाधक नहीं होता । 

अहिंसा मानवको हिसासे मुक्त करती है। वैर, वेमनस्य-ढ्वं ष, कलह, घुणा, 
ईर्ष्या, दुःसंकल्प, दुर्वचन, क्रोध, अहंकार, दंभ, लोभ, शोषण, दमन आदि 
जितनी भी व्यक्ति और समाजकी ध्वंसात्मक प्रवृत्तियाँ है, विक्ृतियाँ हैं, वे सब 
हिंसाके रूप हैं। मानव-मन हिंसाके विविध प्रहारंसि निरन्तर धायरू होता 
रहता है। अतः क्रोचको क्रोधसे नही, क्षमासे; अहंकारको अहंकारसे नहीं, 
विनय--न ज्तासे; दम्मको दम्भसे, नहीं, सरलता और निइछलतासे; छोमको 
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लोभसे नहीं, सन्‍्तोष और उदा रतासे जीतना चाहिए । बेर, धृणा, दमन, आुपौड़न इन, 
अहंकार आदि सभीका प्रभाव कर्त्तापर पड़ता है। जिस प्रकार कुएँमें की गयी 
ध्वनि प्रतिध्वनिके रूपमें वापस लौटती है, उसी प्रकार हिंतात्मक क्रियाओंका 
प्रतिक्रियात्मक प्रभाव कर्तापर ही पड़ता हैं । 

अहिसाद्वारा हृदयपरिवर्तन सम्भव होता है। यह मारनेका सिद्धान्त नहीं, 
सुधारनेका है। यह संसारका नहीं, उद्धार एवं निर्माणका सिद्धान्त है। यह ऐसे 
प्रयत्नोंका पक्षधर है, जिनके द्वारा मानवके अन्तसूमें मनोवैज्ञानिक परिबर्त्तन 
किया जा' सकता है और अपराधकी भावनाओंकों मिटाया जा सकता है। 
अपराध एक मानसिक बीमारी है, इसका उपचार प्रेम, स्नेह, सद्भावके माध्यम- 
से किया जा सकता है। 

घृणा या ढेष पापसे होना चाहिए, पापोसे नहीं | बुरे व्यक्ति और बुराईके 
बोच अन्तर स्थापित करना ही करत्तंव्य है। बुराई सदा बुराई है, वहू कभी 
भलाई नहीं हो सकतो; परन्तु बुरा आदमी यथाप्रसंग भला हो सकता है। 
मूलमें कोई आत्मा बुरी है ही नहीं। असत्यके बीचमे सत्य, अन्धकारके बीचमें 
प्रकाश और विषके भोतर अमृत छिपा रहता हैं। अच्छे बुरे सभी व्यक्तितयोंमें 
आस्मज्योति जल रही है। अपराधी व्यक्तिमें भी वह ज्योत्ति हे किन्तु उसके 
गुणोंका तिरोभाव है। व्यक्तिका प्रयास ऐसा होना चाहिए, जिससे तिरोहित्त 
गुण आविभूंत हो जायें। 

इस सन्दर्भमें कत्तंव्यपालनका अर्थ मच, वचन और कायसे किसी भी प्राणी- 
की हिसा न करना, न किसी हिसाका समर्थंन करना और न किसी दूसरे व्यक्तिके 
द्वारा किसी प्रकारकी हिंसा करवाना है। यदि मानवमात्र इस कत्तंव्यको निभाने- 
की चेष्टा करे, तो अत़ेक दुःखोंक। अन्त हो सकता है और मानवमात्र सुख एवं 
शान्तिका जीवन व्यतोत कर सकता है। जबतक परिवार या समाजमें स्वार्थों - 
का संघ होता रहेगा, तबतक जोवनके प्रति सम्मानकी भावना उदित नहीं 
हो सकेगी । यह अहिसात्मक कत्तंव्य देखनेमें सरल और स्पष्ट प्रतीत 
होता है, किन्तु व्यक्ति यदि इसो कर्त॑व्यका आत्मनिष्ठ होकर पालन करे, तो 
उसमें नेतिकताके सभी गुण स्वतः उपस्थित हो जायेंगे | 

मूलरूपमें कत्तंव्योंको तिम्नलिखित रूपमें विभक्त किया जा सकता है-- 

१. स्वतन्त्रताका सम्मान । 

२. चरित्रके प्रति सम्मान । 

३. सम्पत्तिका सम्मान। 

४. परिवा रके प्रति सम्मान | 

५. समाजके प्रति सम्मान | 
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&. सत्यके प्रति सम्मान | 
७. प्रमतिके प्रति सम्मान | 


स्वतन्त्रताका सम्मान 
, मनुष्यका दूसरे व्यक्तियोंकी स्वतन्त्रताके अधिकारकों स्वीकार करनेका 

कर्तव्य उतना हो मान्य है, जितना कि जीवन-सम्बन्धी कत्तंव्य आदरणीय है। 
यह कत्तेव्य भी मनुष्पको ऐसा व्यवहार करनेके लिए निषेध करता है, जिसके 
द्वारा अन्य किसी व्यक्तिको स्वतन्त्रतामें बाधा पहुँचती हो | हमारा कोई अधि- 
कार नहीं कि हम अपने व्यवहारके द्वारा किसी अन्य व्यक्तिके जीवनके विकासमें 
बाघाएँ उत्पन्न करें। किसो भी व्यक्तिकी स्वतन्त्रताको अवरुद्ध करनेका अर्थ 
उसके जीवनके विकासमें वाधक होना है। अतः यह॒कर्त्तव्य जीवनसम्बन्धी 
कत्तव्यसे धनिष्ठ सम्बन्ध रखता है। यदि मनुष्य अन्य व्यक्तियोंको भी अपने 
समान समझे, तो इस कत्तंव्यकी कदापि अवहेलना न होगी। जो व्यक्ति सभी 
जीवोंको अपने ही समान देखता है, वही इस कत्तंव्यका निर्वाह कर पाता है। 

वास्तवमें स्वतन्त्रता सम्मानका एक ऐसा आधारभूत कत्तंव्य है, जिसके 
बिना किसी भी प्रकारकी वैयक्तिक अथवा सामाजिक प्रगति सम्भव नहीं हो 
सकती | सामाजिक और पारिवारिक विषमताका अन्त इसी कत्तंव्यपालन द्वारा 
संभव है | 
चरित्रके प्रति सम्मान 

प्रत्येक परिवा रके सदस्यको अन्य सदस्यके चरित्रका सम्मान करना चरित्रके 
प्रति सम्मान है। जीवनसम्बन्धी कत्तंव्य हिसाका निषेधक है, तो स्वतन्त्रता 
सन्बन्धी कत्तंव्य अन्य व्यक्तिंकी स्वतन्त्रतवाका दमन न करनेका सकेत करत्ता 
है। यह कर्त्तव्य अन्य व्यक्तियोंको क्षति पहुँचानेका निषेध तो करता ही है, 
साथ ही इस बातकी विधि भी करता है कि हमें दूसरोके व्यक्तित्वके विकासको 
प्रोत्साहित करना है। यह विधेयात्मक कर्तव्य अस्य व्यक्तियोके चारित्रिक 
विकासके लिए अनुप्रणित करता है। जो व्यक्ति परिवार और समाजके समस्त 
सदस्योंको चारित्र-विकासका अवसर देता है, वह परिवारक्री उन्नति करता है 
और सभी प्रकारसे जीवनको सुखोी-समृद्ध बनाता है। 


घम्प्तिका सम्मान 
सम्पत्तिके सम्मानका अर्थ व्यक्तियोंके सम्पत्तिसम्बन्धी अधिका रको स्वीकृत 
करना । यह कत्तंव्य भी एक निषेधात्मक कत्तेव्य है; क्योकि यह अन्य व्यक्तियों 
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के सम्पत्तिसम्बन्धी अपहरणका निषेध करता है। यह 'अस्तेंय” के नामले अभिहित 
किया जा सकता है । आध्यात्मिक व्यक्तित्वके विकासके लिए यह आवश्यक, है 
कि व्यक्ति श्‌ द्ध अहिसात्मक जोवन व्यत्तीत करे। इस कर्त्तव्यका आधार सत्य 
और अआहसा हैं। यदि अहिसाका अर्थ किसी भी व्यक्तिको मन, वचन और 
कर्मसे मानसिक ओर शारीरिक क्षति पहुँचाना हे, तो यह स्पष्ट हे कि दूसरेकी 
सम्पतिका अपहरण ले करना अहिसाका अंग है | किसीकी सम्पत्तिका अपहरण 
करनेका अर्थ निस्सन्देह उस व्यक्तिको मानसिक और शारीरिक क्षति पहुँचाना 
है और उसके व्यक्तित्व-विकासको अवरुद्ध करना हैं। यह कर्तंव्य हमें इस 
बातके लिए प्रेरित करता है कि हम भोगोपभोगकी वस्तुआँका असर्यादित 
रूपसे सेवन न करें | अपव्ययको भी यह ककत्तंव्य रोकता है। परिवारके लिए 
मितव्ययता अत्यावश्यक है। मितव्ययता समस्त वस्तुओंकी मध्यम मागंके 
झूपमें ग्रहण करनेमें है। सम्पत्तिका अपव्यय या अनुचित अवरोध ये दोनों ही 
कत्तंव्यके बाहर हैं, जब भोत्तिक वस्तुओं या मानसिक शक्तिका अपव्यय किया 
जाता है, तो कुछ दिनोंमें व्यक्ति शक्तिहीन ही जाता है, जिससे व्यक्तित, 
परिवार और समाज ये तोनों विनाशको प्राप्त होते हैं। जो सम्पत्तिसम्मान 
का आचरण करता है, वह निम्नलिखित वस्तुओंमें मध्यम मार्ग या मित- 
व्ययत्ाका प्रयोग करता है-- 


१, सम्पत्ति | 

२. आहार-विहार । 

३. वस्त्र और उपस्कर। 

४. मनोरञ्जनके साधन | 

५. बिलास और आरामकी वस्तुएँ। 
६. समय | 

७, शक्ति । 


अर्थका प्रतोक सिक्का परिवतंनका मानदण्ड है और उससे हमारी क्रय 
शक्तिका बोध होता है। जो व्यक्ति सम्पत्ति प्राप्त करना चाहता है और ऋणसे 
बचना चाहता है, वह व्ययको आयके अनुरूप बनाकर अभिवृद्धि प्राप्त कर 
सकता है। विछास और आरामकी वस्तुओ के क्रय करनेमें अपव्यय होता है। 


इस अपव्ययका रोकना परिवारके हितके लिए अत्यावश्यक है। अपच्यय 
ऐसा मानसिक रोग है जिसके कारण अनुचित झाभ और स्तेयसम्बन्धी क्रिया- 
प्रतिक्रियाएँ सम्पादित करनी पड़ती हैं। वहू अनुचित रीतिसे किसीकी 
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हे 


सम्पत्ति, क्षेत्र भवन आदिपर अपना अधिकार करता है। बोरीके अस्तरभ 
कारणोंपर विचार क़रनेसे शात होता है कि जब द्रव्यकी छोलुपता बढ़ जाती' 
है, तो तृथ्णा वृद्धिगत होती है, जिससे व्यक्ति येन केन प्रकारेण धनसंचय 

करनेकी ओर शुकता है। यहाँ विवेक और ईमानदारीके न रहनेसे व्यक्ति 

अपनी की खो बेठता है, जिससे उसे अनैतिकरूपमें भनाजंन करना 

पड़ता है । 


अपव्यय चोरों करना भी सिखलाता है । एक बार हाथके खुल जाने पर 
फिर अपनेको संयमित रखता कठिन हो जाता है। अपव्ययोके पास धन स्थिर 
नहीं रहता और वह निर्धन होकर चौयंकमंकी ओर प्रवृत्त होता है। कुछ 
व्यक्ति मान-प्रतिष्ठाके हेतु धनव्यय करते हैं और अपनेको बड़ा दिखलानेके 
प्रयासमें व्यर्थ खचच करते हैं, परिणामस्वरूप उन्हें अनीति और शोषणको अप 
नाना पड़ता है। अतएव सम्पत्तिके सम्मान-कत्तंव्यका आचरण करते हुए चिन्ता, 
उहिग्नता. निराशा, क्रोध, लोभ, माया आदिसे बचनेका भो प्रयास करना 
चाहिए | 


परिवारके प्रति सम्मान 


परिवारके प्रति सम्मानका अर्थ है पारिवारिक समस्याओंके सुलझ्षानेके 
लिए विवाह आदि कार्योंका सम्पन्न करना। संन्यास या निवृत्तिमाग वेयक्तिक 
जीवनोत्यथानके लिए आवश्यक है, पर संसारके बीच निवास करते हुए पारि- 
वारिक दायित्वोंका निर्वाहर करना और समाज एवं संघकी उननतिके हेतु 
प्रयत्नशील रहना भी आवश्यक है । वास्तवमें श्रावक-जीवनका लक्ष्य दान 
देना, देवपुजा करना और मुनिधममंके संरक्षणमें सहयोग देना है। साधु-मुनियों- 
को दान देनेकी क्रिया श्रावक-जीवनके बिना सम्पन्न नहीं हो सकती। नारीके 
बिना पुरुष और पुरुषके बिना अकेली नारी दानादि क्रिया सम्पादित करनेमें 
असमर्थ है। अत' चतुविध संघके संरक्षण एवं कुलूपरम्पराके निर्वाहकी 
दृष्टिसे पारिवारिक कतेंव्योंका निर्वाह अत्यावश्यक है। सातावेदनीय और 
चारित्रमोहनीयके उदयसे विवहन--कन्यावरण विवाह कहलाता है। यह 
* जीवनमें धर्म, अथे, काम आदि पुरुषार्ोंका नियमन करता हैं। अतएव पारि- 
वारिक कत्त॑व्थों तथा संस्कारोंके प्रति जागरूकता अपेक्षित है । 


संस्का रशब्द धामिक क्रियाओंके लिए प्रयुक्त है। इसका अभिप्राय बाह्य 
धा्भिक क्रियाओं, व्यर्थ आडसम्बर, कोरा कर्मकाण्ड, राज्य द्वारा निर्दिष्ट नियम 
एवं औपच्गरिक व्यवहारोंसे नहीं है; बल्कि आत्मिक और आत्तरिक सोन्‍्दर्यसे 
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है | संस्कारशब्द ब्यक्तिके देहिक, मानसिक और बौद्धिक परिष्कारेके लिए 
किये जानेवाले अनुष्ठानोसे सम्बद्ध है। संस्कार तीन वर्गों विभक्त हैं+> |, 


१. गर्भान्‍वय क्रियाएँ । 
२. दीक्षान्वय क्रियाएँ । 
३. क्रियान्वय क्रियाएँ। 


इन क्रियाओं द्वारा पारिवारिक कत्तंव्योंका सम्पादन किया जाता हैं । 


समाजके प्रति सम्मान 


सामाजिक व्यवस्थाको सुचारुरूपसे संचालित करनेके लिए समाज और 
व्यक्ति दोनोंके अस्तित्वकी आवश्यकता है। मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है 
और उसके सभी अधिकार उसे समाजका सदस्य होनेके कारण ही प्राप्त हैं। 
अतः वह समाज, जो कि उसके अधिकारोंका जनक और रक्षक है, 
व्यक्तिसे आशा रखता है कि वह सामाजिक संस्थाक संरक्षणकों अपना प्रधान 
कत्तंव्य समझे । समाजके प्रति आदर एवं सम्मानकी भावना वह भावना है 
जो व्यक्तिको परम्परागत प्रथाओंको भद्भ करनेसे रोकत्ती है। चाहे वे 
परम्पराएँ समाजकी इकाई कुटुम्बसे सम्बन्ध रखती हो', चाहें वे सम्प्रदायसे 
सम्बन्ध रखती हों अथवा राज्य या रष्ट्रसे । समाजमें प्रचलित अन्धविश्वासो' 
और रूढ़िवादी परम्पराओंका निर्वाह कर्त्तव्यके अन्तर्गत नहीं है। कर्त्तव्य वह्‌ 
विवेकबुद्धि है जो समाजकी बुराइयेको दूर कर उसके विकासके प्रति श्रद्धा 
या निष्ठा उत्पन्न करे। इसमें सन्देह नहीं कि व्यक्तिका समाजके प्रति बहुत 
बड़ा दायित्व है। उसे समाजको सुगठित, नैतिक और आचारनिष्ठ बनाना है । 


सत्यके प्रति सम्मान 


सत्यके प्रति सम्मान या सत्यनिष्ठा व्यक्ति और समाजके विकासके लिए 
आवधद्यक है। सत्य और अहिंसाको साथ-साथ लिया जाता है और इनके 
आचरणसे सामाजिक कल्याण माना जाता है। सत्यक प्रत्ति सम्मान या 
करत्त॑व्यकी भावना क्रियाशीलतारक लिए प्रेरित करती है और सत्यपरायण 
जीवन व्यतीत करनेका आदेश देती है । इस आदेशका अर्थ यह है कि हमें 
अपने वचनोंके अनुसार ही व्यवहार करना है। जो व्यक्ति अपने जीवनको 
सत्यके आधार पर चलाता है, उसे व्यावहारिक कठिनाइयोंका सामना अवश्य 
करना पड़ता है, पर सत्यपरायण व्यक्तिको जीवनमें सफलता प्राप्त होती है। 
यदि व्यक्ति अपना कर्त्तव्य कर्सव्यभावसे सम्पादित करता है, तो उसका यह 
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कत्त॑व्य-सम्पादन विधायक तत्त्व माना जाता है। संत्यके आधार पर सम्पादित 
आचार-व्यवहार व्यक्ति और समाज दोनोंक लिए हितकर होते हैं। 

मनुष्य जब लोभ-लालूचमें फेंस जाता है, वासनाके विषसे मूच्छित हो 
जाता है और अपने जीवनक महत्त्वको भूल जाता है, उस जीवनकी पवित्नता- 
का स्मरण नहीं रहता, तब उसका विवेक समाप्त हो जाता है और वह यह 
सोच नहीं पाता कि उसका जन्म संसारसे कुछ लेनेके लिए नहीं हुआ है बल्कि 
कुछ देनेके लिए हुआ है। जो कुछ प्राप्त हुआ है, वह अधिकार हैं और जो 
सम्नाजके प्रति अपित किया जाता है वह कर्तव्य है। मनुष्यकी इस प्रकारकी 
मनोवृत्ति ही उसके मनको विशाल एवं विराट्‌ बनाती है। जिसके मनमें ऐसी 
उदारभावना रहती है वहो अपने कर्त्तव्य-सम्पादन द्वारा परिवार और समाज- 
को सुखी, समृद्ध बनाता है। अहंकार, क्रोध, लोभ और मायाका विष 
सत्याचरण द्वारा दूर होता है। जिसका जीवन सत्याचरणमे घुलमिल गया 
है, वही निपछल और सच्चे व्यवहा रद्ारा क्षुद्रताओको दूर करत है । 


सहजभावसे अपने कर्त्तव्यको निभानेवाला व्यक्ति कंचछ अपने आपको 
देखता है। उसकी दृष्टि दूसरो की ओर नही जाती। वह अपनी निन्‍दा और 
स्तुतिकी परवाह नही करता, पर भद्गरता, सरलता और एकरूपताको छोड़ता 
भी नहीं। वास्तवमें यदि मनुष्य अपने व्यवहारको उदार और परिष्कृत बना 
ले, तो उसे सघर्ष और तनावोसे टकराना न पड़े । जीवनमे सधषं, तनाव और 
कुण्ठाएं असत्याचरणके कारण ही उत्पन्न होती है। 


प्रगतिके प्रति सम्मान 
द्रव्य, क्षेत्र, काछ और भावके अनुसार प्रत्येक वस्तुमे निरन्तर परिवर्तन 
होता है। परिवतन प्रगतिरूप भी सम्भव हे और पाप भी। जिस 
व्यक्तिके विचारोंमे उदारता और व्यवहारम सत्यनिष्ठा समाहित है, वह 
सामाजिक, आर्थिक और राजनीतिक कर्त्तव्योका हृदयसे पालन करता है। 
संकटके समय व्यक्तिको किस प्रकारका आचरण करना चाहिए और परिस्थिति 
एवं वातावरण द्वारा प्रादुभू त प्रगतियेको किस रूपमे ग्रहण करना चाहिए, 
यह भी कर्ततव्यमार्गके अन्तर्गत है । 
एकाकी मनुष्यकी धारणा निसन्देह कल्पनामात्र है। अत कत्त॑व्योंका 
महत्त्व नैतिक और सामाजिक दृष्ट्सि कदापि कम नही है। कर्तंव्योका सबंध 
अधिकारोंके समान सामाजिक विकाससे भी है। कत्तंव्योको विशेषता जीवनके 
दो मुख्य अगोंसे सम्बद्ध है-- 
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१. जीवनका आर्थिक अंग | 


२. जीवनका सामाजिक अंग | लो 


आधिक दुष्टिसे मनुष्यके सम्पत्ति सम्बन्धी अधिकार और कत्तंव्यविशेष 
महत्त्वपूर्ण हैं और सामाजिक दृष्टिसे मनुष्यके परिवार तथा समाज-सम्बन्धी 
अधिकार और कर्तव्य भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं हैं। अधिकारों तथा कर्चव्योंका 
आर्थिक दृष्टिसे संतुलित रूपमें प्रयोग अपेक्षित है। पुरुषार्थों के क्रममें अर्थ- 
पुरुषार्थथों इसीलिए द्वितीय स्थान प्राप्त है कि इसके बिना घर्मांचरण एव 
कामपुरुषार्थंथा सेवन सम्भव नहीं है। आज आशिक प्रग तिके अनेक साधन 
विकसित हैं पर कर्तव्यपरायण व्यक्तिको अपनी नेतिकता बनाये रखना 
आवश्यक है । जीवनकी आवश्यकताओंके वृद्धिगत होने ओर आर्थिक 
समस्याओंके जटिल होने पर भी उत्पादन, वितरण और उपयोग सम्बन्धी 
नैतिक नियम जीवनको मर्यादित रखते हैँ। सुरक्षा और आत्मानुभूत ये दोनों 
ही नैतिक जीवनके लिए अपेक्षित हैं । श्रम-सिद्धान्त भी प्रगतिके नियर्मोको 
अनुशासित करता है। अत: सम्पत्तिके प्रति दो मुख्य कत्तंव्य हैं--१. सम्पत्ति 
प्रा करनेके लिए कम करना और २. उपलब्ध सम्पत्तिका सदुपयोग करना । 
जो व्यक्ति किसी भी प्रकारका कर नही करता, उसका कोई अधिकार नहीं 
कि वह निष्क्रिय होते हुए भो सामाजिक सम्पत्तिका भोग करे | इस कर्रव्यके 
आधार पर यह भी कहा जा सकता है कि शारीरिक और मानसिक स्वास्थ्यके 
लिए श्रम करना अत्यावश्यक है। श्रम करनेसे ही श्रमणत्वकी प्राप्ति होती है 
और इसो श्रम द्वारा आश्रमधर्मका निर्वाह होता है। जो व्यवित अन्यकें श्रम 
पर जीवित रहता है और स्वय श्रम नही करता ऐसे व्यक्तिको सम|जसे कुछ 
लेनेका अधिकार नहीं। जो कर्त्तव्यपरायण है वही समाजसे अपना उचित 
अंश प्राप्त करमेका अधिकारी है। 


विवेक, साहस, संयम और न्याय ये ऐसे गुण हैं जो सामाजिक कल्याणकी 
ओर व्यक्तिको प्रेरित करते हैं। इन गुणो्के अपनानेसे परिवार और समाजकी 
विषमता दूर होकर प्रगति होतो है तथा समानताका तत्त्व प्रादुभू त होता 
है । समाजक गतिशील होने पर साहस, संयम और विवेकका आचरण करते 
हुए कर्रव्यकर्मों का निर्वाह अपेक्षित होता है। ज्यो-ज्यो' समाजिक विकास 
होता है, अधिकारों और कर्तव्योंका स्वरूप स्वत्तः ही परिवर्तित होता चला 
जाता है। इसी कारण प्रत्येक समाजमें व्यवस्था, विधान और अनुशासनकी 
आवश्यकता रहती है। यदि अधिकार और कर्शव्योंमें संतुछन स्थापित हो 
जाय, तो समाजमें अनुशासन उत्पन्त होते बिलम्ब त ही । 
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सहिष्णुता 

पारिवारिक दायित्वोंक निर्वाहके लिए सहिष्णुता अत्यावध्यक है। परिवार- 
में रहकर व्यक्ति सहिष्णु न बने और छोटो-सो छोटो बात्तक लिए उत्तावला ' 
हो जाय, तो परिवारमें सुख-क्षान्ति नहीं रह सकती। सहिष्णु व्यक्ति शान्त- 
भावसे परिवारके अन्य सदस्योंकी बातों और व्यवहारोंको सहन कर लेता है, 
जिसके फलस्वरूप परिवारमें शान्ति और सुख सबंदा प्रतिष्ठित रहता है । 
अभ्युदय और नि:श्रेयसकी प्राप्ति सहनशीलता द्वारा ही सम्भव है | जो परिवार- 
में सभी प्रकारकी समृद्धिका इच्छुक है तथा इस समृद्धिके द्वारा लोकव्यवहारको 
सफलरूपमें संचालित करना चाहता है ऐसा व्यक्ति समाज ओर परिवारका 
हित नहीं कर सकता है । विकारी मन शरोर और इन्द्रियोंपर अधिकार प्राप्त 
करनेके स्थान पर उनके वश होकर काम करता है, जिससे सहिष्णुत्ताकी शक्ति 
घटती है। जिसने आत्मालोचन आरम्भ कर दिया है और जो स्वयं अपनी 
बुराईयोंका अवलोकन करता है वह समाजमें शान्तिस्थापनका प्रयास करता 
है | सहिष्णुताका अथे कृत्रिम भाव॒कता नहीं और न अन्याय और अत्थाचारोंको 
प्रश्रय देना द्वी है; किन्तु अपनी आत्मिक शक्तिका इतना विकास करना है, 
जिससे व्यक्ति, समाज ओर परिवार निष्पक्ष जीवन व्यतीत कर सके। पूर्वाग्रहके 
कारण असहिष्णुता उत्पन्न होतो है, जिससे सत्यका नि्णंय नही होता । जो शान्त- 
चित्त है, जिसको वासनाएँ सयमित हो गई है और जिसमे निष्पक्षता जागृत हो 
गई है वही व्यक्ति सहिष्णु या सहनशोल हो सकता है। सहनशील या सहिष्णु 
होनेके छिए निम्नलिखित गुण भपेक्षित हैं-- 

१, दुढता। 

२. आत्मनिभंता । 

३. निष्पक्षता । 

४. विवेकशीलता । 

५. कत्तंव्यकर्मके प्रति निष्ठा । 
अनुशासन 

मानवताके भव्य भवनका निर्माण अनुशासनद्वारा ही सम्पन्न किया जा 
सकता है । वास्तवमें जहाँ अनुशासन है, वही अहिंसा है। और जहाँ अनुशासन- 
हीनता है वहीं हिसा है। पारिवारिक और सामाजिक जीवनका विनाश हिंसा 
द्वारा होता है। यदि धर्म मनुष्यके हृदयकी ऋरताकों दूर कर दे और अहिंसा 
द्वारा उसका अन्तःकरण निर्मल हो जाय तो जीवनमें सहिष्णुताकी साधना 
सरल हो जातो है। वास्तवमें अनुशासित जीवन ही समाजके लिए उपयोगी 
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है। जिस समाजमें अनुशासनकां अभाव रहता है वह समाज कभी भी विकसित 
नहीं हो पाता । अनुशासित परिवार ही समाजको गतिशील बनाता है, प्रोत्सा- 
हित करता है और आदशंकी प्रतिष्ठा करता है। संघर्षोंका मुलकारण उच्छ 
खलता या उदण्डत्ता है। जबतक जीवनमे उदण्डता आदि दुर्गुण समाविष्ट रहेंगे, 
तबतक सुगठित समाजका निर्माण सम्भब नहीं है। समाज और परिवारकी 
प्रमुख समस्याओंका समाधान भी अनुशासन द्वारा ही सम्भव है। शासन और 
शासित सभीका व्यवहार उन्मुक्त या उच्छुछुलित हो रहा है। भतः अतिचारी 
ओर अनियन्त्रित प्रवृत्तियोंको अनुशासित करना आवश्यक है । 

अनुंशासनका सामान्य अर्थ है कत्तिपय नियमों, सिद्धान्तों आदिका परिपालन 
करना और किसी भी स्थितिमे उसका उलंघन न करना | सक्षेपमे वह्‌ विधान, 
जो व्यक्ति, परिवार और समाजके द्वारा पूर्णतः आचरित होता है, अनुशासन 
कहा जात्ता है। जीवनके प्रत्येक क्षेत्रमे सुव्यवस्थाकी अनिव्ययं आवश्यकताको 
कोई भी अस्वोकार नही कर सकता । इसके बिता मानव-समाज विलकुर 
विधटित हो जायगा और उसकी कोई भी व्यवस्था नहीं बन सकेगी । जो व्यक्ति 
स्वेच्छासे अनुशासनका निर्वाह करता है, वह परिवार और समाजके लिए एक 
आदश उपस्थित करता है। जीवनके विशाल भवनको नोव अनुशासनपर हो 
अवलुम्बित है । ४ 

पारस्परिक द्वेषभाव, गुटबन्दी, वर्गभेद, जातिभेद आदि अनुशासनहीनताको 
बढावा देते है और सामाजिक संगठनको शिथिल बनाते है | अतएव सहज और 
स्वाभाविक कत्तंव्यके अन्तगंगत असुशासनको प्रमुख स्थान प्राप्त है। अनुशासन 
जोवनको कलापूर्ण, शान्त और गतिशील बनाता है । इसके द्वारा परिवार और 
समाजको अव्यवस्थाए' दूर होतो है। 


पारिवारिक चेतनाका सम्यक्‌ बिकास, अहिंसा, करुणा, समपंण, सेवा, 
प्रेम, सहिष्णुता आदिके द्वारा होता है। मनुष्य जन्म लेते ही पारिवारिक एव 
सामाजिक कतंव्य एवं उत्तरदायित्वसे बंध जाता है। प्राणामात्र एक दूधरेसे 
उपकृत होता है। उसका आधार और आश्रय प्राप्त करता है । जब हम किसो- 
का उपकार स्वीकार करते हैं, त्तो उसे चुकानेका दायित्व भो हमारे हो ऊपर 
रहता है। यह आदान-प्रदानकी सहजवृत्ति हो मनुष्यकी पारिवारिकता और 
सामाजिकताका मूलकेन्द्र है। उसके समस्त कत्तंव्यों एवं धर्माचरणोका आधार 
है। राग और मोह आत्माके लिए त्याज्य हैं, पर परिवार और समाज संचालन- 
के लिए इनकी उपयोगिता है। जीवन सबंधा पलछायनवादी नही है। जो कर्मठ 
बनकर श्रावकाचा रका अनुष्ठान करना चाहता है उसे अहिसा, सत्य, करुणा 
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सैवा समपँण आदिके द्वारा परिवार और समाजको दृढ़ करना चाहिए। यह 
दृढीकरणकी क्रिया ही दायित्वों या कत्तंव्योकी श्वुद्धुला है । 


समाजगठनकी आधारभूत भावनाएँ 


समाज-गठनके लिए कुछ मौलिक सूत्र हैं, जिन सूत्रोंके आधारपर समाज 
एकरूपमे बबता है । कुछ ऐसे सामान्य नियम या सिद्धान्त है, जो सामाजिकता- 
का सहजमें विकास करते हैं। संवेददशोल मानव समाजके बीच रहकर 
इन नियमोंके आधारपर अपने जीवनको सुन्दर, सरल, नम्न और उत्तरदायी 
बनाता है। मानव-जीवनका सर्वागीण विकास अपेक्षित है । एकागरूपसे किया 
गया विकास जीवनको सुन्दर, शिव और सत्य नही बनाता है। कर्मके साथ 
मनका सुन्दर होना और मनके साथ वाणीका मधुर होना विकासकी सीढो है!। 
जीवनमें धर्म और सत्य ऐसे तत्त्व है, जो उसे शाश्वत्रूप प्रदान करते है। 
समाज-संगठनके लिए निम्नलिखित वार भावनाएं आवश्यक है.-- 


१. मेत्री भावना । 

२ प्रमोद भावना | 
३. कारुण्य भावना । 
४. माध्यस्थ्य भावना । 


मेत्री भावना मनको वृत्तियोंको अत्यधिक उदात्त बनातो है। यह प्रत्येक 
प्राणीके साथ मित्रताकी कल्पना ही नही, अपितु सच्ची अनुभूत्तिके साथ एकात्म- 
भाव या तादात्मभाव समाजके साथ उत्पन्न करती है। मनुष्यका हृदय जब 
मेत्रीभावनासे सुसंस्कृत हो जाता है, तो अहिसा और सत्यके वीरुध स्वयं 
उत्पन्न हो जाते है । और आत्माका विस्तार होनेसे समाज स्वगंका नन्‍दन-कानन 
बन जाता है। जिस प्रकार मित्रके घरमें हम और मित्र हमारे घरमें नि्भंय और 
नि:कोच स्नेह एवं सद्भावपूर्ण व्यवहार कर सकता है उसी प्रकार यह समस्त 
विद्व भी हमें मित्रके घरके रूपमे दिखलाई पड़ता है। कही भय, संकोच एवं 
आतंककी वृत्ति नहीं रहतो । कितनी सुखद और उदात्त भावना है यह मेत्री- 
|, की । व्यक्ति, परिवार और समाज तथा राष्ट्रकों सुगठित करनेका एकमात्र 
साधन यह मेत्री-भावना है। 

इस भावनाके विकसित होते ही पारस्परिक सौहादं, विश्वास, प्रेम, श्रद्धा 
एवं निष्ठाकी उत्पत्ति हो जाती है। चोरी, धोखाधड़ी लूट-खसोट, आदि सभी 
विभीषिकाए' समाप्त हो जाती हैं | विध्वके सभी प्राणियोंके प्रति मित्रताका 
भाव जागृत हो जाय तो परिवार और समाजगठनमें किसी भी प्रका रका दुराव- 
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छिपाव नहीं रह सकता है। बस्तुतत: मेत्नीभावना समाजकी परिधिको विकृसित 
करती है, जिससे आत्मामें समभाव उत्पन्न होता है । ; 
प्रसोद-भावना 

गुणीजनोंको देखकर अन्त:करणका उल्लसित होना प्रमोद-भावना है। 
किसीकी अच्छी बातको देखकर उसकी विशेषता और गुणोंका अनुभव कर हमारे 
मनमें एक अज्ञात छूरूक और हर्षानुभूत्ति उत्पन्न होती है। यही आननन्‍्दकी 
लहर परिवार और समाजको एकताके सृत्रमें आबद्ध करती है। प्रायः देखा 
जाता है कि मनुष्य अपनेसे आगे बढ़े हुए व्यक्ति को देखकर ईर्ष्या करता है और 
इस ईष्यसि प्रेरित होकर उसे गिरानेका भी प्रयत्न करता है। जब तक इस 
प्रवत्तिका नाश न हो जाय, तबतक अहिंसा और सत्य टिक नहीं पाते | प्रमोद- 
भावना परिवार और समाजमें एकता उत्पन्न करती है। ईर्ष्या और विद्वंष 
पर इसी भावनाके द्वारा विजय प्राप्त की जा सकती है। ईर्ष्याकी अग्नि इतना 
विकराछ रूप धारण कर लेती है कि मनुब्य अपने भाई और पुत्रके भी उत्कर्ष - 
को फूटी आँखों नहीं देख पाता । यही ईर्ष्याकी परिणति एब प्रवृत्ति ही परिवार 
ओर समाजमें खाई उत्पन्न करती है । समाज और परिवा रको छिल्म-भिन्‍नत्ता 
ईर्ष्या, घुर्णा और द्वेषके कारण हो होती है। प्रतिस्पर्धावश समाज विनाशके 
कगारकी ओर बढ़ता है। अतः 'प्रमोदब्भावना'का अभ्यास कर गुणोंके पारखी 
बनना ओर सहो मूल्यांकन करना समाजगठनका सिद्धान्त है। जो स्वय आदर- 
सम्मान प्राप्त करना चाहता है, उसे पहले अन्य व्यक्तियोंका आदर-सम्मान करना 
चाहिए। अपने गुणोंके साथ अन्य व्यक्तियोंके गृणोंकी भी प्रशसा करनी 
चाहिए। यह प्रमोदकी भावना मनमें प्रसन्‍नता, निर्भयता एवं आनन्दका संचार 
करती है और समाज तथा परिवारको आत्मनिरभर, स्वस्थ और सुगठित 
बनातो है । 
कराणा-भावना 

करुणा मनकी कोमल वृत्ति है, दुःखी और पीड़ित प्राणीके प्रति सहज अनु- 
कम्पा और मानवीय संवेदना जाग उठती है। दुःखोके दुःखनिवा रणाथं हाथ बढ़ते 
हैं और यथाशक्ति उसके दु:ःखका निराकरण किया जाता है। 

करुणा मनुष्यकी सामाजिकताका मुलाधार है। इसके सेवा, अहिसा, दया, 
सहयोग, विनम्नता आदि सहल्नों रूप संभव हैं। परिवार और समाजका 
आलम्बन यह करुणा-भावना ही है | 

मात्राके तारतम्यके कारण करुणाके प्रमुख तीन भेद हैं--१. महाकरुणा, 
२. अतिकरणा और, ३. लघुकरुणा। महाकरुणा निःस्वार्थभावसे प्रेरित 
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होती है और इस करुणाका धारी प्राणिमात्रके कष्टननिवारणके लिए प्रयांस 
करता है। इस श्रेणीकी करुणा किसी नेता या महान्‌ व्यक्तिमें हो रहती है। 
इस करुणा द्वारा समस्त मानव-समाजको एकताके सुत्रमें आबद्ध किया जाता 
है और समाजके समस्त सदस्योंको सुली बनानेका प्रयास किया जाता है। 
अतिकरुणा भी जितेन्द्रिय, संयमी ओर निःस्वार्थ व्यक्तिमें पायी जाती है । 
इस करुणाका उद्देध्य भी प्राणियोंमें पारस्परिक सौहाद॑ उत्पन्त करना है। 
दूसरेके प्रति कैसा व्यवहा र करना और किस वात्तावरणमें करना हितप्रद हो सकता 
है, इसका विवेक भी महाकरुणा और अतिकरुणा द्वारा होता है। प्रतिशोध, 
संकीर्णता और स्वार्थमूलकसा आदि भावनाएँ इसी करुणाके फलस्वरूप समाज- 
से निष्कासित होती हैं। वास्तवमें कर णा ऐसा कोमल तन्‍्तु है, जो समाजको 
एकतामें आबद्ध करता है। 


लघुकरुणाका क्षेत्र परिवार या किसी आधारविशेषपर गठित सघ तक 
ही सीमित है। अपने परिवारके सदस्योंके कष्टनिवारणा्थं चेष्टा करना और 
करुणावृत्तिसे प्रंरित होकर उनको सहायता प्रदान करना लघुकरुणाका 
क्षेत्र है। 

मनुष्यमें अध्यात्म-चेतनाकी प्रमुखता है, अत: वह शाश्वत आत्मा एवं 
अपरिवर्तनीय यथार्थत्ताका स्वरूप सत्य-अहिसासे सम्बद्ध है। कलह, विषयभोग, 
घृणा, स्वार्थ, सचयशोलबृत्ति आदिका त्याग भी करुणा-भावना द्वारा संभव है। 
अत्तएव संक्षेपमें करुणा-भावना समाज-गठनका ऐसा सिद्धान्त है जो अव्याप्ति 
ओर अतिवब्याप्ति दोषोंसे रहित होकर समाजको स्वस्थ रूप प्रदान करता है। 


माध्यस्थ्य-भावना 

जिनसे विचारोंका मेल नही बैठता अथवा जो सर्वथा संस्कारहीन हैं, किसी 
भी सद्वस्तुको ग्रहण करनेके योग्य नहीं हैं, जो कुमार्गंपर चले जा रहे हैं तथा 
जिनके सुधारने ओर सही रास्ते पर लानेके सभी यत्न निष्फल सिद्ध हो गये हैं, 
उनके प्रति उपेक्षाभाव रखना माध्यस्थ्य-भावना है। 

मनुष्यमें असहिष्णुताका भाव पाया जाता है। वह अपने विरोधी और विरोध 
को सह नहीं पाता | मतभेदक साथ मनोभेद होते विलम्ब नही छगता। भ्तः 
इस भावना द्वारा मनोभेंदको उत्पन्त न होने देना समाज-गठनके लिए आवष्यक 
है। इन चारों भावनाओंका अभ्यास करनेसे आध्यात्मिक गृणोंका विकास तो 
होता ही है, साथ ही परिवार और समाज भी सुगठित होते हैं । 

माध्यस्थ्य-भावनाका लक्ष्य है कि असफलताको स्थितिमें मनुष्यके उत्साहको 
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न 


भंग न होने दैना तथा बड़ो-से-बड़ी विपत्तिके आनेपर भी समाजको सुदृढ़ बेनाये 
रखनेका प्रयास करना | 


जिजीवबिया जीवका स्वभाव है और प्रत्येक प्राणी इस स्वभावकों साधना 
कर रहा है। अतएव माध्यस्थ्य-मावनाका अवल्‍रूम्बन लेकर विपरीत आचरण 
करनेवालोंके प्रति भी 6 ष, घृणा या ईर्ष्या न कर त्टस्थवृत्ति रखना आव- 
ध्यक है | 

सक्षेपमें समाज-गठनका मूलाधार अहिसात्मक उक्त चार भावनाएं हैं। 
समाजके समस्त नियम और विधान अहिसाके आलोकमे मनुष्यहितके लिए 
निर्मित होते है। मानवक दुःख और देन्य भौतिकवाद द्वारा समाप्त न होकर 
भध्यात्मद्वारा ही नष्ट होते हैं। समाजक मुल्य, विश्वास और मान्यताए 
अहिसाके धरातल पर हो प्रतिष्ठित होती है। मानव-सम।जका समृद्धि पारस्परिक 
विश्वास, प्रेम, श्रद्धा, जोवनसुविधाओको समता, विश्वबन्युत्व, सन्नी, करुणा 
और माध्यस्थ्य-मावना पर ही आधृत है।अत्तएवं समाजके घटक परिवार,सघ, 
समाज, गोष्ठी, सभा, परिषद्‌ आदिको सुदृढ़ता नेतिक मूल्यों ओर भादशों पर 
प्रतिष्ठित है । 


समाजधर्म : पृप्तभूमि प 

मानव-समाजको भौतिकवाद और नास्तिकवादने पथश्रष्ट किया हैं । इन 
दोनोने मानवताके सच्चे आदशोसे च्युत करके मानवको पशु बना दिया है । 
जबतक समाजका प्रत्येक सदस्य यह नही समझ लेता कि मनुष्मात्रकी समस्या 
उसकी समस्या है, तबतक समाजमे परस्पर सहानुभूति एवं सद्भावना उत्पन्न 
नही हो सकती है। जातोय अहंकार, धमं, धन, वर्ग, शवित्त, घृणा और राष्ट्रके 
कृत्रिम बन्धनोंने मानव-समाजके बीच खाई उत्पन्न कर दी है, जिसका आत्म- 
विकासके विना भरता सम्भव नहीं । यतः मानव-समाज और समभ्यताका भविष्य 
आत्मज्ञान, स्वतन्त्रता, न्याय और प्रेमको उन गहरी विश्वभावनाओके साथ 
बंधा हुआ है, जो आज भौतिकता, हिंसा, शोषण प्रभृतिसे भाराक्रान्त है. । 


इसमें सन्‍्देह नही कि समाजको संकीर्णताए', धर्मके नामपर की जानेबाली 
हिसा, वर्गमेदके तामपर भेद-भाव, ऊंच-नीचता आदिसे वर्तमान समाज त्रस्त 
है। अतः मानवताका जागरण उसी स्थितिमें सम्भव है, जब शञान-विज्ञान, अर्थ, 
काम, राजनीति-विधान एवं समाज-जीवनका समन्वय नैतिकताके साथ स्थापित्त 
हो तथा प्राणिमात्रके साथ अहिसात्मक व्यवहार किया जाय। पशु-पक्षी भी 
माववके समान विश्वके लिए उपयोगी एवं उसके सदस्य हैं। अतः उनके साथ 
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भो प्रेमपूर्ण व्यवहार होता आवश्यक है। विशाल ऐप्वयं और महान वेभव 
प्राप्त करके भी प्रेम ओर आत्मनियन्त्रणके विना शान्ति सम्भव नहीं । जबतक 
समाजके प्रत्येक सदस्यका नैतिक और आध्यात्मिक विकास नहीं हुआ है, त्तब- 
तक वह भौतिकवादके मायाजालसे मुक्त नही हो सकता । व्यक्ति और समाज 
अपनी दृष्टिको अधिका रकी ओरसे हटाकर कत्तंव्यकी ओर जबतक नही लायेगा, 
तबतक स्वार्थबुद्धि दूर नहीं हो सकतो है। 

वस्तुत: समाजका प्रत्येक सदस्य नैतिकतासे अनेतिकता, अहिसासे हिंसा, 
प्रेमसे घुणा, क्षमासे क्रोध, उत्सगेंसे संघर्ष एवं मानवतासे पश्चुतापर विजय प्राप्त 
कर सकता है। दासता, बे रता और हिसासे मुक्ति प्राप्त करमेके लिए अहिसक 
साधनोंका होना अनिवाय है। यत्तः अहिसक साधनों द्वारा हो अहिसाभय शात्ति 
प्राप्त की जा सकती है। बिना किसी भेद-भावक संसारक समस्त प्राणियोंक़ 
कष्टोंका अन्त अहिसक आचरण और उदा रभावना द्वारा ही सम्भव है। भोतिक 
उत्कर्षकी सर्वधा अवहेलना नहीं को जा सकती, पर इसे मानव-जीवनका अन्तिम 
लक्ष्य मानना भूल है। भौतिक उत्कर्ष समाजके लिए वहीं तक अभिप्ेत है, 
जहाँतक स्वंसाधारणके नेतिक उत्कष॑में बाधक नहीं है। ऐसे भौतिक उत्कर्षसे 
कोई लाभ नही, जिससे नेतिकताको ठेस पहुंचती हो । 

समाज-थमंका मूल यही है कि अन्यकी गलती देखनेके पहले अपना निरोक्षण 
करो, ऐसा करनेसे अन्यकी भूल दिखलायी नही पड़ेगी और एक महान्‌ सघपंसे 
सहज ही मुक्ति मिल जायगां। विश्वष्रेमका प्रचार भी आत्मनिरीक्षणसे हो 
सकता है। विश्पप्रेमके पवित्र सूत्रमें बध जानेपर सम्प्रदाय, वर्ग, जाति, देश 
एवं समाजकी परस्पर घृणा भी समाप्त हो जाती है और प्भी मित्रत्तापूर्ण 
व्यवहार करने लगते है | हमारा प्रेमका यह व्यवहार केबल मानव-समाजके 
साथ ही नही रहना चाहिए, किन्तु पशु, पक्षी, कीडे और मकोड़ेके साथ भी 
होना चाहिए। ये पश्ु-पक्षी भी हमारे ही समात जनदार हैं और ये भी अपने 
साथ किये जानेवाले सहानुभत्ति, प्रेम, क्रर्ता और कठोरताके व्यवहारको 
समझते हैं । जो इनसे प्रेम करता है, उसके सामने ये अपनी भयंकरता भूल 
जाते हैं और उसके चरणोमें नतमस्तक हो जाते हैं; पर जो इनके साथ कठोरता, 
क्रूरता और निर्दंयताका व्यवहार करता है; उसे देखते ही थे भाग जाते हैं 
अथवा अपनेको छिपा लेते है। अतः समाजमें मनुष्यके ही समान अन्य प्राणियों- 


को भी जानदार समझकर उनके साथ भी सहानुभूति और प्रेमका व्यवहार 
करना आवध्यक है | 


समाजको विक्ृत था रोगी बनानेवाले तत्त्व है--(१) गोषण, (२) अन्याय, 
(३) अत्याचार, (४) पराधीनता, (५) स्वार्थलोलुपता, (६) अविध्वास और, 
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(७) भहंंकार। “इन विनाशकारी तत्वोंका आचरण करनेसे समाजका कल्याण 
या उस्नति नहीं हो सकती है। समाज भो एक शरीर है और इस शरीरकी 
पूर्णता सभी सदस्योंके समूह द्वारा निष्पल्न है। यदि एक भी सदस्य माया, 
धोखा, छल-प्रपंच और ऋरताका आचरण करेगा, तो समाजका समस्त शरीर 
रोमी बन जायगा और शने: शने: संगठन शिथल होने छगेगा | अतः हिंसा, 
आक्रमण और अहंकारकी नीतिका त्याग आवश्यक है। जिस समाजमें नागरि- 
कत्ता और लोकहितकी भावना पर्याप्तरूपमें फायो जाती है वह समाज शान्ति 
ओर सुखका उपभोग करता है। 


सहानुयूति 

समाज-धर्मोंकी सामान्य रूपरेखामें सहानुभूतिकी गणना की जाती है । इसके 
अभावसे अहंकार उत्पन्न होता है। वास्तविक सहानुभूति प्रेमके रूपमें प्रकट 
होती है । अहंकारके मूलमे अज्ञान है । अहंकार उन्ही लोगोंके हृदयमें पनपता 
है, जो यह सोचते हैं कि उनका अस्तित्व अन्य व्यक्तियोंसे पृथक्‌ है तथा उनके 
उद्देश्य और हित भी दूसरे सामाजिक सदस्योंसे भिन्न हैं और उनको विचार- 
धारा तथा विचारधाराजन्य कारय॑व्यवहा र भी सही हैं। अत्त: वे समाजमें सर्वो- 
परि हैं, उनका अस्तित्व और महत्त्व अन्य सदस्योंसे श्रेष्ठ है । 

सहानुभूति मनुष्यको पृथक ओर आत्मकेन्द्रित जीवनसे ऊंचा उठाती है 
ओर अन्य सदस्योंके हृदयमें उसके लिए स्थान बनाती है, तभी वह दूसरोंके 
विचारों और अनुभूतियोंमें सम्मिलित होता है। किसी दुःखी प्राणीके कष्टके सबध- 
में पूछ-लाछ करना एक प्रकारका मात्र शिष्टाचार है। पर दुःखीके दुःखको देखकर 
द्रवित होना और सहायताके लिए तत्पर होना ही सच्चे सहानुभूतिपूर्ण मनका 
परिचायक है। सच्ची सहानुभूतिका अहंकार और आत्मइलाघाके साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं है। यदि कोई व्यक्ति अपने परोपका रसम्बन्धी कार्योंका गुणानु- 
वाद चाहता है और प्रतिदानमें 4ुव्यंवहार मिलनेपर शिकायत करता है तो 
समझ लेना चाहिए कि उसने वह परोपकार नहीं किया है। विनीत, आत्म- 
निग्रही और सेवाभावीमें ही सच्ची सहानुभूति रहती है। 

यथाथंत: सहानुभूति दूसरे व्यक्तियोंके प्रयासों और दु:खोंके साथ एकलयता- 
के भावकी अनुभूति है। इससे मालवके व्यक्तित्वमें पूणंताका भाव आता है। 
इसो गुणके द्वारा सहानुभूतिपूर्ण व्यक्ति अपनी निज्रतामें अनेक आत्माओंका 
प्रतीक बन जाता है। वह समाजको अन्यसदस्योंकी दृष्टिस देखता है, अन्यके 
कानोंसे सुनता है, अन्यके मनसे सोचता है और अन्य लोगोंके हृदयके द्वारा ही 
अनुभूति प्राप्त करता है। अपनी इसी विशेषताके कारण वह अपनेसे भिन्‍न 
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ता 


व्यक्तियोंके मनोभावोंको समझ सकता है । अतः इसप्रका रके व्यक्तिका जीवन 
समाजके लिए होता है। वह समाजकी नींद सोता है और समाजकी ही नींद 
जागता है। 


सहानुभूत्ति ऐसा सामाजिक धर्म है, जिसके द्वारा प्रत्येक सदस्य अन्य साभा- 
जिक सदस्योंके हृदयतक पहुँचता है और समस्त समाजके सदस्योंके साथ 
एकात्मभाव उत्पन्त हो जाता है। एक सदस्यको होनेवाली पीड़ा, बेदना अन्य 
सदस्योंकी भी बन जातो हैं और सुख-दुःखमें साधारणीकरण हो जाता है। 
भावात्मक सत्ताका प्रसार हो जाता है और अशेष समाजके साथ उत्तका 
रागात्मक सम्बन्ध स्थापित हो जाता है। 


सहानुभूति एकात्मकारी तत्त्व है, इसके अपनानेसे कभी दूसरोंकी भत्संना 
नहों की जाती और सहवर्ती जनसमुदायके प्रति सहृदयताका व्यवहार सम्पादित 
किया जाता है| इसकी परिपकक्‍वावस्थाको वही व्यकज्ित प्राप्त करःसकता है, जिसने 
जीवनमे सम्पूर्ण हादिकतासे प्रेम किया हो, पीड़ा सही हो और दुःखोंके गम्भीर 
सागरका अवगाहन किया हो । जीवनको आत्यन्तिक अनुभूतियोंके संसगंसे ही 
उस भावकी निष्पत्ति होती है, जिससे मनुष्यके मनसे अहकार, विचारहोनता, 
स्वाथंपरता एवं पारस्परिक अविश्वासका उन्मूलन हो जाय । जिस व्यक्तिने 
किसी-न-किसी रूपमें दुःख और पीड़ा नहीं सही है, सहानुभूति उसके हृदयमें 
उत्पन्न नहीं हो सकती है। दुःख और पीड़ाके अवसानके बाद एक स्थायों 
दयालुता और प्रशान्तिका हमारे मनमे वास हो जाता है। 


बस्तुत* जो सामाजिक सदस्य अनेक दिश्ञाओंमें पीड़ा सहकर परिपक्वताको 
प्राप्त कर लेता है, वह सन्‍्तोषका केन्द्र बन जाता है और दु'खी एवं भग्नहृदय 
लोगोंके लिए प्रेरणा और संवलका स्रोत बन जाता है। सहानुभूतिकी साब॑- 
भोमिक आत्मभाषाको, मनुष्योंकी तो बात हो क्‍या, पशु भी नेसर्गिकरूपसे 
समझते ओर पसंद करते हैं । 

स्वाथ्थंपरता व्यक्तिको दूसरेके हित्तोंका व्याधात करके अपने हितोकी रक्षा- 
को प्रेरणा करती है, पर सहानुभूति अपने स्वार्थ और हित्तोंका त्यागकर दूसरोके 
स्वार्थ और हित्तोंकी रक्षा करनेकी प्र रणा देती है। फलस्वरूप सहानभूतिको 
समाज-धर्म माना जाता है और स्वा्थंपरताको अधरमम । सहानभूतिमें निम्न- 
लिखित विशेषताएँ समाविष्ट हैं:-- 


१. बयालुता--क्षणिक आवेशका त्याग और प्राणियोंके प्रति दया--क शणा- 
बुद्धि दयालुतामें अन्तहित है। अविद्वसनीय आवेशभावना दयालुतामें परि- 
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गणित नहीं है । किसोकी प्रशंसा करना और बादमें उसे गालियाँ देने 'छगना 
निदंबता है। यदि दाता अपने दानका पुरस्कार चाहने लगता है, तो दान 
निष्फल है, इसीप्रकार कोई व्यक्तित किसी बाहरी प्र रणासे उदारताका कोई 
कार्य करता है ओर कुछ समयके बाद किसो अप्रिय घटनाके कारण बाहरी 
प्रभाव वशोभूत हो विपरीत आचरण करने लगे, तो इसे भी चरित्रकी दुबंलता 
माना जायगा । सच्ची दयालुता अपरिवर्ततीय है और यह बाहरी प्रभावसे 
अभिव्यक्त नहीं को जा सकती । प्राणियोंके दुःखको देखकर अन्तः:क रणका आदर 
हो जाना दयालुता है। यह जीवका स्वभाव है, इससे चरित्रके सौन्दर्यक्ी वृद्धि 
होतो है और सौम्यभावकी उपलब्धि होती है। सामाजिक सम्बन्धोंकी रक्षामें 
दयाका प्रधान स्थान है । 

२, उदारता--हृदयकी विशालताके साथ इसका सम्बन्ध है। जिस व्यक्ति- 
के चरित्रमे ओदायं, दया, सहानुभूति आदि गुण पाये जाते हैं, उसका जोवन 
आकरषंण और प्रभावयुकत हो जाता है। चरित्रकी नोचता और भोंड़ापन घुणा- 
स्पद है । उदारतावश ही व्यक्ति अपने सहवर्त्ती जनोके प्रति आध्यात्मिक और 
सामाजिक ऐक्यका अनुभव करते है और अपनी उपलब्धियोंका कुछ अंश 
समाजके मंगल हेतु अन्य सदस्योंको भी वितरित कर देते हैं। 

३. भव्रता--इस गृणद्वारा व्यक्ति (निष्ठुरता और पाशविक स्वार्थपरतासे 
दूर रहता है | आत्मानुआासनके अभ्याससे इस गुणकी प्राप्ति होती है। अपनी 
पाशविकि वासनाओंका दमन और नियन्त्रण करनेसे मनुष्यके हृदयमे भद्बता 

उत्पन्त होती है| जिस व्यक्तिमें इस भावकी निष्पत्ति हो जायगी, उसके स्वरमे 
स्पष्टता, दृढ़ता और व्यामोहहीनता आ जातो है। विपरीत ओर आपत्तिजनक 
परिस्थितियोंमे वह्‌ न उद्विग्न होता है और न किसीसे घ॒ुणा ही करता है । 

भद्गतामें आत्मसंयम, सहिष्णुता, विचारशोलता ओर परोपकारिता भी 
सम्मिलित हैं। इन गुणोके सद्भा[वसे समाजका सम्यक्‌ संचालन होता है तथा 
समाजके विवाद, कल॒ह और विसवाद समाप्त हो जाते है । 

४, अन्तदृंष्टि--सहानुभूतिके परिणामस्वरूप समाजके पयंवेक्षणका क्षमता 
अन्तरदृष्टि है। बाद-विवादके द्वारा वस्तुका बाह्य रूप ही ज्ञात हो पाता है, पर 
सहानुभूति अन्तस्तलू तक पहुँच जाती है। निदछल प्रेम एक ऐसो रहस्यपुर्ण 
एकात्मीयता है, जिसके द्वारा व्यक्ति एक दूसरेके निकट पहुँचते हैं और एक 
दूसरेसे सुपरिचित होते है । 

अन्तदुष्टिप्राप्त व्यक्तिक पूर्वाग्नह छूट जाते हैं, पक्षपात्तकी भावना मनसे 
निकल जातो है ओर समाजके अन्य सदस्योंके साथ सहयोगकी भावना प्रस्फूटित 
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हो जाती है। प्रतिद्वन्द्रिता, शत्रुता, तनाव आदि समाप्त हो जाते हैं और 
समाजक सदस्थोंमें सहानुभूतिके कारण विश्वास जागृत हो जाता है। 

संक्षेपमें सहानुभूति ऐसा समाज-घर्म है, जो व्यक्ति और समाज इन दोनोंका 
मंगल करता है। इस धर्ंके आचरणसे समाज-व्यवस्थामें सुदृढ़ता आती है। अपने 
समस्त दोषोंसे भुक्ति प्राप्तकर मानव-समाज एकताके सूत्रमें बंधता है। 


अहिसाका ही रूपान्तर सहानुभूति है और अहिसा ही सर्वजीव-समभावका 
आदर्श प्रस्तुत करतो है, जिससे समाजमें संगठन सुदृढ होता है। यदि भावनाओं - 
में क्रोच, अभिमान, कपट, स्वार्थ, राग-द्ेष आदि है, तो समाजमे मित्रत्ताका 
आचरण सम्भव नही है। वारतवमें अहिंसा प्राणीकी संवेदनशीछ भावना और 
वृत्तिका रूप है, जो सवंजीव-समभावसे नि्ित है| समाज-धर्मका समस्त भव 
इसी सवंजोव-समभावकी कोमल भावनापर आधारित है। अहिसा या सहानु- 
भूति ऐसा गुण है, जा चराचर जगतूम सम्पूर्ण प्राणियोंके साथ मैत्रोभावको 
प्रतिष्ठा करता है। किसीके प्रति भी वेर और विरोधको भावना नही रहती। 
दुशखियोंके प्रति हृदयमें करुणा उत्पन्न हो जाती है। 


जो किसी दसरेके द्वारा आतंक्रित हैं, उन्हे भी अहिसक अपने अन्तरकी 
कोमल किन्तु सुदृढ़ भावनाओकी सम्पत्ति द्वारा अभयदान प्रदान करता है। 
उसके द्वारा ससारके समस्त प्राणियोंक प्रति समता, सुरक्षा, विश्वास एवं सह- 
कारिताकी भावना उत्पन्न होती है। अन्याय, अत्याचार, शोषण, द्वेष, 
बलात्कार, ईर्ष्या आदिकों स्थान प्राप्त नही रहता। यह स्मरणीय है कि 
हमारे मनके विचार और भावनाओकी तरगे फंलतों हैं, इन तरगोंमें योग और 
वल रहता है| यदि मनमें हिसाकी भावना प्रबल है, तो हिसक तरंगे समाजके 
अन्य व्यक्तियोको भी क्रूर, निरदंय और स्वार्थी बनाथेगी । अहिसाकी भावना 
रहनेपर समाजके सदस्प सरछ, सहयोगी और उदार बनते है | अतएवं समाज- 
धमंकी पृष्ठभूमिमे अहिसा या सहानुभूतिका रहना परमावश्यक है। 


सामाजिक नेतिकताका आधार : आत्मनिरोक्षण 


समाज एवं राष्ट्रकी इकाई व्यक्तिके जीवनको स्वस्थ-- सम्पन्न करनेके लिए 
स्वार्थत्याग एबं वेयक्तिक चारित्रकी निर्मलता अपेक्षित है। आज व्यक्तिमे जो 
असन्तोष और घवड़ाहटकी वृद्धि हो रही है, जिसका कुफल विषमता और 
अपराधोंकी बहुलताके रूपमें है, नेतिक आचरण द्वारा ही दूर किया जा सकता 
है, क्योंकि आचरणका सुधारना ही व्यक्तिका सुधार और आचरणका बिगड़ना 
हो व्यक्तिका बिगाड़ है | 
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प्रत्येक व्यक्ति अपने कार्योको मन, वचन और काय द्वारा सम्पन्न करता 
है तथा अन्य व्यक्तियोंसे अपना सम्पक भी इन्हींके द्वारा स्थापित करता है| 
मे तीनों प्रवृत्तियाँ मनुष्यको मनुष्यका मित्र और ये ही मनुष्यको मनुष्यका शत्रु 
भी बनाती हैं । इन प्रवृत्तियोंके सत्रयोगसे व्यक्ति सुख और शान्ति प्राप्त करता 
है तथा समाजके अन्य सदस्योंके लिए सुख-शान्तिका मार्ग प्रस्तुत करता है, 
किन्तु जब इन्हीं प्रवृत्तियोंका दुरुपयोग होने छगता है, तो वेयक्तिक एवं 
सामाजिक दोनों ही जीवनोंमें अशान्ति आ जाती है। व्यक्तिकी स्वार्थभूलक 
प्रवृत्तियाँ विषय-तृष्णाको बढ़ानेवाली होती हैं; मनुष्य उचित्त-अनुचित॒का 
विचार किये बिना तृष्णाकों शान्त करनेके लिए जो कुछ कर सकता है, करता 
है। अतएव जीवनमें निषेधात्मक या निवृत्तिमूलक आचारका पालन करना 
आवश्यक है। यद्यपि निवृत्तिमांगं आकर्षक और सुकर नहीं है, तो भी जो 
इसका एकबार आस्वादन कर लेता है, उसे शाइवत्त और चिरन्तन शान्तिकी 
प्राप्ति होती है। विध्यात्मक चारित्रका सम्बन्ध शुभप्रवृत्तियोंसे है और अशुभ- 
प्रवत्तियोंसे निवृत्तिमूलक भो चारित्र संभव है। जो व्यक्ति समाजको समृद्ध एवं 
पूर्ण सुखी बनाना चाहता है, उसे शुभविधिका ही अनुसरण करना आवश्यक है। 


व्यक्तिके नेतिक विकासके लिए आत्मनिरीक्षणपर जोर दिया जाता है। 
इस प्रवृत्तिके बिना अपने दोषोको ओर दृष्टिपात करनेका अवसर ही नहीं 
मिलता । वस्तुतः व्यक्तिकी अधिकांश क्रियाएं यन्त्रवत्‌ होती हैं, इन क्रियाओंमें 
कुछ क्रियाओंका सम्बन्ध शुभके साथ है और कुछका अशुभके साथ | व्यक्ति न 
करने योग्य कार्य भी कर डालता है और न कहने लायक बात भी कह देता है 
तथा न निचार योग्य बातोंकी उलझनमें पड़कर अपना और परका अहित भी 
कर बेठता है। पर आत्मनिरीक्षणकी प्रवृत्ति द्वारा अपने दोष तो दूर किये ही 
जा सकते हैं तथा अपने कत्तंव्य और अधिका रोंका यथार्थंत: परिज्ञान भी प्राप्त 
किया जा सकता है। 


प्राय. देखा जाता है कि हम दूसरोंकी आलोचना करते है और इस आलो- 
चना द्वारा हो अपने कत्तंव्यकोी समाप्ति समझ लेते हैं। जिस बुराईके लिए हम 
दूसरोंको कोसते हैं, हममें भी वही बुराई वर्तमान है, किन्तु हम उसकी ओर 
दृष्टिपात भी नहीं करते। अतः समाज-धमंका आरोहण करनेकी पहली सीढ़ी 
आत्म-निरीक्षण है। इसके द्वारा व्यक्ति घृणा, द्वेष, ईर्ष्या, मान, मात्सयं प्रभूति 
दुगुंणोंसे अपनी रक्षा करता है और समाजको प्र मके धरातछू पर लाकर उसे 
सुखी और शान्त बनाता है। 


आत्मनिरीक्षणके अभावमें व्यक्तिको अपने दोषोंका परिज्ञान नहीं होता 
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और फलस्वरूप वह इन दोषोंको समाजमें भी आरोपित करता है, जिससे 


यम उत्पन्त हो जाते हैं ओर शने: शने: समाज विधटित होने 
लगता है| 


सम्ताजधरंकी पहली सोढ़ो : विधारसमस्थय--उदारवृष्टि 

“मुण्डे-मुण्डे मति्भिन्ना” लोकोक्तिके अनुसार विएवके मानवोंमें विचार- 
भिन्‍तताका रहना स्वाभाविक है, क्योंकि सबकी विचारशेलो एक नहीं है । 
विचार-भिन्‍नता ही मतभेद और विद्व धोंकी जननी है। वैयक्तिक और सामा- 
जिक जीवनमें अशान्तिका प्रमुख कारण विचारोंमें भेद होना हो है। विचार- 
भेदके कारंण विद्वेष और घृणा भी उत्पन्न होती है। इस विचार-भिन्‍तताका 
शमन उदारदृष्टि द्वारा ही किया जा सकता है। उदारदृष्टिका अन्य नाम स्याद- 
वाद है। यह दृष्टि ही आपसी मतभेद एवं पक्षपातपूर्ण नीतिका उन्मूलन कर 
अनेकत्तामें एकता, विचारोंमें उदारता एवं सहिष्णुता उत्पन्त करती है। यह 
विचार ओर कथनको संकुचित्त, हठ एवं पक्षपातपूर्ण न बनाकर उदार, निष्पक्ष 
और विशाल बनाती है। वास्तवमें विचारोंकी उदारता हो समाजमें शान्ति, 
सुख और प्र मकी स्थापना कर सकती है। 


आज एक व्यक्ति दूसरे व्यक्तिसे, एक वर्ग दूसरे वर्ससे और एक जाति 
दसरी जातिसे इसीलिए संघष॑ रत है कि उससे भिन्‍्त व्यक्ति, वर्ग और जातिके 
विचार उनके विचारोंके प्रतिकूल हैं । साम्प्रदायिकता और जातिवादके नशेमें 
मस्त होकर निमम हत्याएं की जा रही हैं और अपनेसे विपरीत विचारवालोंके 
ऊपर असंख्य अत्याचार किये जा रहे हैं। साम्प्रदायिकताके नामपर परपस्परमें 
संधर्ष और क्लेश हो रहे हैं। धर्मकी संकीर्णताके कारण सहस्रों मूक व्यक्तियोंको 
तलवारके घाट उत्तारा जा रहा है। जलते हुए अग्निकुण्डोंमें जीवित पशुओंको 
डालकर स्वर्गका प्रमाणपत्र प्राप्त किया जा रहा है। इस प्रकार विचार- 
भिन्‍नताका भूत्त मानवको राक्षस बनाये हुए है। 

उदारताका सिद्धान्त कहता है कि विचार-भिन्‍नता स्वाभाविक है क्योंकि 
» प्रत्येक व्यक्तिके विचार अपनी परिस्थित्ति, समझ एवं आवश्यकताके अनुसार 
बनते हैं। अतः विचारोंमे एकत्व होना असम्भव है। प्रत्येक व्यक्तिका ज्ञान 
एवं उसके साधन सीमित हैं। अतः एकसमान विचारोंका होना स्वभाव- 
विरुद्ध है ! 

अभिप्राय यह है कि वस्तुमें अनेक गुण और पर्याय--अवस्थाएँ हैं। प्रत्येक 
व्यक्ति अपनी शक्ति एवं योग्यताके अनुसार वस्तुकी अनेक अवस्थाओंमेसे 
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॥ 
किसी एक अवस्थाको देखता और विचार करता है। अतः उसका ऐकांगिक 
ज्ञान उसीकी दुष्टि तक सत्य है। अन्य व्यवित उसो वस्तुका अवलोकन दूसरे 
पहलसे करता है। अतः उसका ज्ञान भी किसी दुष्टिसे ठोक है। अपनी-अपनी 
दृश्सि वस्तुका विवेचन, परीक्षण और कथन करनेमें सभोको स्वतन्त्रता हैं; सभी- 
का ज्ञान वस्तुके एक गुण या अवस्थाको जाननेके कारण अशात्मक है, पूर्ण नहीं। 
जैसे एक ही व्यक्ति किसोका पिता, किसीका भाई, किसीका पुत्र और किसीका 
भागनेय एक समयमे रह सकता है और उसके भ्रातृत्व, पितृत्व, पुत्रत्व एव 
भागनेयत्वमें कोई बाधा नही आती । उसी प्रकार संसा रके प्रत्येक पदार्थमें एक 
ही कालमें विभिन्‍न दृष्टियोंसे अनेक धर्म रहते हैं। अतएवं उदारनीति द्वारा 
ससारके प्रत्येक प्राणीको अपना मित्र समझकर समाजके सभी सदस्योके साथ 
उदारता और प्र मका व्यवहार करना अपेक्षित है। मतभेदमात्रसे किसीको 
शत्रु समझ लेना मृखंताके सिवाय और कुछ नही। प्रत्येक बातपर उदारता 
और निष्पक्ष दृष्टिसे विचार करना ही समाजमे शान्ति स्थापित करनेका प्रमुख 
साधन है। यदि कोई व्यक्ति भ्रम या अज्ञानतावश किसी भी प्रकारकी भूल 
कर बेठता है, तो उस भूलका परिमाजंन प्रेमपृवंक समझाकर करना चाहिए। 


अहंवादी प्रकृत्ति, जिसने वर्तमान्रमें व्यक्तिके जीवनमे बडप्पनकी भावना- 
की पराकाष्ठा कर दी है, उदारनीतिसे ही दूर की जासकती है। व्यक्ति अपनेको 
बड़ा और अन्यकों छोटा तभी त्तक समझता है जबतक उसे वस्तुस्वरूपका 
यथार्थ बोध नहीं होता। अपनी ही बातें सत्य और अन्यकी बातें झूठी तभी तक 
प्रतीत होती हैं जबतक अनेक गुणपर्यायवाछी वस्तुका यथार्थ बोध नही होता। 
उदारता समाजके समस्त झगड़ोंको शान्त करनेके लिए अमोघ अस्त्र है। 
विधि, निषेघ, उभयात्मक और अवक्तव्यरूप पदार्थोका यथार्थ परिज्ञान संघर्ष 
और दन्द्दोंका अन्त करनेमें समर्थ है। यद्यपि विचार-समन्वय तकंकें क्षोत्रमें 
विशेष महत्व रखता है, तो भी लोकव्यवहारमे इसकी उपयोगिता वम नही 
है। समाजका कोई भी व्यावहारिक कार्य विचारोकी उदारताके बिना चलता 
ही नहीं है । जो व्यक्ति उदार है, वही तो अन्य व्यक्तियोके साथ मिल-जुल 
सकता है। यहाँ यह ध्यातव्य है कि सत्य सापेक्ष होता 'है, निरपेक्ष नहीं। हमें 
वस्तुओंके अनन्त रूपों या पर्यायोंमेंसे एक कालमें उसके एक ही रूप या पर्याय- 
का ज्ञान प्राप्त होता है और कथन भी किसी एक रूप या पार्यायका ही किया 
जाता है। अतएवं कथन करते समय अपने दृष्टिकोणके सत्य होनेपर भी उस 
कथनको पूर्ण सत्य नहीं माना जा सकता, क्योंकि उसके अतिरिक्त भी सत्य 
भवश्ष्ट रहता है। उन्हे असत्य तो कहा ही नही जा सकता, क्योंकि वे वस्तुका 
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हो वर्णन करते हैं । अतः उन्हें सत्यांश कहा जा सकता है। अत्तएब एक व्यक्ति 
जो कुछ कहता है वह भी सत्यांश है, दूसरा जो कहृत्ता है बह भी सत्यांध है । 
तीसरा कहता है वह भी सत्यांश है। इस प्रकार अगणित व्यक्तियोके कथन 
सत्यांश हो ठहरते है। यदि इन सब सत्यांशोंको मिला दिया जाय तो पूर्ण सत्य 
बन सकता हूँ । इस पूर्ण सत्यकों प्राप्त करनेके लिए हमे उन सत्याशो अर्थात्‌ 
दूसरोंके दुष्टिकोणोंके प्रति उदार, सहिष्णु और समन्‍्वयकारी बनना हागा और 
यही सत्यका आग्रह ६. | जबतक हम उन सत्याक्षों--दूसरोके दुष्टिकोणोके प्रति 
अनुदार-असहिष्णु बने रहेंगे, समन्वय था सामञ्जस्यकी प्रवृत्ति हमारी नहीं 
होंगी हम सत्यको नही प्राप्त कर सकेगे और न हमारा व्यवहार ही समाजके 
लिए मगलमय होगा । विरट्‌ सत्य असख्य सत्याशोकों लेकर बना हूँ । उन 
सत्याश्ञोंकी उपेक्षा करनेसे हम कभी भी उस विराद सत्यकों नहीं प्राप्त कर 
सकेगे | आपेक्षिक सत्यको कहने और दूसरोके दुष्टिकोणमे सत्य ढूँढने एव उनके 
समन्वय या सामंजस्य करनेक्ी पद्धति था शंछो उदारता हे । यह उदारता 
समाजको सुगंठित, सुव्यवस्थित और समृद्ध बतानेके छिए आवश्यक हूं । 


उदारता सत्यको ढूँढने तथा अपनेसे भिन्न दुष्ट्रकेणोके साथ समझौत्ता 
करनेकी प्रक्रिया है । इस प्रक्रिया द्वारा मनोभूमि विस्तृत होत्ती है आर व्यक्ति 
सत्यांशकों उपलब्ध करता है। उदार दुश्कोण या समन्वयवृत्ति ही सत्यकी 
उपलब्धिके लिए एकमात्र मार्ग है। आग्रह, हठ, दम्भ और सघर्पोंका अन्त 
इसीके द्वारा सम्भव है। हठ, दुराग्रह और पक्षपात ऐसे दुगुण है जो एक 
व्यक्तिको टूसरे व्यक्तिसे समझोता नहीं करने देते । जब तक विचारोमे उदारता 
नही, अपने दुष्टिकोजकां यथा्थंहूपमे समझनेकी झ्षक्ति नही, तब त्तक पुर्वाग्रह 
लगे ही रहते है। उदारता यह समझनेके लिए प्रेरित करती है कि किसी भी 
पदार्थमे अनेक रूप और गृण है । हम इन अनेक रूप और गुणोमेसे कुछको हो 
जान पाते है । अत' हमारा ज्ञान एक विशेष दृष्टि तक ही सीमित हे । जब 
तक हम दूसरोंके विचारोका स्वागत्त नही करे गे, उनमे निहित सत्यकों नही 
पहचानंगे, तवतक हमारो ऐकान्तिक हठ केंसे दूर हा सकेगो। उदारता या 
विचारसमन्वय वैयक्तिक और सामाजिक गुत्यियोको सुरुझाकर समाजमे 
एकता और वचारिक अहिसाको प्रतिष्ठा करता है । 


समाजधमंको दूसरी सीढ़ी : विश्वप्रेस ओर नियन्त्रण 


समस्त प्राणियोंकों उन्‍्तत्तिके अवसरोंमें समानता होना, समाजधमंको 
दूसरी सीढ़ी है और इस समानताश्राप्तिका साधन विश्वप्रेंम या अत्मनियन्त्रण 
है । जिस व्यक्तिके जीवनमे आत्म-नियन्त्रण समाविष्ट हो गया है वह समाजके 
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सभी सदस्योके साथ आईचारेका व्यवहार करता है। उनके दुःख-दर्दमें सहायक 
होता है। उन्हें ठीक अपने समान समझता है। हीनाधिककी भावनाक' त्याग- 
कर अन्य अन्य व्यक्तितयोंकी सुख-सुविधाओंका भी ध्यान रखता है। पाखण्ड 
और धोखेबराजोकी भावनाओंका अन्त भी विश्वप्र म द्वारा सम्भव है | शोषित्त 
और क्षोषकोंका जो सधघर्ष चल रहा है, उसका अन्त विश्वप्न म और आत्म- 
नियन्त्रणके विना सम्भव नहीं। विश्वप्र मकी पविशत्र अग्निमें दम्म, पाखण्ड, 
हिंसा, ऊँच-नीचकी भावना, अभिमान, स्वाथंबुद्धि, छलछ-कपट प्रभूति समस्त 
भावनाएँ जलकर छार बन जाती हँ--और कत्तंव्प, अहिंसा, त्याग और सेवाकी 
भावनाएँ उत्पन्न हो जाती हैं। 


यह एक ऐसा सिद्धान्त है जो व्यक्ति और समाजके बीच अधिकार और 
कत्तंव्यकी श्रद्धुला स्थापित कर सकता है। समाज एवं व्यक्तिके उचित 
संबंधोका संतुलन इसीके द्वारा स्थापित हो सकता है । व्यक्ति सामाजिक हित- 
की रक्षाके लिए अपने स्वार्थका त्यागकर सहयोगकी भावनाका प्रयोग भी 
प्र मसे ही कर सकता है| आज व्यक्ति और समाजके बीचको खाई सघषं और 
शोषणके कारण गहरो हो गई है। इस खाईको इच्छाओके नियन्त्रण और प्र मा- 
चरण द्वारा ही भरा जा सकता है। निजी स्वार्थलाधनके कारण अगणित 
व्यक्षि भूखसे तड़प रहे हें और असंख्यात विना वस्त्रके अध॑नग्न घूम रहे हैं। 
यदि भोगोपभोगकी इच्छाओके नियन्त्रणके साथ आवश्यकताए' भी सीमित हो 
जायें ओर विद्वश्र मके जादुका प्रयोग किया जाय, तो यह स्थिति तत्काल 
समाप्त हो सकती है। 


मानवका जीता अधिकार है, किन्तु दूसरेकी जीवित रहने देना उसका कर्तव्य 
है। अतः अपने अधिकारोंकी माँग करनेवारंको कत्तंव्यपालुनकी ओर सजग 
रहना भत्पावश्यक है | समाजमें व्याप्त विषमता, अशान्ति और शोषणका मूल 
कारण कत्तंव्योंकी उपेक्षा है | 


समाजधसंको दूसरी सोढ़ोके लिए सहायक 


अहिसाके आधारपर सहयोग ओर सहकारिताको भावना स्थापित करनेसे 
समाजधमंकी दूसरी सीढ़ीको बल प्राप्त होता है। समाजका आशिक एवं राज- 
नीतिक ढाँचा लोकहिलकी भावनापर आश्रित हो तथा उसमें उन्नति और 
विकासके लिए सभीको समान अवसर दिये जायें। अहिंसाके आधारपर 
निर्मित समाजमें शोषण और संघर्ष रह नहीं सकते | अहिंसा ही एक ऐसा शस्त्र 
है जिसके द्वारा बिना एक बून्‍्द रक्त बहाये वर्गहीन समाजकी स्थापना को जा 
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सकती है। यद्यपि कुछ लोग अहहिंसाके द्वारा निर्मित समाजको आदक्ष या 
कल्पनाकी वस्तु मानते हैं, पर यथाथंतः यह समाज काल्पनिक नहीं, प्रत्युत 
व्यावहारिक होगा । यतः अहिसाका लक्ष्य यहो है कि वर्गमेद या जातिमेदसे 
ऊपर उठकर समाजका प्रत्येक सदस्य अन्यके साथ शिष्टता और मानवत्ताका 
व्यवहार करे | छलकपट या इनसे होनेवाली छोनाझ्षपटो अहिसाके द्वारा हीं 
दूर की जा सकती है। यह सुनिश्चित है कि बलप्रयोग या हिंसाके आधारपर 
मानवीय संबंधोंको दोवार खड़ी नहीं को जा सकती है| इसके लिए सहानुभूति, 
भ्रम, सौहादं, त्याग, सेवा एवं दया आदि अहिसक भावनाओंको आवश्यकता 
है | वस्तुतः अहिसामें ऐसी अद्भुत शक्ति है जो आर्थिक, सामाजिक और राज- 
नीतिक समस्याओंकोी सरलतापुर्वक सुलझा सकतो है। समाजधर्मंकी दूसरी 
सीढ़ीपर चढ़नेके लिए लोकहितकी भावना सहायक कारण है। 

समाजको जजेरित करनेवालो काले-गोरे, ऊँच-तीच और छआ-छुतकी 
भावनाको प्रश्रय देना समाजधमंकी उपेक्षा करता है। जन्मसे न कोई ऊँचा 
होता है और न कोई नीचा। जन्मना जातिब्यवस्था स्वीकृत नही की जा 
सकती । मनुष्य जेसा आचरण करता है, उसीके अनुकूल उसकी जाति हो जाती 
है | दुराचार करनेवाले चोर और डकेत जात्या ब्राह्मण होनेपर भो शूद्रसे 
अधिक नहीं हैं। जिन व्यक्तियोंके हृदयमे करुणा, दया, ममत्ताका अजस्र प्रवाह 
समाविष्ट है, ऐसे व्यक्ति समाजको उन्नत बनाते है, जाति-अह॒कारका विष 
मनुष्यको अधंमच्छित किये हुए हैं । अत्त: इस विषका त्याग अत्यावश्यक है। 

जिस व्यक्तिका नेतिक स्तर जितना हो समाजके अनुकूल होगा वह 
उतना ही समाजमे उन्नत माना जायगा, किन्तु स्थान उसका भी सामाजिक 
सदस्य होनेके नाते वही होगा, जो अन्य सदस्योका है। दलितवर्गके शोषण, 
जाति और धमंवादके दुरभिमानको महत्त्व देना मानवताके लिए अभिश्ञाप है। 
जो समाजको सुगठित ओर सुव्यवस्थित बनानेके इच्छुक हैं, उन्हें आत्म-नियन्त्रण 
कर जातिवाद, धममंबाद, वर्गबादको प्रश्नय नही देना चाहिए । 
समाजघमंकी तीसरी सीढ़ी : आथिक सन्तुलून 

समाजकी सारी व्यवस्थाएं अथेमुलक हैं और इस अर्थके लिए ही संघर्ष हो 
रहा है। व्यक्ति, समाज या राष्ट्रके पास जितनी सम्पत्ति बढ़ जातो है वह 
व्यक्ति, समाज या राष्ट्र उतना ही असन्तोषका अनुभव करता रहता है। अतः 
धताभावजन्य जितनी अशान्ति है, उससे भी कही अधिक धनके सद्भावसे है । 

धनके असमान वितरणको अशान्तिका सबल कारण माना जाता है, पर 
यह असमान वितरणको समस्या विश्वकों सम्पत्तिको बाँट देनेसे नहीं सुलझ 
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सकती है। इसके समाधानके कारण अपरिंग्रह और संयमवाद हैं । ये दोनों 
संविधान समाजमेंसे शोषित ओर शोषक वर्गकी समाप्ति कर आधिक दुष्ट्रिस 
समाजको उन्नत स्तरपर छाते हैं। जो व्यक्ति समस्त समाजके स्वार्थको 
ध्यानमें रखकर अपनों प्रवृत्ति करता है वह समाजकी आर्थिक विपमताको 
दूर करनेमें सहायक होता है। यदि विचारकर देखा जाय तो परिग्रहपरिमाण 
ओऔर भोगोपभोगपरिमाण ऐसे नियम है, जिनसे समाजकी आ्थिक समस्या 
सुलझ सकतो है। इसो कारण समाजधमंकी तीसरी सीढ़ो आधिक सन्तुलूनको 
माना गया है। स्वार्थ और भोगलिध्साका त्याग इस तीसरी सीढोपर चढ़नेका 
आधार है | 


परिग्रहूपरिमाण : आर्थिक संयमन 


अपने योग-क्षेमके -छायक भरण-पोपणकी वस्तुओंको ग्रहण करना तथा 
परिश्रम कर जीवन यापन करना, अन्याय और अत्याचार द्वारा घनका संचय त 
करता परिग्रहपरिमाण या व्यावहारिक अपरिग्रह है। धन, धान्य, रुपया-पैसा, 
सोना-चाँदो, स्त्री-पुत्र प्रभृति पदार्थों में थे मेरे है', इस प्रकारके ममत्वपर्णिमको 
परिग्रह कहते है । इस ममत्व या लालसाकों घटाकर उन वस्तुओंके सग्रहकोा 
कम करना परिग्रहपरिमाण है ' बाह्यवस्तु--रुपये-पैसोंकी अपेक्षा अन्तरग 
तृष्णा या छालसाको विशेष महत्त्व प्राँप्त है, क्योकि तृष्णाके रहनेसे धनिक भी 
आकुल रहता है। वस्तुतः घन आकुलताका कारण नही है, आकुडताका कारण 
है तृष्णा | सचयवुत्तिके रहनेपर व्यक्ति न्‍्याय-अन्याय्र एव युक्त-अयुक्तका विचार 
नही करता । 

इस समय संसारम घचसंचयके हेतु व्यथे हो इतनी अधिक हाय-हाथ मची 
हुई है कि संतोष और शान्ति नाममात्रको भा नही । विश्वके समझदार विशे- 
षश्नोंने धनसम्पत्तिके बटवारेके लिए अनेक नियम बनाये है, पर उन्तका पालन 
आजतक नही हो सका । अनियन्त्रित इच्छाओंकी तृप्ति विश्वकी समस्त सम्पत्ति- 
के मिल जानेपर भी नही हो सकती हैं। आशारूपी गड्ढेको भरनेमें ससारका 
सारा वेभव अणुके समान है। अत्त: इच्छाओंके नियन्त्रणके लिए परिग्रहपरिमाण- 
के साथ भोगोपभोगपरिमाणका विधान भी आवध्यक है । समय, परिस्थिति 
ओर बाताबरणके अनुसार वस्त्र, आभरण, भोजन, ताम्बूल आदि भोगोपभोग- 
की वस्तुओंके सबधमें भी उचित नियम कर लेना आवश्यक है। 

उक्त दोनों ब्रतों या नियमोके समल्वयका अभिप्राय समस्त मानव-समाजकी 
आर्थिक व्यवस्थाको उन्नत बनाना है। चन्द व्यक्तियोंको इस बातका कोई 
अधिकार नहीं कि वे शोषण कर आधिक दृष्टिसे समाजमें विषमता उत्पन्न करें। 


५८४ : तीर्थंकर महावीर और उनकी आधचायं-परम्परा 


इतना सुनिश्चित है कि समस्त मनुष्योंमें उन्नति करनेकी शक्ति एक-सी न होनेके 
कारण समाजमे आशिक दृष्टिसे समानता स्थापित होना कठिन है, तो भी 
समस्त मानव-समाजको लोकिक उन्नतिके समान अवसर एवं अपनी-अपनी शक्ति- 
के अनुसार स्वतन्त्रताका मिलना आवद्यक है, क्योकि परिग्रहपरिमाण और 
भोगोप मोगपरिमाणका एकमात्र रूक्षय समाजकी आर्थिक विषमताको दूर कर 
सुखी बनाना है। यह पू जीवादका विरोधो सिद्धान्त है और एक स्थान पर धन 
सचित हानेकी वृत्तिका निरोध करता है। परिग्रहपरिमाणका क्षेत्र व्यक्तितक 
हो सीमित नही है, प्रत्युत समाज, देश, राष्ट्र एव विध्वके लिए भी उसका उपयोग 
आवश्यक है। सयमवाद व्यक्तिकी अनियन्तित्त इच्छाओको नियन्त्रित करता 
है। यह हिंसा क्षठ, चोरी, दुराचार आदिकों रोकता है । 

परिग्रहके दो भेद है-बाह्यपरिग्रह ओर अन्तरगपरिग्रह । बाह्मपरिप्रहँमें 
धत, भूमि, अन्त, वस्त्र आदि वस्तुएँ परिगणित है । इनके सचयसे समाजको 
आशिक विषमताजन्य कष्ट भोगना पड़ता है। अत. श्रमाजित याग-क्षेमके योग्य 
धन ग्रहण करना चाहिये। न्यायपूर्वंक भरण-पोपणकी बस्तुओंके ग्रहण करनेसे 
धन सचित नही हो पाता । अतएवं समाजकों समानरूपस सुखी, समृद्ध और 
सुगठित बनानेके हेतु घनका संचय न करना आवब्यक है। यदि सभाजका प्रत्येक 
सदस्य श्रमपूर्वक॥ आजोविकंगका कर्जन करे, अन्याय और बेश्मानोका त्याग 
कर दे, तो समाजके अन्य सदस्पोको भी आवश्यवत्ताकी वस्तुओकी कभी कमी 
नही हो सकती है । 

आश्यन्तरपरिग्रहमे काम, क्रोध, मोह, लोभ आदि भावनाएँ शामिल है | 
वस्तुत संचयशाल बुद्धि--तृष्णा अर्थात्‌ असत्तोप ही भन्‍्तरगपरिग्रह है। यदि 
बाह्मयपरिग्रह छोड भी दिया जाय, और ममत्वब॒ुद्ध बनो रहे, तो समाजकी 
छोना-क्षपटी दूर नही हो सकती । धनके समान वितरण होनेप र भी, जो बुद्धिमान 
हैं, वे अपनी योग्यतासे धन एकत्र कर हो लेगे ओर समाजमे विपमत्ता बनी ही 
रह जायगी | इसी कारण लोभ, माया, क्रोध आदि मानवीय विकारोके त्यागने- 
का महत्त्व है। अपरिग्रह वह सिद्धान्त है, जो प्‌ जी और जीवनोपयामी अन्य 
आवश्यक वस्तुओंके अनुचित संग्रहकी रोक कर शोषणको बन्द करता है ओर 
समाजमे आर्थिक समानताका प्रचार करता है। अत्तएब सचयश्ील वृत्तिका 
नियन्जण परम आवश्यक है | यह वृत्ति ही पृ जीवादका मूल है। 


तीसरो सीढ़ोका पोषक : संयसवाद 


ससारमे सम्पत्ति एवं भोगपभोगकी सामग्री कम है। भोगनेवाले अधिक हैं 
और तुष्णा इससे भी ज्यादा है। इसो कारण प्राणियोंमे मत्स्यत्याय चलता है, 


तोथंकर महावोर और उतकी देशना : ५८५ 


छीना-क्षपटी चलती है और चलता है संघर्ष । फलत: नाना प्रकारके अत्याचार 
और अन्याय होते हैं, जिनसे अर्हनिश अशान्ति बढ़ती है । परस्परमें ईर्ष्या-हेष- 
'की मात्रा और भी अधिक बढ़ जाती है, जिससे एक व्यक्ति दूसरे ब्यक्तिको 
आ्थिक उनन्‍्मतिके अवसर हो नहीं मिलने देता। परिणाम यह होता है कि संघर्ष 
और भशान्तिकी शाखाएँ बढ़कर विषमतारूपी हलाहलूको उत्पन्न करती हैं। 

इस विषको एकमात्र औषध संयमवाद है । यदि प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
इच्छाओं, कषायों और बासनाओं पर नियन्त्रण रखकर छोना-क्षपटीको दूर कर 
दे, तो समाजसे आथिक विषमता अवश्य दूर हो जाय। और सभी सदस्य 
शारीरिक आवध्यकताओंकी पूर्ति निराकुलझूपसे कर सकते हैं। यह अविस्मर- 
णीय है कि आ्थिक समस्याका समाधान नैतिकताके बिना सम्भव नहीं है। नैत्तिक 
मर्यादाओका पालन ही आधिक साधनोमें समीकरण स्थापित कर सकता है। 
जो केवल भमौतिकबादका आश्रय लेकर जीवनको समस्याओंको सुलझाना चाहते 
हैं, वे अन्धका रमें हैँ। आध्यात्मिकता और नैतिकताके अभावमें आर्थिक समस्‍्याएँ 
सुलझ नहीं सकतो हैं । 

संयसके भेद और उनका बिइलेषण--संयमके दो भेद हैं--(१) इन्द्रियसंयम 
ओर (२) प्राणिसंयम | सयमका पालनेवाला अपने जीवनके निर्वाहके हेतु कम-से- 
कम सामग्रीका उपयोग करता है, जिससे अवशिष्ट सामग्री अन्य लोगोके काम 
आती है और सघषं कम होता है। विषमता दूर होती है। यदि एक मनुष्य 
अधिक सामग्रीका उपभोग करे, तो दूसरोके लिये सामग्री कम पड़ेगी तथा शोषण- 
का आरम्भ यहींसे हो जायगा | समाजमे यदि वस्तुओंका मनमाना उपभोग लोग 
करते रहें, सयमका अंकुश अपने ऊपर न रखें, तो वर्ग-सघरं चलता हो रहेगा। 
अत्तएव आधिक वेषम्यकों दूर करनेके लिये इच्छाओ और छालसाओंको नियंत्रित 
करना परम आवद्यक है तभी समाज सुखी और समृद्धिशाली बन सकेगा | 


अन्य प्राणियोंको किचित्‌ भी दुःख न देना प्राणिसंयम है। अर्थात्‌ विश्वके 
समस्त प्राणियोंकी सुख-सुविधाओंका पूरा-पुरा ध्यान रखकर अपनी प्रवृत्ति 
करना, समाजके प्रति अपने कत्तंब्यको सुचारूरूपसे सम्पादित करना एव 
व्यक्तिगत स्वार्थभावनाको त्याग कर समस्त प्राणियोंके कल्याणकी भावनासे 
अपने प्रत्येक कार्यको करना प्राणिसंयम है। इतना ध्र्‌व सत्य है कि जब-तक 
समर्थ लोग संयम पालन नहीं करेंगे, तब तक निबंलोंको पेट भर भोजन नहीं 
मिल सकेगा और न समाजका रहन-सहन ही ऊँचा हो सकेगा। आात्मक्षुद्धिके 
साथ सामाजिक, आधथिक व्यवस्थाको सुदृढ़ करना और धासित एवं शासक या 
शोषित एवं शोषक इन वर्गभेदोंको समाप्त करना भी प्राणिसंयमका लथ्ष्य है | 


५८६ : तीथेकर महावीर और उतको आंवार्य-परम्परा 


उत्पादन और वितरणजन्य आधथिक विषमताका सल्तुलून भी अपरिग्रह- 
' बाद और संयमवादद्वारा दूर किया जा सकता है। आज उत्पादनके ऊंपर 
एक जाति, समाज या व्यक्तिका एकाधिकार होनेसे उसे कच्चे मालका संचय 
करना पड़ता है तथा तेयार किये गये पके सालको खपानेके छिए विश्वके 
किसी भी कोनेके बाजारपर वह अपना एकाधिकार स्थापित कर शोषण 
करता है । इस शोषणसे आज समाज कराह रहा है। समाजका हर व्यक्ति 
बस्त है । किसीको भी शान्ति नही। स्वार्थपरताने समाजके घटक व्यक्तियोंकों 
इतना संकीर्ण बना दिया है, जिससे वे अपने ही आनन्दमें मग्न हैं। अतएव 
इच्जाओंको नियंत्रित कर जीवनमें संयमका आचरण करना परम आवश्यक है | 


समाजधमंकी दोभो सीढ़ो : अहिसाकी विराट भावना 


समाजमें सपर्षका होना स्वाभाविक है, पर इस संघर्षको केसे दूर किया 
जाय, यह अत्यन्त विचारणीय है । जिस प्रकार पशुवर्ग अपने सघंका सामना 
पशुबरूसे करता है, क्या उसी प्रकार मनुष्य भी छाक्तिके प्रयोग द्वारा संघ्ंका 
प्रतिकार करे ? यदि मनुष्य भी पशुबलका प्रयोग करने लगे, तो फिर उसकी 
मनुष्यता क्‍या रहेगी ? अतः मनुष्यको उचित है कि वह विवेक और शिष्टताके 
साथ मानवोचित विधिका प्रयोग करे। वस्तुतः अत्याचारीकी इच्छाके विरुद्ध 
अपने सारे आत्मबलको लगा देना ही संघर्षका अन्त करना है, यही भहिसा 
है। अहिसा ही अन्याय ओर अत्याचारसे दोन-दुबंलोको बचा सकती है। यही 
विश्वके लिये सुख-शान्ति प्रदायक है। यही संसारका कल्याण करने वाली है, 
यही मानवका क्षज्चा धर्म है ओर यही है मानवताकी सच्ची कसोटी | 
।नवकी यह विकारजन्य प्रवृत्ति है कि वह हिसाका उत्तर हिसासे क्षट 
दे देता है। यह बलवान-बलवानकी लड़ाई है । समाजमे सभी तो बलवान नही 
होते । अतः कमजो रोंकी रक्षा और उनके अधिकारोकी प्राप्ति अहिसाद्वारा ही 
सम्भव है। यह निबंल, सबरू, धनी, निर्धन, राक्षस और मनुष्य सभीका सहारा 
है। यह वह साधन है, जिसके प्रयोग द्वारा हिसाके समस्त उपकरण व्यर्थ सिद्ध 
हो जाते हैं । पशुबलको पराजित कर आत्मबल अपना नया प्रकाश सर्वसाधा रण- 
को प्रदान करता है। 
इसमें सन्देह नहीं कि हिंसा बिददवमें पूर्ण शान्ति स्थापित करनेमें सवंधा 
असम है। प्रत्येक प्राणाका यह जन्मसिद्ध अधिकार है कि वह आरामसे 
खाये और जीवन यापत्र करे। स्वयं 'जीओ ओर दसरोंको जीने दो', यह 
सिद्धान्त समाजके लिये स्वंद! उपयोगी है। पर आजका मनुष्य स्वार्थ और 
अधिकारके वशोभूत हो वह स्वयं तो जीवित रहना चाहता है किन्तु दूसरोंके 
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जीवसकी रंचमात्र भी परवाह नहीं करता है। आजका व्यक्ति चाहता हैं कि में 
अच्छे-से-अच्छा भोजन करूँ, अच्छी सवारी मुझे मिले। रहनेके लिये अच्छा" भव्य 
प्रासाद हो तथा मेरी आलमारीमें सोने-चाँदीका ढ़ेर गा रहे, चाहे अन्य लोगोंके 
लिये लानेको सूखी रोटियाँ भी न मिलें, तन ढकनेको फटे-चिथड़े भी न हों। मेरे 
भोग-विलासके निमित्त सैकडोंके प्राण जाये, तो मुझे क्या? इसप्रकार हम देखते 
हैं कि ये भावनाएँ केवल व्यक्तिकी ही नही, किन्तु समस्त समाजकों है। यही 
कारण है कि समाजका प्रत्येक सदस्य दुःखो है। 

अविद्वासकी तोक़ भावना अन्य व्यक्तियोंका गला घोंटनेके लिये प्रेरित 
किये हुए है । अधिकारापह्रण और कत्तंव्य-अवहेलना समाजमे सरबंत्र व्याप्त हैं। 
निरकुश और उच्छू खल भोगवृत्ति मानवको बुद्धिका अपह्‌ रण कर उसका पशुताकी 
ओर प्रत्यावत्तंत कर रही है । सुखकी कल्पना स्वार्थ-साधन और वासना पृत्तिमे 
परिसीमित हो समाजको अश्ञान्त बनाये हुए है। हिंसा-प्रतिहिसा व्यक्ति और 
राष्ट्रके जीवनमे अनिवार्य-सी हो गयी है। यही कारण है कि समाजका प्रत्येक 
संदस्य आज दुू.खी है । 

भनुष्यमे दो प्रकारका बल होता है-- (१) आध्यात्मिक और (२) शारोरिक | 
अहिंसा मनुष्यको आध्यात्मिक बल प्रदान करती है। धैयं, क्षमा, सयम, तप, 
दया, विनय प्रभूति आचरण अहिसाके रूप है। कष्ट या विपत्तिके आ जाने 
पर उसे समभावसे सहना, हाय हाय नही करना, चित्तवृत्तियोकोी सयमित 
करना एवं सब प्रकारसे कश्सहिए्णु बनना अहिसा है और है यह आत्मबलू। 
यह वह शक्ति है, जिसके प्रकट हो जाने पर व्यक्ति और समाज कष्टोके 
पहाडोको भी चूर-चूर कर डालते हे। क्षमाशील बन जाने पर विरोध या प्रति- 
शोधको भावना समाजमे रह नही पात्ती । अतएवं अहिसक आचरणका अर्थ है 
मनसा, वावा और कमंणा प्राणीमात्रमे सद्भावना और प्रेम रखना । अहिसामे 
त्याग है, भोग नहीं। जहाँ राग-द्ंष है, वहाँ हिसा अवश्य है । अत्त. समाज- 
धर्मकी चौथी सीढ़ी पर चढ़नेके लिये आत्मशोधन या अहिसक भावना अत्यावश्यक 
है। व्यक्तिका अहिसक आचरण हू समाजको निर्भय, वीर एवं सहिष्णु 
बनाता है । 


समा अधमभंको पांचवों सीढ़ी : सत्य या क्‌ ठनोतित्याग 


कूटनीति और घोला ये दोनो ही समाजमे अशान्ति-उत्पादक है। सत्यमे 
वह शक्ति है, जिससे कूटनीतिजन्य अशान्तिकी ज्वाला शान्‍्त हो सकती है । 
दूमरेकी कष्ट पहुँचानेके उद्देश्ससे क॒टु बचन बोलना या अप्रिय भाषण करना 
मिथ्या भाषणके अन्तर्गत है। 


५८८ : तीयंकर महावीर और उनकी आचघार्य-परम्परा 


यह स्मरणीय है कि सत्ता और धोखा ये दोनों हो समाजके अकल्याणकारक 
हैं। इन दोनोंका जन्म झठसे होता हे। झठा व्यक्ति आत्मवंचना तो करता ही 
है, किन्तु समाजको भी जज॑रित कर देता है। प्रायः देखा जाता है कि मिथ्या 
भाषणका आरम्भ स्वार्थकी भावनासे होता है। सर्वात्महितवादकी भावना 
असत्यभाषणमें बाघक है। स्वच्छन्दता, घृणा, प्रतिशोध जैसी भावनाएँ असत्य- 
भाषणसे हो उत्पन्न होती है, क्योंकि मानव-समाजक्रा समस्त व्यवहार वचनोसे 
चलता है। वचनोंमे दोप आ जानेसे समाजकी अपार क्षति होती है। लोकमें 
भ्रसिद्धि भी है कि इसी जिद्दामे विष और अमृत दोनों है। समाजको उन्नत स्तर 
पर लेजानेवाले अहिसक वचन अमृत और समाजको हानि पहुँचानेवारे बचन 
विष है। अइ्ठोल भाषण करना, निनन्‍्दा या चुगली करना, कठोर वचन बोलना 
और हँसी-मजाक करना समाज-द्वतिमे बाधक हैं। छेदन, भेदन, मारण, शोषण, 
अपहरण ओर ताडन सम्बन्धी वचन भी हिंसक होनेके कारण समाजकों गान्तिमे 
बाधक है। अविश्वास, भयकारक, खेदजनक, सन्‍्तापकारक अप्रिय बचने भी 
समाजको विधघटित करते है। अतएवं समाजको सुगठित, सम्बद्ध थीर प्रिय 
व्यवहार करनेवाला बनानेके हेतु सत्य बचन अत्यावश्यक है। भोगयामग्रीकी 
बहुलताके हेतु जो वचनोंक्रा असंयमित व्यवहार किया जाता है, वह भी अधि- 
कार और कर्त्तव्यके सन्तुलनका विधातक है। समाजमें सच्चो थान्ति, सत्य 
व्यवहार द्वारा ही उत्पन्न को जा सकती है और इसीप्रक्रा रका व्यवहार जीवनमे 
ईमानदारी और सच्चाई उत्पन्न कर सकता है । साधारण परिस्थितियोके थीच 
व्यक्तिका विकास अहिसक वचनव्यवहार द्वारा सम्भव होता है। यह समस्त 
मनुष्यसमाज एक बृहत्‌ परिवार है और इस बृहतृपरिवारका सन्तुलून साधन और 
साध्यके सामंजस्य पर ही प्रतिष्ठित है। जो नैतिकता, अहिंसा और सत्यकी जीवन 
में अपनाता है, वह समाजको सुखी और शान्त बनाता है। आत्मविकासके साथ 
समाजविकासका पुरा सम्बन्ध जुडा हुआ है। मिथ्या मान्यताएँ, धर्मके संकल्प- 
विकल्प, क्रिया-काण्ठ एवं धामिक सम्प्रदायोके विभिन्न प्रकार आदि सभी 
सामाजिक जीवनकी गतिविधिमे बाधक हैं। अन्धश्रद्धा और मिथ्या विश्वासोका 
निराकरण भी समाजधर्मकी इस पॉचवी सीढ़ीपर चढ़नेसे होता है। अनुकम्पा, 
करुणा और सहानुभूतिका क्रियात्मक विकारा भी सत्यव्यवहार द्वारा सम्भव 
है। जीवनके तनाव, कुण्ठाएँ, संग्रहवृत्ति, स्वार्थंपरता आदिका एकमात्र निदान 
अहिसक वचन हो है । 


समाजधर्मकी छठो सीढ़ी : अस्तेय-भावना 
अस्तेयकी भावना समाजके सदस्योंके हृदयमें अन्य व्य क्थोंके अधिका रोंके 
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लिए स्वाभाविक सम्मान जागृत करती है। इसका वास्तविक रहस्य यह है कि 
दूसरेके अधिकारोंपर हस्तक्षेप करना उचित नहीं, बल्कि प्रत्येक अवस्थामें 
सामाज़िक या राष्ट्रीय हितकी भावनाकों ध्यानमें रखकर अपने कत्त॑व्यका 
पाछून करना आवश्यक है। यह भूलना न होगा कि अधिकार वह सामाजिक 
वातावरण है, जो व्यक्तित्वकी वृद्धिके लिए आवश्यक और सहायक होता है । 
है । यदि इसका दुरुपयोग किया जाय तो समाजका विनाश अवध्यम्भावी हो जाय । 
अस्तेय-भावना एकाधिका रका विरोधकर समस्त समाजके अधिका रोंको सुरक्षित 
रखने पर जोर देती है। यह अविस्मरणीय है कि वेयक्तिक जीवनमें जो अधि- 
कार और कत्तंव्य एक दूसरेके आश्रित हैं वे एक ही वस्तुके दो रूप है। जब 
व्यक्ति अन्यकी सुविधाओंका ख्यालकर अधिकारका उपयोग करता है, तो वह 
अधिकार समाजके अनुशासनमें हितकर बन कत्तंव्य बन जाता है--और जब 
केवल वेयक्तिक स्वत्व रक्षाके लिए उसका उपयोग किया जाता है, तो उस॑ 
समय अधिकार अधिकार हो रह जाता है। 


यदि कोई व्यक्ति अपने अधिकारोंपर जोर दे और अन्यके अधिकारोंकी 
अवहेलना करे, तो उसे किसो भी अधिका रको प्राप्त करमेका हक नहीं है ।अधि- 
कार और कत्तंव्यके उचित ज्ञानका प्रयोग करना हो सामाजिक जीवनके 
विकासका मार्ग है। अचौयंकी भावना इस समन्वयकी ओर ही इगित करतो है । 

मनुष्यकी आवश्यकताएँ बढ़ती जा रहो हैं, जिनके फलस्वरूप शोषण और 
संचयवृत्ति समाजमें असमानत्ता उत्पन्न कर रही है। व्यक्तिका ध्यान अपनी 
आवश्यकताओोंकी पूर्ति तक ही है। वह उचित और अनुचित्त ढंगसे धनसंचय 
कर अपनी कामनाओंकी पूत्ति कर रहा है, जिससे विश्वमें अशान्ति है । अस्तेय- 
की भावना उत्तरोत्तर आवश्यकताओंको कम करती है। यदि इस भावनाका 
प्रचार विश्वमें हो जाय, तो अनुचित ढंगसे धनाजेनके साधन समाप्त होकर 
संसारकी गरीबी मिट सकती है। 

समाजमें शारीरिक चोरी जितनी की जा सकती है उससे कही अधिक 
मानसिक | दूसरोंकी अच्छो वस्तुओंको देखकर जो हमारा मन लरूचा जाता 
है--या हमारे मनमें उनके पानेकी इच्छा हो जाती है, यह मानसिक चोरी है। 
द्रव्पचो रीकी अपेक्षा भावचो रीका त्याग अनिवाये है, क्योंकि भावनाएँ ही द्र॒व्य- 
चोरी करानेमें सहायक होती हैं। भोजन, वस्त्र और निवास आदि आरम्भिक 
शारीरिक आवश्यकताओंसे अधिक संग्रह करना भी चोरीमें सम्मिलित है | 
यदि समाजका एक व्यक्ति आवश्यकतासे अधिक रखने लग जाय, तो स्वाभा- 
विक हो है कि दूसरोंको वस्तुएँ आवश्यकतापू्तिके लिए भो नहीं मिल सकेंगी। 


५९० : तीर्थंकर महावीर और उनको आचार्य-परम्परा 


यदि दो जोड़ी कपड़ोंके स्थानपर यदि कोई पचास जोड़ी कपड़े रखने छग जाय, 

तो इससे उसे दूसरे चोबीस व्यक्तियोंकों वस्त्रहोन करना पड़ेगा | अत: किसी 

डर कर सोमित आवश्यकतासे अधिक संचय समाज-हितकी दृष्टिसे अनु- 
तेहं। 

, सस्ता समझ्षकर चोरोंके द्वारा छाई गईं वस्तुओंको खरीदना, चोरीका 
माग बतलाना, अनजान व्यक्तियोंसे अधिक मूल्य लेना, अधिक मूल्यकी बस्तुओं 
में कम मूल्यवाली वस्तुओंको मिलाकर बेचना चोरी है। प्रायः देखा जाता है 
कि दूध बेचनेवाले व्यक्ति दूधमें पानी डालकर बेचते हैं । कपड़ा धोनेके सोड़ेमे 
चूना मिलाया जाता है। इसी प्रकार अन्य खाद्यसामग्रियोमे लोभवश अशुद्ध 
और कम मूल्यके पदार्थ मिलाकर बेचना नितान्त वज्य॑ है । 


समाजधमंकी सातवों सीढ़ी : भोगवासना-नियन्त्रण 

यो तो अहिंसक आचरणके अन्तगंत समाजोपयोगी सभी नियन्त्रण सस्सि- 
लित हो जाते है, पर स्पष्टहपसे विचार करनेके हेतु वासना-नियन्त्रण या 
ब्रह्मच्य भावताका विदलेषण आवध्यक है। यह आत्माकी आन्तरिक शक्ति है 
ओर इसके द्वारा सामाजिक क्षमताओकी वृद्धि की जाती है। वास्तवमें ब्रह्मचयं- 
की साधना वेयक्तिक और सामाजिक दोनो ही जीवनोंके लिए एक उपयोगी 
कला है। यह आचार-विचार और व्यवहारकों बदलनेकी साधना है। इसके 
द्वारा जीवन सुन्दर, सुन्दरतर ओर सुन्दरतम बनता है। शारोरिक सौन्दर्यंकी 
अपेक्षा अचरणका यह सौन्दर्य सहस्नरगुणा श्रेष्ठ है। यह केवल व्यक्तिके जीवनके 
लिए ही सुखप्रद नहीं, अपितु समाजके कोटि-कोटि मानवोंके लिए उपादेय है । 

आचरण व्यक्ष्तिकी श्रेष्ठता और निकृष्टताका मापक यन्त्र है | इसीके द्वारा 
जीवनकी उच्चता और उसके उच्चतम रहन-सहनके साधन अभिव्यक्त होते 
हैं। मनुष्यके आचार-विचार और व्यवहारसे बढकर कोई दूसरा प्रमाणपत्र नहीं, 
है, जो उसके जीवनकी सच्चाईको प्रमाणित कर सके। 

आचरणका पतन जीवनका पतन है और आचरणकी उच्चता जीवनकी 


| 


* उच्चता है। यदि रूढ़िवादवश किसी व्यक्तिका जन्म नोचकुलमें मान भी 


बल 


लिया जाय, तो इतने मात्रसे वह अपवित्र नहीं माना जा सकता | पतित्त वह 
है जिसका आचार-विचार निकृष्ट है और जो दिन-रात भोग-वासनामें डूबा 
रहता है। जो कृत्रिम विछासिताके साधनोंका उपयोगकर अपने सौन्दर्यकी 
कुत्रिमरूपमें वृद्धि करना चाहते हैं उनके जीवनमें विछासिता तो बढ़ती ही है, 
कामविकार भी उद्दीप्त होते है, जिसके फलस्वरूप समाज भीतर-ही-भीतर 


खोखला होता जाता है । 
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जो वासनाओंके प्रवाहमें बहकर भोगोंमें अपनेको डुवा देता है, वह ,व्यक्ति 
समाजके छिए भी अभिशाप बन जाता है। भोगाधिक्यसे रोग उत्पन्न होते हैं, 
कार्य करनेकी क्षमता घटती है और समाजकी नीव खोखली होती है। भतएव 
सामाजिक विकासके लिए वासनाओंको नियत्रित कर ब्रह्मचर्य या स्वदा रसन्‍्तोष- 
की भावना अत्यावश्यक है। 

ब्रह्मचर्य-साधनाके दो रूप सम्भव हैं--( १) वासनाओंपर पूर्ण नियन्त्रण और 
(२) वासनाओका केन्द्रीकरण | समाजके बीच गाहंस्थिक जीवन व्यतीत करते 
हुए वासनाओंपर पूर्ण नियन्त्रण तो सबके लिए सम्भव नही, पर उनका केन्द्री- 
करण सभी सदस्योके लिए आवद्यक है। केन्‍्द्रीकरणका अर्थ विवाहित जीवन 
व्यतीत करते हुए समाजकी अन्य स्त्रियोंको माता, बहिन और पुत्रीके समान 
समझकर विध्वव्यापी प्रेमका रूप प्रस्तुत करना। यहाँ यह विशेषरूपसे विचार- 
णीय है कि अपनी पत्नीको भो अनियन्त्रित कामाचा रका केन्द्र बचाना ब्रतसे 
च्युत होना है। एकपत्नीब्रतका आदर्श इसीलिए प्रस्तुत किया गया है कि जो 
आध्यात्मिक सन्‍्तोप हवारा अपनी वासनाकों नही जीत सकते, वे स्वपत्नीके ही 
साथ नियन्त्रितरूपसे काम-रोगको श्ान्त करें। आध्यात्मिक और शारीरिक 
स्वास्थ्यकी बुद्धिके लिए इच्छाओंपर नियन्त्रण रखना परमावश्यक है | सामा- 
जिक और आत्मिक विकासकी दृष्टिसे अरह्मचयंशब्दका अर्थ ही भात्माका आचरण 
है। अतः केवल जननेन्द्रिय-सबधी विषयविकारोंको रोकना पूर्ण ब्रह्मचर्य॑ नहीं 
है। जो अन्य इन्द्रियोंके विषयोके अधीन होकर केवल जननेन्द्रियसंबधी विषयों- 
के रोकनेका प्रयत्न करता है, उसका वह प्रयत्न वायुकी भीत होता हैं । कानसे 
विकारकी वातें सुनना, नेत्रोसे विकार उत्पन्न करनेवाली वस्तुएँ देखना, जिल्लासे 
विका रोत्तेजक पदार्थोका आस्वादन करना और क्राणसे विकार उत्पन्न करने- 
वाले पदार्थोंको सूधना ब्रह्मचयंके लिए तो बाधक है ही, पर समाज-ट्टतिकी 
दृष्टिसे भो हानिकर है | मिथ्या आहार-विहा रसे समाजमे विक्ृत्ति उत्नन्न होती 
है, जिससे समाज अव्यवस्थित हो जाता है। सामाजिक अशान्तिका एक बहुत 
बडा कारण इन्द्रियसबधी अनुचित आवश्यकत्ताओंकी वृद्धि है । अभक्ष्य-भक्षण 
भी इसी इन्द्रियकी चपलत्तांके कारण व्यक्ति करता है। 

बस्तुत: सामाजिक दृ श्सि ब्रह्मचर्य-भावनाका रहस्य अधिकार और कत्तंव्यके 
प्रति आदर-भावना जागृत करना है। नैतिकता और बलप्रयोग ये दोनो विरोधी 
हैं। ब्रह्मचयंकी भावना रवनिरीक्षण पर जोर देती है, जिसके द्वारा नेत्तिक जीवन- 
का आरम्म होता है। सामाजिक और राष्ट्रीय जीवनमें संगठन-शक्तिको जागृति 
भी इसीके द्वारा होती है। सयमके अभावमें समाजकी व्यवस्था सुचारूरूपसे 
नहीं की जा सकती | यतः सामाजिक जीवनका आधार नेतिकता है। प्रायः 
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देखा जाता है कि संसारमें छोना-झपटोकी दो ही वस्तुएँ हैं--१. कामिनी और 
२. कड्चन । जबतक इन दोलोंके प्रति आन्तरिक संयमकी भावना उत्पन्न नहीं 
होगी, सबतक समाजमें शान्ति स्थापित नही होगी। अभिप्राय यह है कि जीवन 
निर्वाह--शा रीरिक आवद्यकताओं की पूर्तिके हेतु अपने उचित हिस्सेसे अधिक 
ऐन्द्रियिक सामग्रीका उपयोग न करना सामाजिक ब्रह्मभावना है । 
आध्यात्म-समाजवाद 

समाजवाद शोषणको रोककर वेयक्तिक सम्पत्तिका नियन्त्रण करता है। यह 
उत्पादनके साधन और वस्तुओंके वितरणपर समाजका अधिकार स्थापित कर 
सैमस्त समाजके सदस्योंको समता प्रदान करता है। प्रत्येक व्यक्तिको जीवित 
रहने और खाने-पीनेका अधिकार है तथा समाजको, व्यक्तिको कार्य देकर उससे 
श्रम करा लेना और आवध्यकतानुसार वस्तुओंकी व्यवस्था कर देना अपेक्षित्र 
है। सम्पत्ति समाजकी समस्त शक्तियोंकी उपज है। उसमे सामाजिक शक्तिकी 
अपेक्षा, वेयक्तिक श्रमको भी कम महत्त्व प्राप्त नहीं है। सम्पत्ति सामाजिक 
रीत्ति-रिवाजोंपर आधारित है। अतएव सम्पत्तिके हकोकी भी उत्पत्ति सामाजिक 
रूपसे होती है । यदि सारा समाज सहयोग न दे, त्तो किसी भी प्रका रका उत्पादन 
सम्भव नही है । सामाजिक आवश्यकताएँ व्यक्तिकी आवध्यकत्ताएँ हैं। अतएव 
व्यक्तिको अपनी-अपनी आवश्यकताओं की पूत्तिके साथ सामाजिक आवश्यकताओं - 
की पू्तिके लिए सचेष्ट रहना चाहिए | प्रत्येक व्यक्तिको उस सीमात्तक वस्तुओं 
पर अधिकार करनेका हक है, जहाँ तक उसे अपनेको पूर्ण बनानेमें सहायता 
मिलती है। उसको भूख, प्यास आदि उन प्राथमिक आवश्यकताओंकी पूर्ति 


अनिवाये है, जितकी पू्िके अभावमे वह अपने व्यक्तित्वका विकास नहीं 
कर पाता। 


उस व्यक्तिको जोवनोपयोगी सामग्री प्राप्त करनेका कोई अधिकार नही, जो 
जीनेके लिए काम नही करता है। दूसरेकी कमाईपर जीवित रहना अनैतिकता 
है। जिनकी सम्पत्ति दूसरोके श्रमका फल है, वे समाजके श्रमभोगी सदस्य है । 
उन वस्तुओंके उपभोगका उन्हें कोई अधिकार नहीं, जिन वस्तुओंके अजेनमे 
उन्होंने सीधे या परम्परारूपमें सहयोग नहीं दिया है । समाजमे वह अपने भीतर 
ऐसे वर्गको सुरक्षित रखता है जो केवल स्वामित्वके कारण जिन्दा है। अतएव 
समाजशास्त्रीय दुष्टसि प्रत्येक व्यक्तिको श्रमकर अपने अधिकारको प्राप्त करना 
चाहिए। जो समाजके संचित धनको समान वितरण द्वारा समाजमें समत्व 
स्थापित करना बाहते हैं, वे अधेरेमें हैं। यदि हम यह मान भी लें कि पूँजीके 
समान वितरणसे समाजमें समत्व स्थापित होना सम्भव है, तो भी यह आशका 
निरन्तर बनो रहेगी कि प्रत्येक व्यक्तिमें बुद्धि, क्षमता और शक्ति पृथक्‌-पृथक 
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रहनेके कारण यह समत्व चिरस्थायी नहीं हो सकता है। जब भी समाजके इन 
क्षमतापूर्ण व्यक्तियोंको अवसर मिलेगा, समाजमें आथिक असमता उत्फत हो 
ही जायगी । अतएवं इस सम्भावनाको दूर करनेके लिए आध्यात्मिक समाजवाद 
अपेक्षित है। भोतिक समाजवादसे न तो नैतिक मल्योंकी प्रतिष्ठा ही सम्भण है 
और न वेयक्तिक स्वार्थका अभाव ही । वेयक्तिक स्वार्थोंका नियन्त्रण आध्यात्मिक 
आलोकमें ही सम्भव है। रहन-सहनको पद्धतिविशेषमें किसीका स्थान ऊँचा 
और किसीका स्थान नीचा हो सकता है, पर आध्यात्मिक और नेतिक मूल्योंके 
मानदण्डानुसार समाजके सभी सदस्य समान सिद्ध हो सकते हैं। परोपजीवी और 
आक्रासक व्यक्तियोंकी समाजमे कभी कमी नही रहती है | कानून या विधिका 
मार्ग सीमाएँ स्थापित नही कर सकता । जहाँ कानून ओर विधि है, वहाँ उसके 
साथ उन्हें तोड़ने या न माननेकी प्रवृत्ति भी विद्यमान है। अत्तएव आध्यात्मिक 
छ्टिसे नेतिक मल्योंकी प्रतिष्ठा कर समाजमे समत्व स्थापित करना सम्भव है । 
सभी प्राणियोकी आत्मामें अनन्त शक्ति है, पर वह कर्मावरणके कारण आच्छा- 
दित है । कमंका आवरण इत्तना विचित्र और विकट हूं कि आत्माके शुद्ध स्वरूप- 
को प्रकट होने नहीं देता । जिस प्रकार सूर्यका दिव्य प्रकाश मेघाच्छल्न रहनेसे 
अप्रकट रहता है उसी प्रकार कर्मोके आवरणके कारण आत्माकी अनन्त शक्ति 
प्रकट नहीं होने पाती । जो व्यक्ति जितना पुरुषार्थ कर अहत्ता और ममताको 
दूर करता हुआ कर्मावरणको हटा देता है उसकी आत्मा उततनी ही शुद्ध होती 
जाती है। संसारके जितने प्राणी हैं समीकी आत्मामे समान शक्ति है। अतः 
विश्वकी समस्त आत्माए' शक्तिकी अपेक्षा तुल्य है और शक्ष्ति-अभिव्यक्तिको 
अपेक्षा उनमें असमानता है। आत्मा मुलतः समस्त विकार-भावोसे रहित्त है। 
जो इस आत्मशक्तिकी निष्ठा कर स्वरूपकी उपलब्धिके लिए प्रयास करता है 
उसको आत्मामें निजी गुण और शक्तियां प्रादुभूंत हो जाती है। अतएव सक्षेपमे 
आत्माके स्वरूप, गुण और उनकी शक्तियोको अवगत कर नेतिक और आध्या- 
त्मिक मल्योंको प्रतिष्ठा करनी चाहिए। सहानुभूति, आत्मप्रकाशन एवं समता- 
की साधता ऐसे मंल्योंके आधार हैं, जिनके भन्क्‍्यनसे समाजवादको प्रतिष्ठा 
सम्भव है। ये तथ्य सहानुभ[त और आत्मप्रकाशनके पूव॑मे बतलाये जा चुके है । 
समताके अनेक रूप सम्भव है । अ।चारकी समता अहिसा है, विचारों की समता 
अनेकान्त है, समाजकी समता भोगनियन्त्रण है और भाषांकी समता उदार नीति 
है। समाजमें समता उत्पन्त करनेके छिए आचार और विचार इन दोनोकी 
समता अत्यावश्यक है। प्रेम, करुणा, मैत्री, अहिसा, अस्तेय, अव्रह्म, सत्याचरण 


समताके रूपान्तर हैं। बेर, घृणा, द्ेष, निन्दा, राग, लोभ, क्रोध विषमतामें 
सम्मिलित हैं । है पं 
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सामाजिक आखचरणके लिए आत्मौपम्य दृष्टि अपेक्षित है। प्रत्येक आत्मा 
तात्विक दृष्टिसे समान है। अतः मन, वचन, और कायसे किसीको न स्वयं 
सन्ताप पहुँचाना, न दूसरेसे सन्‍्ताप पहुँचवाना, न सन्‍्ताप पहुँचानेके लिए 
प्रेरित करना नेतिक मूल्योंकी व्यवस्थामें परिगणित है। 


हमारे मनमें किसीके प्रति दुर्भावना है, तो मन अशान्त रहेगा; नाना प्रकारके 
संकल्प-विकल्प मनमें उत्पन्न होते रहेंगे और चित्त क्षुव्ध रहेगा। अतएव 
समाजवादको प्रतिष्ठाके हेतु प्रत्येक सदस्यका आचरण और काय॑ं दुर्भावना 
रहित अत्यन्त सावधानोके साथ होना चाहिए। नेतिक या अहिसक मुल्योके 
अभावमें न व्यक्ति जोवित रह सकता है, न परिवार और न समाज ही पनप 
सकता है। अपने अस्तित्वको सुरक्षित रखनेके लिए ऐसा आचार और व्यवहार 
अपेक्षित होता है, जो स्वय अपनेको रुचिकर हो । व्यक्ति, समाज और देशके 
सुख एवं शान्तिकी आधारशिला अध्यात्मवाद है। और इसीके साथ अहिसा, 
मेत्री और समताकी कड़ी जुड़ो हुई है। जो अभय देता है वह स्वय भी 
अभय हो जाता है। जब दूसरोंको पर माना जाता है, तब भय उत्पन्न होता 
है और जब उन्हें आत्मवत्‌ समझ लिया जाता है, तब भय नहीं रहता। सब 
उसके बन जाते हैं और वह सबका बन जाता है। अत्तएव समताकी उपलब्धिके 
लिए तथा समाजवादको प्रतिष्ठित करनेके लिए निम्नलिखित तीन आधारोंपर 
जोवन-मल्योंकरी व्यवस्था स्वोकार करनी चाहिए। मूल्यहीन समाज अत्यन्त 
अस्थिर और अव्यवस्थित होता है। निश्चयत' मूल्योकी व्यवस्था हो समाजवाद- 


को प्रतिष्ठित कर सकती है | 


१. स्वलक्ष्य पल्य एवं अन्तरात्मक मूल्य--शारीरिक, आथिक और श्रम 
सबंधी मूल्योंके मिश्रण द्वारा जीवनकी मूलभूत प्रवृत्तियोंसे ऊपर उठकर तुष्टि, 
प्रेम, समता और विवेकको दृष्टिमे रखकर मुल्योंका निर्धारण । 

२. शाइवत एवं स्थायो मूल्य--विवेक, निष्ठा, सद्वृत्ति और विचारसाम- 
आ्ञस्यकी दृष्टिसे मूल्य निर्धारण | इस श्रेणीमे क्षणिक विषय भोग+) अपेक्षा 
, शाहवतिक आध्यात्मिक मूल्योंका महत्व | ज्ञान, कला, धम, शिव, सत्य 
सम्बन्धी मुल्य । 

रे. सुजनात्मक मुल्य--उत्पादन, श्रम, जीवनोपभोग आदिसे सम्बद्ध मुल्य। 


संक्षेपणे समाजवादकी प्रतिष्द्र भौतिक सिद्धान्तोंके आधारपर सम्भव न 
होकर अध्यात्म और नेतिकताके आधारपर ही सम्भव है। 


तीर्थंकर महावीर और उनकी देशना : ५९५ 


व्यक्ति और समाज : अन्योग्याभय सम्बन्ध 

. अप्क्तियोंके समूह और उतके सम्बन्धोंसे समाजका निर्माण होता है। व्यक्ति 
अनेक सामाजिक समूहोंका सदस्य होता है, जो कि उसके बीच पाये जाने वाले 
सम्बन्धोंकों प्रतिबिम्बित करते हैं। व्यक्तिके जीवनका प्रभाव समाजपर पढ़ता 
है। व्यक्ति अपने व्यवहारसे अन्य सदस्योंको प्रभावित करता है और अन्य 
सदस्मोंके व्यवहारसे स्वयं प्रभावित होता है । अतः व्यक्तिकी समस्त महत्त्व- 
पूर्ण क्रियाएँ एवं चेतनाकी अवस्थाएँ सामाजिक परिस्थितियोंमे जन्म लेतो हैं 
और इन्होसे सामाजिक व्यक्तित्वका निर्माण होता है । 


व्यक्ति और समाज एक ही वस्तुके दो पहलू हैं | अनेक व्यक्ति मिलकर 
समाजका गठन करते हैं। उन व्यक्तियोंकी विचार-धघाराओं, सवेगों, आदतों 
आदिका पारस्परिक प्रभाव पडता है। अत्तः संक्षेपमे यह कहा जा सकता है 
कि व्यक्ति और समाज इन -दोनोंका अस्योन्याश्रय सम्बन्ध है। व्यक्तिके बिना 
समाजका अस्तित्व नहीं और समाजके अभावतमें व्यक्तिके व्यक्तित्वका विकास 
सम्भव नहीं। आर्थिक समानता, न्यायिक समानता, मानव समानता, स्व- 
तन्‍्त्रता आदिका सम्बन्ध व्यक्तियोंके साथ है। व्यक्तिगत दक्षता समाजको 
पूर्णतया प्रभावित करतो है । समाज-गठनके सिद्धान्तोंमें धर्म, सस्कृति, नेतिक 
सिद्धान्त, कत्तंव्य-यालन, जीवनके आदर्श, काम्य-भोग आदि परिगणित हैं । 
अतएव सुखी, सम्पन्न ओर आदर्श समाजके निर्माण हेतु वेयक्तिक जीवनकी 
पवित्रता और आचारनिष्ठा भी अपेक्षित है। 

सामान्यतः घामिक संस्कार और नेंतिक विधि-विधान व्यक्तिके व्यक्तित्व- 
को परिष्कृत करनेके लिये आवश्यक है। जिस समाजके घटक व्यक्ति सच्च- 
रित्र, ज्ञानी और दढ़संकल्पी होगें, उस ससाजका गठन भी उत्तना ही अधिक 
सुदृढ़ होगा | व्यक्तिके समाजमें जन्म लेते हो कुछ दायित्व या ऋण उसके 
सिरपर आ जाते हैं, जिन क्षयित्तो और ऋणोंको पूरा करनेके लिये उसे 
सामाजिक सम्बन्धोंके बीच चलना पड़ता है। शारीरिक, पारिवारिक और 
सामाजिक सम्बन्धोंका निर्वाह करते हुए भी व्यक्ति इन सम्बन्धोंमें आसक्त न 
रहे । जीवनसे सभी प्रकारके काय॑ँ करने पड़ते हैं, पर उन कार्योंको कत्तंव्य 
समझकर ही किया जाय, आसक्ति मानकर नहीं । यों तो वेयक्तिक जीवनका 
लक्ष्य निवृत्तिमूलक है। वह त्यागमार्ग के बीच रहकर अपनी आत्माका उत्थान 
या कल्याण करता है। जीवनको उन्नत और समृद्ध बनानेके लिये आत्मशोधन 
करता है। क्रोध, मान, माया, लोभ आदि विकारोंको आत्मासे पृथक कर वह 
निष्काम कर्मम प्रवृत्त होता है। अतः व्यक्ति और समाज इन दोनोंका पर- 
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स्परमें अन्योस्पराश्नप सम्बन्ध है और परस्परमें दोनोंके सहयोगसे ही समाजकां 
विकास और उन्नति होती है। 
सचाजघटक, सामाजिक संस्थाएँ एवं ससाजसें तारोका स्थान 

सामाजिक जीवनके अनेक घटक हैं | व्यक्ति माँके उदरसे जन्म लेता है। 
माँ उसका पालन-पोषण करती है। पिता आधिक व्यवस्था करता है। भाई- 
बहन एवं मुहल्लेके अन्य शिशु उसके साथी होते हैं। शिक्षाशालामें वह 
शिक्षकोंसे विद्याष्ययन करता है। बड़ा होनेपर उसका विवाह होता है । इस 
प्रकार एक मनुष्यका दूसरे मनुष्यके साथ अनेक प्रकारका सन्बन्ध स्थापित 
होता है । इन्ही सम्बन्धोंसे वह बंधा हुआ है । उसका स्वभाव और उसकी 
आवश्यकताएँ इन सम्बन्धोंमे उसे रहनेके लिए बाध्य करती हैं | फलत: मनुष्य/ 
को अपनी अस्तित्व-रक्षा ओर सम्बन्ध-निर्वाहके लिये समाजके बीच रहना 
पड़ता है । एकरूपत्ता, सहयोग सहकारिता, सघटन और अन्योन्याश्रितता त्तो 
पशुओंके बीच भी पायी जातो है, किन्तु पशुओंमें क्रिया-प्रतिक्रियात्मक सम्बन्धों 
के निर्वाह एवं सम्बन्ध-सम्बन्धी प्रतिबोधका अभाव है। सामाजिक सम्बन्धोंके 
घटक अनेक तत्त्व है। इनमे निम्नलिखित तत्त्वों की प्रमुखता है-- 

१. वेयक्तिक लाभके साथ सामूहिक लाभकी ओर दृष्टि 

२. न्यायमार्गकी वृत्ति 

३. उन्नति और विकासके लिये स्पर्द्ध 

४. कलह, प्रेम, एवं सघषके द्वारा सामाजिक क्रिया-प्रतिक्रिया । 

५, मित्रताकी दृष्टि 

६. उचित सम्मान-प्रदशेन 

७. परिवारका दायित्व 

८. समानता और उदारताको दृष्टि 

९, आत्म-निरीक्षणको भ्रवृत्ति 

१०, पाखण्ड-आडम्बरका त्याग 

११, अनुशासनके प्रति आस्था 

१२. अज॑नके समान त्यागके प्रति अनुराग 

१३. कर्तंव्यके प्रति जागरूकता 

१४. एकाधिका रका त्याग और स्वावलम्बनकी प्रवृत्ति 

१५. सेवा-भावना 


सामाजिक जीवन अर्हाओं और नेतिक नियमोंपर अवलूम्बित है। रक्षा- 
विधि और अस्तित्व-निर्वाह समाजके लिये आवश्यक है। सामाजका आर्थिक 
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एवं राजनीतिक ढाँचा लोकहितकौ भावनापर आश्चत है, तथा साम्रजिक 
उन्‍नति और विकासके लिये सभीको समान अवसर प्राप्त हैं। अतः अहिंसा, दया, 
प्रम, सेवा और त्यागके आधारपर सामाजिक सम्बन्धोंका निर्वाह कुशलतापुवंक 
सम्पन्न होता है। 

अपने योग-फैमके लायक भरण-पोषणकी वस्तुओंको अ्रहृण करना तथा 
परिश्रम कर जोवन यापत करना, अन्याय, अत्याचार द्वारा धनाजंन करनेका 
त्याग करना एवं आवश्यकतासे अधिक सत्य न करना स्वस्थ समाजके निर्माण- 
में उपादेय हैं। अहिंसा और सत्यपर आधुत समाजव्यवस्था मनुष्यको केवल 
जीवित ही नही रखती, बल्कि उसे अच्छा जीवन यापनके लिये प्रेरित करती 
है। मनुष्यकी शक्तियोंका विकास समाजमें हो होता है। कला, साहित्य, दशंन, 
संगीत, धर्म आदिकी अभिव्यक्ति मनुष्ययी सामाजिक चेतनाके फलस्वरूप ही 
होती है | ज्ञानका आदान-प्रदात भी सामाजिक सम्बन्धोंके बीच सम्भव होता 
है| समाजमें ही समुदाय सघ और संस्थाएँ बनती हैं । 


निसन्देह समाज एक समग्रता है ओर इसका गठन विशिष्ट उपादानोंके 
द्वारा होता है। तथा इसके भौत्तिक स्वरूपका निर्माण भावनोपेत मघुष्यों- 
के द्वारा होता है। इसका आध्यात्मिक रूप विज्ञान, कला, धर्म, दर्शन 
आदिके द्वारा सुसम्पादित किया जाता है। अतः समाज एक ऐसी क्रियाशील 
समग्रता है, जिसके पीछे आध्यात्मिकता, नेतिक भावना और सकल्पात्मक 
वृत्तियोंके संश्लेषघोंका रहना आवश्यक है । 


सामाजिक संस्था : स्थकृप और प्रकार 


समाजके विभिन्‍न आदर्श और नियन्त्रण जनरीतियों, प्रथाओं और रूढ़ियोंके 
रूपमें पाये जाते हैं। अतः नियन्त्रणमें व्यवस्था स्थापित करने एवं पारस्परिक 
निर्भयता बनाये रखनेके हेतु यह आवश्यक है कि उनको एक विशेष कार्यके 
आधारपर संगठित किया जाय। इस संगठनका नाम ही सामाजिक सस्था है। 
यह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण आावश्यकताकी पूर्तिके हेतु सामाजिक विरासतमें स्थापित 
सामूहिक व्यवहारोंका एक जटिल तथा घनिष्ठ संघटन है। मानव सामूहिक 
हित्तोंकी रक्षा एवं आदर्शोके पालन करनेके लिये सामाजिक सस्थाओंको जन्म 
देता है। इनका मूलाधार निश्चित आचार-व्यवहार और समान हित-सम्पादन 
है । अधिक समय तक एक ही रूपमें कतिपय मनृष्योंके व्यवहार और विष्वासों- 
का प्रचकत सामाजिक संस्थाओंको उत्पन्त करता है | ये मनुष्योंकी सामूहिक 
क्रियाओं, सामूहिक हितों, आदशशों एवं एक ही प्रकारके रीति-रिवाजोंपर अब- 
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लम्बित हैं। सामाजिक संस्थाओंमें निम्नलिखित गुण और विशेषताएं पायी 

जाती हैं-- 
१ सामाजिक संस्थाएँ प्रारम्भिक आवश्यकताओंकी पू्तिका साधन होती हैं। 
२, सामाजिक संस्थाओं द्वारा सामाजिक नियन्त्रणका कार्य सम्पन्त होता है। 
है सामाजिक अर्हाओं और प्रजातिक व्यवहारोंका सम्पादन सामाजिक 

संस्थाओं द्वारा सम्भव है! 

४. अनुशासन और आदर्शको रक्षा इन्होंके द्वारा होती है। 

५. इनका कोई निश्चित उद्देश्य होता है। 

६. नेतिक आदर्श और व्यवहारोंका सम्पादन इन्हीके हारा होता है। 


७. सामाजिक सस्थाएं ऐसे बन्घन है, जितसे समाज मनुष्योको सामूहिक 
रूपसे अपनो ससस्‍्कृतिके अनुरूप व्यवहार करनेके लिये बाध्य कर देता है; अतः 
सामाजिक सस्थाआके आदर्श ओर धारणाए हातो हैं, जिन्हें समाज अपनी 
सस्कृतिकों रक्षाके लिये आवश्यक मानता है। 


८. सामाजिक संस्थाओका सचालन आचा २-सहिताओके आधारपर होता है। 


९, प्रत्येक धर्म सम्प्रदायकी आवार-सहिता भिन्‍त हाती है | अतः सामाजिक 
सस्थाआका रूपगठन भो भिन्‍त धरातलूपर सम्पन्न हाता है। 


यो तो सामाजिक सस्थाए अनेक हो सकतो हैं, पर आध्यात्मिक चतना 
और लोक-जीवनके सम्पादनके लिये जिन सामाजिक संस्थाओंकी आवश्यकता 
है, वे निम्नलिखित हैं-- 


१, चतुविध सघ-सस्था 

२. आश्रम-सस्था 

३. विवाह-संस्था 

४. कुल-संस्था 

५. संस्का र-सस्था 

६. परिवार-संस्था 

७. पुरुषार्थ-संस्था 

<. चैत्यालय-संस्था 

९. गुणकर्माधा रपर प्रतिष्ठित वर्णजातिसंस्था 

इस सस्थाओ के सम्बन्धमें बिशेष विवेचन करनेकी आद्यकता नहीं है । 
नामसे ही इनका स्वरूप स्पष्ट है | 
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वर्त्तमानमें समाजमें नारीका स्थान बहुत निम्न श्रेणीका हो रहा है ॥आज 
नारी भोगेषणाकी पूर्तिका साधत मात्र रह गयी है । न उसे अध्ययन कर आत्म- 
बिकासके अवसर प्राप्त हें और न वह धर्म एवं समाजके क्षेत्रमें आगे ही आ 
सकती है। दासीके रूपमें नारीको जीवन यापन करना पड़ता है, उसके साथ 
होनेबाले सामाजिक दुब्यंवहार प्रत्येक विचारशील व्यक्तिको खटकते हैं । नारी- 
समाजको देखनेसे ऐसा प्रतीत होता है जेसे युगयुगान्तरसे इनकी आत्मा हो 
खरीद ली गयी है। अनमेल-विवाहने नारीको स्थितिको और गिरा दिया है। 
सामन्तयुगसे प्रभावित रहनेके कारण आज दहेज लेना-देना बड़प्पनका सूचक 
समझा जाता है। आज नारीका स्वतन्त्र व्यक्तित्व नही रहा है, पुरुषके व्यक्तित्वमें 
हो उसका व्यक्तित्व मिल गया है। अतः इस दयनीय स्थितिको उन्नत बनाना 
अत्यावश्यक है। यह भूलना न होगा कि नारो भी मनुष्य है और उसको भी 
अपनी उननतिका पूरा अधिकार प्राप्त है। 


वत्तमान समाजने नारी और शुद्धके लिये वेदाष्ययन वर्जित किया है। यदि 
कदाचित्‌ ये दोनो वर्ग किसोश्रकार वेदके शब्दोको सुन ले, तो इनके कानमे 
शीक्षा गम॑ कर डाल देना चाहिये। ऐसे निर्देयता एवं क्ररतापूर्ण व्यवहार 
समाजके लिये कभी भी उचित नहीं हैँ। नारो भी पुरुषके समान धर्मंसाधन, 
कत्तंव्यपालन आदि समाजके कार्योको पुर्णंतया कर सकती है। अतएव वत्तंमानमे 
समाज-गठनके लिये लिग-मभेद, वर्ग-भेद, जाति-भेद, घन-मेदके भावकों दूर करना 
परमावद्यक है। नारीको सभो प्रका रके सामाजिक, धाभमिक, राजनोतिक और 
आ्थिक अधिकार प्राप्त होने चाहिये। भेद-भावकी खाई समाजको सम धरातल- 
पर प्रतिष्ठित नही कर सकती है। नर-तारी, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र 
सभी मनुष्य हैं और सबकी अपनी-अपनी उपयोगिता है। जो इनमें भेद-भाव 
उत्पन्न करते हैँ, वे सामाजिक सिद्धान्तोंके प्रतिरोधी है। अतः समाजमे शान्ति- 
सुखव्यवस्था स्थापित करनेके लिये मानवमात्रको समानताका अधिकार प्राप्त 
हाना चाहिये । 


तोर्थंकर सहावीरकोी समाजव्यवस्थाकी आधुनिक उपयोगिता 


तीर्थंकर महावीर द्वारा प्रतिपादित समाज-व्यवस्था आधुनिक भारतमे भी 
उपयोगी है । महावो रने ता रीको जो उच्च स्थान प्रदान किया, आजके संविधान- 
ने भी नारीको वही स्थान दिया है। वर्गभेद और जाति-भेदके विषको दूर करने 
के लिये महावोरने अपनी पीयूष-बाणी द्वारा सम,जको उद्बोधित किया । उनकी 
समाज-व्यवस्था भो कर्मेकाण्ड, लिंग, जाति, वर्ग आदि भेदोसे मुक्त थी। इनकी 
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संमाज-व्यवस्थांका आंधार अध्यात्म, अहिसा, नेतिक नियम और ऐसे घामिक 
नियम थे, जिनका सम्बन्ध किसी भी जाति, वर्य या सम्प्रदायसे नहीं था। 
महावीरका सिद्धान्त है कि विश्वके समस्त प्राणियोंके साथ आत्मीयता, बन्धुता 
और एकताका अनुभव किया जाय । अहिसा द्वारा सबके कल्याण और उद्नत्तिकी 
भावना उत्पन्न होतो है। इसके आचरणसे निर्भीकता, स्पष्टता, स्वतन्त्रता और 
सत्यता बढ़ती है। अहिसाकी सीमा किसी देश, काल, और समाज तक सीमित 
नहीं है। अपितु इसकी सोमा स्वदेश और सबंकाल त्तक विस्तृत है। अहिसासे 
'ही विश्वास, आत्मीयता, पारस्परिक प्रेम एव निष्ठा आदि गुण व्यक्त होते 
हैं । अहंकार, दम्भ, मिथ्या विश्वास, असहयोग आदिका अन्त भी अहिंसा द्वारा 
ही सम्भव है। यह एक ऐसा साधन है जो बड़े-से-बड़े साध्यको सिद्ध कर 
सकता है । १ 


अहिसात्मक प्रतिरोध अनेक व्यक्तियोंको इसीलिये निर्बल प्रतीत होता है 
कि उसके अनुयायियोंने प्र मकी उत्पादक शक्तिको पुर्णंतया पहचाना नही है। 
वास्तवमे आत्मीयता और एकताको भावनासे ही समाजमे स्थायित्व उत्पन्न 
होता है। यदि भावनाओंमे क्रोध, अभिमान, कपट, स्वार्थ, राग-द्वष आदि हैं, 
तो ऊपरसे भले ही दया या करुणाका आडम्बर दिखलायी पड़े, आन्तरिक 
विश्वास जागृत नही हो सकता । यदि हृदयमे प्रेम हैं, रक्षाकी भावना है और 
है सहानुभूति एवं सहयोगकी प्रवृत्ति, तो ऊपरका कठोर व्यवहार भी विश्वासो- 
त्पादक होगा । इसमे सन्देह नही है कि अहिसाके आधारपर प्रतिष्ठित समाज 
ही सुख और शान्तिका कारण बन सकता है। 


शक्तिप्रयोगसम्बन्धी सिद्धान्तका विश्लेषण इंजिनियरिंग कलऊाके आलोकमें 
किया जा सकता है। मनुष्यके स्वभाव और समाजमे अपार शक्ति है। इसके 
क्रोधादिके रूपमे फूट पडनेसे रोकना चाहिये और प्रेमकी प्रणाली द्वारा उपयोगी 
कार्योम लगाना चाहिये | इस सिद्धान्तको यों समझा जा सकता है कि हम 
भापकी शक्तिकों फूट पड़नेसे रोक कर वायलर और अन्य वस्तुभोकी रक्षा करते 
हैं और इजिनको शक्तिशाली बनाते है। इसीप्रकार हम व्यक्तिके अहंकार, 
काम, क्रोधादि दुगुंणोकों फूट पड़नेसे रोक सके और इन गुणोका परिवततंन 
अहिसक शक्तिके रूपमे कर सकें, तो समाजकों सचालित करनेके लिये अपार 
शक्तिशाली व्यक्तिरूपी एजिन प्राप्त होता है। 


एकताकी भावना अहिसाका ही रूप है। कलह, फूट, इन्द्र और संघर्ष 
हिंसा है। ये हिंसक भावनाएं सामाजिक जोवनमे एकता और पारस्परिक 
विश्वास उत्पस्न नहीं कर सकती हैं । 
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यदि हम समाजके प्रत्येक सदस्यकें साथ समता, सहानुभूति और सहदयता- 
का व्यवहार करें, तो समाजके बिकासमें अवरोध पेदा नहीं हो सकता है। * 


लीथंकर महावीरने समाज-व्यवस्थाके लिये दया, सहानुभूत्ति, सहिष्णुता 
ओऔर नम्नताको साधनके रूपमें प्रतिषादित किया है। ये चारों ही साधन वत्तंमान 
समाज-व्यवस्थाके लिए अत्यन्त उपयोगी हैं। समाजके कष्टोंके प्रति दया एक अच्छा 
साधन है। इससे समाजमें एकता और बन्धुत्वकी भावना उत्पन्न होतो है। 
तीर्थंकर महाबीरका सिद्धान्त है कि दयाका प्रयोग ऐसा होना चाहिये, जिससे 
मनुष्यमें दयनीयताकी भावना उत्पन्न न हो और दया करनेवालोमें अभिमानकी 
भावना जागृत न हो। समाज-व्यवस्थाके लिये दया, दान, संयम और शील 
आबद्यक तत्त्व हैं। इन तत्त्वों या गुणोंसे सहयोगकी वृद्धि होती है। समाजकी 
समस्त विसंगतियाँ एवं कठिताईयाँ उक्त साधनों द्वार। दूर हो जाती हैं। 


सहिष्णुताकी भावनाकोी भी समाज-गठनके लिये आवश्यक माना गया है। 
मानव-समाज एक शरीरके तुल्य है। शरीरमें जिस प्रकार भंगोपाग, नस, 
नाड़ियाँ अवस्थित रहती हैं, पर उन सबका सम्पोषण हृदयके रक्तसचालन 
द्वारा होता है, इसी प्रकार समाजमें विभिन्‍न स्वभाव और गुणधारी व्यक्ति 
निवास करते हैं। इत समस्त व्यक्तियोंकी शारीरिक एवं मानसिक योग्यताए' 
भिन्‍न-भिन्‍न रहती हैं, पर इन समस्त सामाजिक सदस्योंको एकताके सूत्रमे 
अहिसाके रूप प्रेम, सहानुभूति, नम्नता, सत्यत्ता आदि आवद्ध करते हैं। नम्नता 
ओर सहानुभूतिको कमजोरी, कायरता ओर दुरभिमान नहीं माना जा सकता । 
इन गृणोंका अर्थ हीनता नही, किन्तु आत्मिक समानता है। भौतिक बड़प्पन, 
वर्गश्रेष्ठता, कुलीनता, धन और पदवियोंका महत्त्व आध्यात्मिक दी के कुछ 
भी नही है। अतएवं समाजको अहिसात्मक शक्तियोंके हारा ही नियरि 
किया जा सकता है। अहिसक आत्मनिग्रही बनकर समाजकों एक निश्चित 
भार्मका प्रदर्शन करता है| वास्तवमें मानव-समाजको यथार्थ आलोककी प्राप्ति 
राग-देंष और मोहको हटानेपर ही हो सकती है। अहिसक विचारोंके साथ 
आचार, आहार-पान भी अहिसक होना चाहिए। 


कत्तंव्य-कर्मोंका सावधानी पूर्वक पान करना तथा दुव्यंसन, चून क्रीड़ा, 
मांसमक्षण, मदिरापान, आखेट, वेहयागमन, परस्त्रीसेवतल एवं चौयेंकर्म 
आदिका त्याग करना सामाजिक सदस्यताके छिये अपेक्षित है। 


घन एवं भोगोंकी आसुरी लालसाने व्यक्तिको तो नष्ट किया ही है, पर 
अगणित समाजोंको भी बर्वाद कर डाला है। आसुरी वासनाओंकी तृप्ति एक 
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काल तो क्या त्रिकालसे भी सम्भव नहीं है। अतएवं न्याय-अन्याय, कर्ततव्य- 
अकरत्तंव्य, पुण्य-पाष आदिका विचार कर समाजको अहिसक नीति द्वारा व्यव- 
स्थित करना चाहिये । इसमें सन्‍्देह नही कि महावीरकी समाज-व्यवस्था आजके 
युगमें भी उतनी ही उपयोगी है, जितनी उपयोगी उनके समयमे थी । महावीरने 
श्रमको जीवनका आवश्यक मुल्य बताया है। मानवीय मुल्योंमें इसका महत््व- 
पूर्ण स्थान है। समाज धन या सम्पत्तिसे पृर्ण सुखका अनुभव नहीं कर सकता 


है। पर नीति और अध्यात्मके द्वारा तृष्णा, स्वार्थ और हवं षका अन्त हो 
'सकता है । 


तो्धंकर महानीर और उनकी देशना : ६० रे 


उपसंहार 


महावीर : व्यक्तित्व-विश्लेषण 
कांचन काया 


सात हाथ उन्नत शरीर, दिव्य काञझुचन आभा, आजानबाहु, समचतुरख्र- 
संस्थान, वज्जवृषभनाराचसंहनन आदिसे युक्त तीथंकर महावीर तत और मन 
दोनोंसे ही अद्भुत सुन्दर थे । उनकी लावण्य-छटा मनुष्योंकों ही नहीं, देव, पशु- 
पक्षी एव कीट-पतंगको भी सहजमें अपनी ओर आइकृष्ट करती थी। देवेन्द्र भी 
उनके दिव्य तेजसे आक्ृष्ट हो चरण-वन्दनके लिये आते, अगणित मनुष्य- 
सामन्तोंकी तो बात ही क्या । 

उनके व्यक्तित्वको छोक-कल्याणकी भावनाने सजाया था, सँवारा था। वे 
अपने भीतर विद्यमान शक्तिका स्फोटन कर प्रतिकूल कण्टकाकी्ण मार्गको 
पुष्पावकी्ण बनानेके छिये सचेष्ट ये। महावीर ऐसे नंद थे, जो चट्टानोंका मेदन 


न ६० तु | 


कर स्वयं अपने लिये पथका निर्माण करते हैं। वे निश्न॑र थे, कुलिका (नहर) 
नहीं । उन्होंने कठिन-से-कठिन तप कर, कामनाओं और वासनाओंपर विजय 
पा कर छोक॑-कल्याणका ऐसा उज्ज्वल मार्ग तैयार किया, जो प्राणिमात्रके लिये 
सहूजगम्य और सुलभ था । 


कसेयोगी 


महावीरके व्यक्तित्वमें कमंपोगकों साधना कम महत्त्वपृर्ण नहीं है। वे 
स्वयंबुद्ध थे, स्वयं जागरुक थे और बोधप्राप्तिके लिये स्वयं प्रयत्तशील थे। न 
कोई उनका गुरु था और न किसी शास्त्रका आधार ही उन्होंने ग्रहण किया 
था । वे कमंठ थे ओर स्वयं उन्होंने पथका निर्माण किया था। उनका जीवन 
भय, प्रलोभन, राग-द्वेष सभीसे मुक्त था। वे नील गगनके नीचे हिल्ल-जन्तुओंसे 
परिपूर्ण निजन वनोंमें कायोत्सगं मुद्रामें ध्यानस्थ हो जाते थे। वे कभी मृत्यु- 
छायासे आक्रान्त इमशानभूमिमे, कभी गिरि-कन्दराओंमे, कभी गगनचुम्बी 
उत्तुंग पवतोके शिखरोंपर, कभी कल-कल, छल-छल निनाद करती हुई सरि- 
ताओंके तटोंपर और कभी जनाकोर्ण राजमार्गंपर कायोत्सगं-मुद्रामें अचछ और 
अडिगरूपसे ध्यानस्थ खड़े रहते थे। वे कर्मयोगी शरीरमे रहते हुए शरीरसे 
पृथक्‌, क्षरीरकी अनुभूतिसे भिन्न जीवनकी आजा और मरणके भयसे विप्रमुक्त 
स्वकी शोधमें सलग्न रहते थे । 


कर्मेयोगी महावीरने अपने श्रम, साधना और तप द्वारा अर्गणित प्रकारके 
उपसर्गोको सहन किया । कही सुन्दरियोंने उन्हें साधनासे विचलित करनेका 
प्रयास किया, तो कही दुष्ट और अज्ञानियोंने उन्हें नाना प्रकारकी यातनाएँ दीं, 
पर वे सब मौनरूपसे सहन करते रहे। न कभी मनमें ही विकार उत्पन्न हुआ 
और न तन ही विकृत हुआ । इस कर्मयोगीके समक्ष शाएवत विरोधी प्राणी भो 
अपना वेरभाव छोडकर शान्तिका अनुभव करते थे । धन्य है महावीरका वह 
व्यक्तित्व, जिसने लौह पुरुषका सामर्थ्य॑ प्राप्त किया और जिस व्यक्तित्वके 
समक्ष जादू, मणि, मन्त्र-तन्त्र सभी फीके थे । 


अद्भुत साहसी 

महावीरके व्यक्तित्वमें साहस और सहिष्णुत्ताका अपूर्व समावेश हुआ था| 
सिंह, सप॑ जेसे हिस्र जन्तुओंके समक्ष वे निर्मयतापुर्वंक उपस्थित हो उन्हें मौन 
रूपमें उदबोधित कर सन्मागंपर छाते थे। जरा, रोग और शारीरिक अव- 
स्थाओंके उस घेरेको, जिसमें फेस कर प्राणी हाहाकार करता रहता है, महावीर 
साहसी बन मृत्यु-विजेताके रूपमें उपस्थित रहते थे । महावीरने बढ़े साहसके 
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साथ परिवर्तित होते हुए मानवीम मूल्योंको स्थिरता प्रदान को और प्राभियोंमें 
निहित क्षक्तिका उद्घाटन कर उन्हें निर्भध बनाया । उन जैसा अधपूव सौंहसो 
शत्ताब्दियोंमें ही एकाघ व्यक्ति पेदा होता है। शुरूपाणि जैसे यक्षका आंतंक 
और चण्डकौशिक जैसे सपंकी विषज्याछा इनके साहसके फलस्वरूप हो श्मनको 
प्राप्त हुईं। अनाय॑ देशमें साधना करते हुए महावीरके स्वरूपसे अनभिन् 
व्यक्तियोंते उन्हें गालियाँ दीं, पाषाण बरसाए, दण्डोंसे पूजा की, दंश-मद्क और 
चीटियोंने काटा, पर महावीर अपने साहससे विचलित न हुए । उनकी अपूर्व॑ 
सहिष्णुता और अनुपम शान्ति विरोधियोंका हृदय परिवर्तित कर देतो थी । वे 
प्रत्येक कष्टका साहसके साथ स्वागत करते, शरीरको आराम देनेके लिये न 
वस्त्र धारण करते, न पृथ्वी पर आसन विछाकर हायन करते, न अपने लिये 
किसी वस्तुकी कामना ही करते । उनके अनुपम घेयेंकोी देखकर देवराज इन्द्र 
भी नतमस्तक था। संगमदेवने महावीरके साहसकी अनेक प्रकारसे परीक्षा की, 
पर वे मडिय हिमालय हो बने रहे । 


लोक-अवीप 


महावीरके व्यक्तित्वमें अनुपम प्रद्ेप-प्रकाश उपलब्ध है। उन्होंने संसा रके 
धनोभूत अज्ञान-अन्धका रको दूरकर सत्य और अनेकान्तके आलोकद्वारा जन- 
नेतृत्व किया था। घरका दीपक धरके ” कोनेमें हो प्रकाश करता है, उसका 
प्रकाश सीमित और घुधला होता है, पर महावीर तो तीब छोकके दीपक थे । 
लोकत्रयको प्रकाशित किया था। महावोर ऐसे दीपक थे, जिसकी ज्योतिके 
स्पशने अगणित दोपोंको प्रज्वलित किया था । अज्ञानअन्धका रको हट बनता- 
को आवरण और बन्‍्धनोंको तोड़नेका सन्देश दिया था। उन्होंने राग-हेष 
विकल्पोंको हटाकर आत्माको अखण्ड ज्ञान-द्शत चेत्तत्यरूपमें अनुभव करनेका 
पथ आलोकित किया था। निशचयसे देखनेपर आत्मापर बन्धत या आवरण 
है ही नहीं । अनन्त चैतन्यपर न कोई आवरण है और न कोई बन्धन । ये सब 
बन्धत और आवरण आरोपित हैं। जिसके घटमें ज्ञान-दीप प्रज्वलित है, उसके 
बन्धन और आवरण स्वतः क्षीण हैं। सकल्प-विकल्पोंका जाल स्वयमेव ही विछीन 
हो जाता है। 


कराणापृर्ति 

महावीरका संवेदनशोल हृदय करुणासे सदा द्रवित रहता था। वे अन्घ- 
विश्वास, मिथ्या आडम्बर और धर्मके नामपर होनेवाले हिंसा-ताण्डवसे अत्यन्त 
द्रवीभूत थे । 'यज्ञोयहिंसा हिसा न भवाति” के नारेको अदलनेका संकल्प 
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दयाछु महावीरने ग्रहण किया और मानवताके ललाटपर अक्षय कुंकुसका 
विजय-तिछक लगाया। प्राणिमात्रको अन्तिम दवांस तक स्वाधोनतापूर्वक 
जीवित रहने और कार्य करनेका सही मार्ग निर्दिष्ठ किया । हिंसा, अश्वत्य 
शोषज, सन्रय और कुशोलसे सत्रस्त मानवताकी रक्षा की । बर्ब रतापुबंक किये 
जानेवाले अश्वमेध, नरमेध आदिको दूर कर अहिसा और मेत्री भावनाका 
प्रचार किया। वास्तवमें तीर्थंकर महावीरके व्यक्तित्वमें कहणाका अपूर्व सम- 
बाय था। वे इस लोकके समस्त प्राणियोंका आत्मविकास और लोककल्याण 
चाहते थे और तद्सुकूल प्रयास करते थे | महावीर जेसा करुणाका मसोहा इस 
धैराधामपर कभी कदाचित्‌ ही जन्म ग्रहण करता है । ह॒ 


दिव्य तपल्यों 


महावीर उम्र, घोर एवं दिव्य तपस्वोी थे। उनकी यह त्पः साधना विवेककी 
सीमामें समाहित थी। सहज तप था, आकुरूुताका नामोनिशान नहीं और 
अन्तरंगमें आनन्दकी अजस्र घारा प्रवाहित हो रही थी। महावीर बाह्य तपके 
साधक नही अन्तस्‌ तपके साधक थे। उनकी तपस्याके प्रभावसे जीवनकी 
समस्त अशुभ वृत्तियाँ शुभ रूपमें परिणत होकर शुद्ध रूपको प्राप्त हुई थीं। न 
उन्हें गे था और न ग्लानि ही। अभिग्रहके अनुसार अहार मिल जाता, तो 
उसे ग्रहण कर लोट आते और न भी मिलता त्तो प्रसन्न चित्तसे अपनो साधनामे 
लोन रहते । वे लाभालाभकी परिस्थितिमे समरस थे। साधारण व्यक्तियोको 
कठिताईयाँ आगे बढ़नेसे रोक देती हैं, कभी-कभी उन्हे वापस भो लौटना पड़ता 
है, पर महावीर न कही रुके और न वे आगे बढ़नेसे विमुख हुए। सच्चे अथमि 
वे दिव्य तपस्वी थे | 


लोककर्याण और लोकप्रियता 


आकर्षक व्यक्तित्वके घनी महावोीरके व्यक्तित्वकी सबसे बड़ी गहरायी 
लोककल्याण और लोकप्रियताकी है। उन्होने अपनी साधना द्वारा सिद्धि 
प्राप्त कर आत्म-कल्याणके साथ-साथ विश्वकल्याणकी प्रेरणा दी। सर्वोदय 
तीथंका प्रवत्तंत कर अशान्त जनमानसको शान्ति प्रदान की । तीर्थंकर महावीर 
मानवमात्रका हो नही, प्राणिमात्रका उदय चाहते थे। फलत: सर्वजीव-समभाव 
ओर सर्वंजातिसममभावका प्रवत्तंत कर समस्त प्राणियोंको उनश्नतिके समान 
अवसर प्रदान करनेकी घोषणा की | उनका सिद्धान्त था कि दूसरोंका बुरा 
चाहकर कोई अपना भला नहीं कर सकता । मानव-मानवके बीच भेद-भावकी 
जो दीवालें खड़ी की गया हैं, वे अप्राकृतिक है। रगभेद, वर्णमेद, जातिभेद, 
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कुलभेंद, देश और प्रान्तमेद आदि सभी मानवताके विधातक हैं। तनाँचका 
वातावरण और अविश्वासकी खाईंको दूर करनेका एकमात्र साधन जन- 
सामान्‍्यको पारस्परिक सहयोग और कल्याणके लिये प्रेरित्त करना है । 


स्वगंके देव विभूतिमें कितने ही बड़े क्यो न हो, उनका स्वर्ग कितना ही 
सुन्दर और सुहावता क्‍यों न हो, पर वे मनुष्यसे महान नहीं। मनुष्यके त्याग 
और इन्द्रियसंपमके प्रति उन्हें भी नतमस्तक होना पड़ता है। मानव-मान- 
व॒ताके कारण सभी मनुष्य समान हैं, जन्मसे कोई भी व्यक्ति न बड़ा है, न छोटा। 
कार्य, गुण, परिश्रम, त्याग, संयम ऐसे गुण हैं, जिनकी उपलब्धिसे कोई भी 
व्यक्ति महानु बन सकता है। जीवनका यथार्थ लक्ष्य आत्मस्वातन्ध्यकी प्राप्ति 
है। कालका प्रवाह अनाहत चला आ रहा है। जीवन क्षण, पल, घडियोंमें 
कण-कण विखर रहा है। पाइवंबर्ती स्तब्ध वातावरणमें भी सृक्ष्मरूपसे अतीत 
ओर ब्यय समाहित हैं। नव नवीन खरूपोंमे प्रस्फुटित हो रहा है ओर वस्तुकी 
श्रौव्यता भी यथार्थरूपमें स्थित है। इसप्रकार उत्पादादित्रयात्मकरूप वस्तु 
भात्मद्रष्टाको तटस्थ वृत्तिको ओर आक्रृष्ट करती है और यहो उसे जन 
कल्याणकी ओर ले जातो है। 

तोथकर महावोर जन्मजात वीत्तराग थे। उनके व्यक्तित्वके कण-कणका 
निर्माण आत्मकल्याण और लोकहितके लिये हुआ था। लोककल्याण ही उनका 
इष्ट था और यही था उनका लक्ष्य । जोवनके प्रथम चरणसे हो उन्होंने जन- 
कल्याणके लिये संघर्ष आरम्भ किया, वर उनका यह संघर्ष बाह्य शत्रुओंसे 
नहीं था, अन्तरंग काम, क्रोधादि वासनाओंसे था । उन्होंने शाश्वत सत्यकी 
प्राप्तिकि लिये राजवेभव, विछास, आमोद-प्रमोद आदिका त्याग किया और 
जनकल्याणसें संलग्न हो गये । 

लोककल्याणके कारण ही तोर्थंकर महावी रने भपूर्व लोकप्रियता प्राप्त की 
थी। वे जिस नगर या आमसे निकलते थे, जनता उनकी अनुयायिनी बन जाती 
थी। मनुष्य तो क्या; पशु-पक्षी भी उनसे प्रेम करते थे। हिसक, क्र,र और 
पिशाच भी अपनी वृत्तियोंका त्यागकर महाबीरकी शरण ग्रहण करते थे। वे 
तत्काछीन समाजकी कायरता, कदाचार और पापाचारको दूर करनेके लिये 
कटिबद्ध थे | अतः लोकप्रियताका प्राप्त होना उन्हें सहज था | 


ध्वाचलस्वी 


महावी रके व्यक्तित्वकी अन्य विशेषताओंमें स्वावरूम्बनकी वृत्ति भी है| 
अपना कार्य स्वयं करो” के वे समर्थक थे। जब साधनाकालमें अपरिचयके 
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कारण कुछ अज्ञ व्यक्षि उनका तिरस्कार करते, अपमान करते, शारोरिक 
यातनाएं देते, उस समय महावीर किसीकी सहायताकी अपेक्षा नहीं करते 
ये। वे अपने पुरवार्थश द्वारा ही कर्मोंका नाश करमा चाहते थे। जब हम्दते 
उनसे साधनामार्गमें सहायता करनेका अनुरोध किया, तब वे मौन भाषामें 
हुए कहने लगे--“ देवेन्द्र, तुम मूल रहे हो। साधनाका मार्ग अपने-आपपर 
प्राप्त करनेका मार्ग है। स्वयंक्रत कमंका शुभाशुभ फल व्यक्तिको 
अकेले हो भोगना पड़ता है । कर्मावरणको छिन्‍्न करनेके लिये किसी अन्यकी 
सहायता अपेक्षित नही है। यदि किसी ब्यक्तिको किसी दूसरेके सुख-दुःख और 
जीवन-मरणका कर्त्ता माना जाय, तो यह महान्‌ अज्ञान होगा भर स्वयंक्रत 
शुभाशुभ फल निष्फल हो जायेंगे। यह सत्य है कि किसी भो द्रव्यमें परका 
हस्तक्षेप नहीं चलता है। हस्तक्षोपकी भावना ही आक्रमणको प्रोत्साहित करती * 
है। यदि हम अपने मनसे हस्तक्षेप करनेकी मावनाको दर कर दें, तो फिर 
हमारे अन्तसमें सहजमे हो अनाक्रमणव॒त्ति प्रादुभूंत हो जायगी। भाक्रमण 
प्रत्याक्रमणको जन्म देता है और यह आक्रमण-प्रत्याक्रमणकी परम्परा विष्व- 
शान्ति और आत्मिक शान्तिमें विध्न उत्पन्न करती है ।” इस प्रकार तीर्थ॑- 
कर महावीरके व्यक्षितत्वमें स्वावरुम्बन और स्वतस्त्रताकी भावना प्रृंतया 


समाहित थी | 


महावीरके व्यक्तित्वका सम्पूर्ण गठन ही अहिसाके आधारपर हुआ है। 
मनृष्यको जैसे अपना अस्तित्व प्रिय है, अपना सुख अभीष्ट है, उसी तरह अन्य 
प्राणियोंको भी अपना अस्तित्व और सुख प्रिय है। अहिसक ज्यक्तित्वका प्रथम 
दृष्टिबन्दु सहर्आास्तत्व और सहिष्णुता है । सहिष्णुताके विना सहअस्तित्व सम्भव 
नहीं है | संसारमें अनन्त प्राणी हैं और उन्हें इस छोकमें साथ-साथ रहना है। 
यदि वे एक दूसरेके अस्तित्वको आशंकित दृष्टिसे देखते रहें, तो अस्तित्वका संघर्ष 
कभी समाप्त नहीं हो सकता है | संघर्ष अशान्तिका कारण है और यही हिंसा है । 
जीवनका वास्तविक विकास अहिसाके आलोकमें ही होता है। वेर-वेमनस्थ 

+» देव, कलह, घ॒णा, ईर्ष्या, क्रोध, अहंकार, लोम-छालच, शोषण-दमन आदि 
जिसनी भी व्यक्ति और समाजकी ध्वंसात्मक घिक्ृत्तियाँ हैं, वे सब हिसाके ही 
रूप हैं। मनृष्यका अम्तस्‌ हिसाके विवध प्रह्मरोंसे निरल्तर घायल होता रहता 
है। इन प्रह्चारो का शमत करतेके लिये अहिसाकी दुष्टि ओर अहिंसक जीवन 
ही आवश्यक है। महावोरने केवल अहिसाका उपदेश हो नहीं दिया, अपितु 
उसे अपने जीवनमें उतारकर शत्त-प्रतिशत यथाथंता प्रदान की । उन्होंने महिसा- 
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के सिद्धान्त और ब्यवहारपक्षकों एक करके दिखला दिया । विरोधीसे विरोधीके 
प्रति भी उनके मनमें घुण नहीं थी, दव ष नहीं था वे उत्पीड़क एवं धातकके प्रति 
भी मंगलकल्याणको पविन्न भावना रखते थे | संगमदेव और शूलपाणि यक्ष जैसे 
उपसभ्ग देनेवाले व्यक्तियों के प्रति भी उनके नेत्रोंमें करुणा थी। तीथैकर 
महाबोरका अहिंसक जीवन क्रूर और निर्दंय व्यक्तियोंके लिये भी आवश था। 

महावीरका सिद्धान्त था कि अग्निका शमन अग्निसे नहीं होता, इसके लिये 
जलछकी आवश्यकता होती है। इसीप्रकार हिसाका प्रतिकार हिसासे नहीं, 
अहिसासे होना चाहिये । जब तक साधन पत्ित्र नहीं, साध्यमें पवित्रता आ नहीं 
सकती । हिंसा सूधष्मरूपमें व्यक्तिक व्यक्तित्वको अनन्त पतामें समाहित है। उसे 
निकालनेके लिये सभी प्रकारक विकारों, वासनाओंका त्याग आवश्यक है। 
यहो कारण है कि महावीरने जगतको बाह्य हिसासे रोकनेके पूर्व अपने अन्तरमें 
विद्यमान राग-ढ षरूप भावहिसाका त्याग किया और उनके व्यक्ष्तित्वका प्रत्येक 
अणु अहिसाको ज्योतिसे जागृत हो उठा । महावीरने अनुभव किया कि समस्त 
प्राणी तुल्य शवितिधारी हैं, जो उनमें भेद-भाव करता है, उनकी शक्तिको समझते 
में भूल या कसी प्रकारका पक्षपात करता है, वह हिंसक है। दूसरो को कष्ट 
पहुंचानेके पूर्व ही, विक्रति आ जानेके कारण अपनी ही हिंसा हो जाती है । 

सचमुचमें अहिसाके साधक मह॒धीरका व्यक्तित्व धन्य था और घन्य थी 
उनकी संचरणदक्तति | वे बारह वर्षोतक मौन रहकर मोह-ममताका त्याग कर 
अहिसाकी साधनामें संलग्न रहे । महावीरके व्यक्तित्वको प्रमुख विशेषताओं में 
उनका अहिंसक व्यक्तित्व निमंल आकाशके समात विज्ञाल और समुद्रकं समान 
अतल स्प्शी है। उनकी अहिसामें आग्रह नही था, उदृण्डता नहीं थी, पक्षपात 
नहीं था और न किसी प्रकारका दुराव या छिपाव हो था। दया, प्रेम और 
बिनम्रताने उनकी अहिंसक साधनाको सुसंस्क्ृत किया था । 


क्रांतिप्रष्टा 

तीर्थंकर महावीरके व्यक्तित्वमें क्रान्तिकी चिनगारी आरम्भसे ही उपलब्ध 
होतो है। वे व्यवहारकुदल, स्पष्ट वक्‍ता, निर्भीक साधक, अहिंसक, छोक- 
कल्याणकारी और जनमानसके अध्येता थे। चाटुकारिताकी नीतिसे वे सदा 
दूर थे। उनके मनमें आत्मविध्वासका दीपक सदा प्रज्वलित रहता था। घम्मके 
नामपर होनेवाली हिसाएं और समाजके संगठनके नामपर विद्यमान भेद-भाव 
एवं आत्मसाधनाके स्थानपर शरीर-साधनाको प्रमुखताने महावीरके मनमें 
किशोरावस्थासे ही क्रान्तिका बीज-वपन किया था | रईसों और अमोरोंके यहाँ 
दास-दासीके रूपमें शोषित नर-तारीं महावीरके हृदयका अपूर्व मथन करते 
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थे | फरतः वे उस यूगकी प्रमुख-धर्म-घारणा यज्ञ और क्रिया-काण्डके विरोधो 
थे। उन दिनोंमें नर और नारी नीति और धर्मका आँचल छोड़ चुके थे । वे 
दोनों हो कामुकताके पंकमें छिप्त थे । नारियोंमें पातिव्रत, शील और संकोचको 
कमी हो रही थी । वे बन्धनोंको तोड़ और लज्जाके आवरणको फेंक स्वच्छन्द 
बन चुकी थीं। पुरुषोमे दानवी वासनाका प्राबल्य था। वे आचार-विचा र-शीछ- 
संयम्रका पलल्‍ला छोड़ वासनापूतिको ही धर्म समझते थे। चारों ओर बलात्कार 
और अपहरणका तूफान उठ खड़ा हुआ था | चल्दना जेसी कितनी नारियोंका 
अपहरण अहनिश हो रहा था। जनमानसका धरातल आत्माकी धवरूतासे 
हटकर शरोरपर केन्द्रित हो गया था | भोग-बिछास ओर क्त्रिमताका जीवन ही 
प्रमुख था | मदिरापान, दूतक्रीड़ा, पशुहिसा, आदि जीवनकी साधारण बातें 
थीं। बलिप्रयाने धमंके रूपको और भी विकृत कर दिया था। 


भौततिकताके जीवनकी पराकाष्ठा थी। धर्म ओर दर्शनके स्वरूपको 
ओऔद्धत्य, स्वैराचार, हुठ ओर दुराग्रहने खण्डित कर दिया था । वर्ग-स्वार्थंकी 
दूषित भावनाओंने अहिंसा, मेत्री और अपरिग्रहको आत्मसात्‌ कर लिया था। 
फलत्त: समाजके लिये एक क्रान्तिकारी व्यक्तिको आवश्यकता थी। महाबीरका 
व्यक्तित्व ऐसा ही क्रान्तिकारी था। उन्होंने मानव-जगतमे वास्तविक सुख 
ओर श्ान्तिकी धारा प्रवाहित की और मनुष्यके मनको स्वार्थ एवं विकृतियोंसे 
रोककर इसी धरतीको स्वर्ग बनानेका सन्देश दिया । महावीरने शत्ताब्दियोंसे 
चली आ रही समाज-विकृतियों को दूरकर भारतकी मिट्टीको चन्दन बनाया | 
वास्तवमे महावीरके क्रान्तिकारी व्यक्तित्वको प्राप्तककर घरा पुलकित हो उठी, 
दात-शत वसन्‍्त खिल उठे । श्रद्धा, सुख और शान्तिकी त्रिवेणो प्रवाहित होने 
लगी । उनके क्रान्तिकारी व्यक्तित्वते कोटि-कोटि मानव क्त्तार्थ हो गये । 
निस्सन्देह पतितो और गिरो'को उठाना, उन्हे गलेसे लगाना और करस्पक्षं 
द्वारा उनके व्यक्तित्वको परिष्कृत कर देना यही तो क्रान्तिकारोका लक्षण है। 
महावी रको क्रान्ति जड़ नही थी, सचेतन थी और थी गतिशोल । जो अनुभव- 
सिद्ध ज्ञानके शासनमें चल मुक्त चिन्तन द्वारा सत्यान्वेषण करता है, वही 
समाजमें क्रान्ति ला सकता है| 


पुरधोलम 

महावोर पुरुषोत्तम थे। उनके बाह्य ओर आशभ्यल्तर दोनों हो प्रकारके 
व्यक्तित्वोंमें अछोकिक गुण समाविष्ट थे। उनका रूप त्रिभुवनमोहक, तेज सूर्य- 
को भो हतप्रभ बनानेवाला और मुख सुर-नर-नागनयनकों मनहर करने 
वारा था | उनके परमौदारिक दिव्य शरीरकी जेसी छटा और आभा थी, 
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उससे भो कहीं अधिक उनको आत्माका दिव्य तेज था। अनन्‍्तज्ञास, अनत्स 
दर्शंत, अनन्त सुख और अनम्तवीय गुणोंके समावेशने उसके आत्मतेजको अलौकिक 
बसा दिया था। भिष्कामभावसे जनकल्याण करनेके कारण उनका आत्मदकछ 
अनुपम था। वे संसार-सरोबरमें रहते हुए भी कमलपच्॒वत्‌ निलिस थे । उसका 
यह व्यक्तित्व पुरुषोत्तम विशेषणसे विशिष्ट किया जा सकता है। 

यों तो महावीरके व्यक्तित्वमें एक महामानवके सभी गण प्राप्य थे, पर वे 
एक सच्चे ज्ञानी, मुक्ति-नेता, कुशल उपदेष्टा और निर्मीक शिक्षक थे। जो 
भी उनकी वाणी सुनता, वही उनकी ओर आदृष्ट हो जाता । वे ऐसे ऊध्बरेता 
ब्र्मचारी थे, जिन्हे 'घोरबंभबेर' कहा गया है । ब्रह्मचर्यको उत्कृष्ट साधना और 
अहिंसक अनुष्ठानने महादौरकों पुरुषोसम बना दिया था। तप:पूत भगवान्‌ 
महावीर तोरथंकर पुरुषोत्तम थे । श्रेष्ठ पुरुषोचित समी गुणोंका समवाय उनमें 
प्राप्त था 


निःस्वायं 

भहावो रके व्यक्तित्वमें निस्वार्थ साधकके समस्त गुण समबेत हैं । वे लपइच- 
रण ओर उत्कृष्ट शुभ अध्यवसायके कारण निरन्तर जागरूक थे। उन्हें सभो 
प्रकारको ऋद्धि-सिद्धियाँ ऊपलब्ध थीं, पुर वे उनसे थे मिलिप्त, आत्मकेन्द्रित, शान्त 
ओर बीतराग । आत्मापर कठोर संयमकी वृत्ति रखनेके कारण उनमें विहवव 
बन्धुत्व समाहित था । 

महावीर न उपसर्गोंसे ही धबराते थे और न परीषह सहन करनेसे ही । वे 
सभी प्रकारके स्वार्थ और विकारोंको जीतकर स्वतस्त्र या मुक्त होना चाहते 
थे। अनादिकालसे चैतत्य-ज्योति आवरणोसे आच्छादित है। जिसने इन आव- 
रणोंको हटाकर बन्धनोंकों तोड़ा है, जो संकल्प-विकल्पोंसे मुक्त हुआ है और 
जिसने शरोर ओर इन्द्रियोपर पड़ी हुई परतोंको हटाया है, वही निःस्वां जीवन 
यापत्त कर सकता है। तीर्थंकर महावीरके व्यक्तित्वमें यह निस्‍्वायंकी प्रवृति 
पूर्णतया वत्तमान थी । 


वसस्‍्तुतः तोरथंकर महावी रके व्यक्तित्वमें एक महामानवके सभी गुण विद्यमान 
थे। वे स्वयंबुद्ध ओर निर्भीक साधक थे ओर अहिंसा ही उनका साथनासुत्र 
था। उनके मतमें न कुष्ठाओंको स्थाल प्राप्त थ ओर न शनावोंको। प्रथम 
दर्शनमें हो व्यक्ति उनके व्यक्तित्वसे प्रभावित हो जाता था। यही कारण है 
कि इन्द्रभूति गौतम जेसे तलस्पर्शी जानो पण्डित भी महावोरके व्यंतमात्रसे 
प्रभावित हुए और उनके शिष्य बन यये । 
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यह साथंजनीन सत्य है कि यदि व्यक्तिके मुखपर तेज, छविमें सौन्दर्य, 
आँखो' में आभा, ओठो' पर मन्द मुस्कान, शरीरमें चादता और अन्तरंगर्मे 
निदछल प्रेम हो, तो वह सहजमें ही अन्य व्यक्तियोंको आकृष्ट कर लेता है। 
महावीरके बाह्य और अन्तरंग दोनों हो व्यक्तित्व अनुपम थे । उनक्रा शारीरिक 
गठन, संस्थान ओर आकार जितना उत्तम था उतना ही वीतरागताका तेज 
भी दीप्ति युक्त था। वुषभके समान मांसल स्कन्ध, चक्रवर्तीके रक्षणो से युक्त 
पदकमछ, लम्बी भुजाएँ, आकर्षक सौम्य चेहरा उनके बाह्य व्यक्तित्वको 
भव्यता प्रदान करते थे। साथ ही तपः:साधना, स्वावलम्बनव॒त्ति, श्रमणत्वका 
आचार, तपोपलब्धि, सयम, सहिष्णुता, अद्भुत साहस, आत्मविध्वास आदि 
अन्तरंग गुण उनके आभ्यन्तर व्यक्षित्को आलछोकित करते थे। महावीर 
घमंनेता, तीर्थंकर, उपदेशक एवं संसारके मार्ग-दर्शक थे । जो भी उनकी रण 
या छत्रच्छायामें पहुँचा, उसे हो आत्मिक शान्ति उपलब्ध हुई । 


निस्‍्सन्देह वे विध्वके अद्वितोय क्राम्तिकारी, त्तत्वोपदेशक और जननेता थे। 
उनकी क्रान्ति एक क्षेत्र त्क सीमित नहीं थी । उन्होंने सर्वतोमुखी क्रान्तिका 
शंखनाद किया, आध्यात्मिक, दान, समाजव्यवस्था, धर्मानुष्ठान, सपश्थरण 
यहाँ तककी भाषाके क्षेत्रमें भी अपुर्व क्रान्तिकी | तत्कालीन तापसोंकी तपस्याके 
बाह्यरूपके स्थानमें आशभ्यन्तररूप प्रदान किमा। पारस्परिक खण्डन-मण्डनमें 
निरत दाशंनिकोंको अनेकान्तवादका महामन्त्र प्रदान किया। सदगुणोंकी 
अवमानना करने बारे जन्मगत जातिवादपर कठोर प्रह्ारकर गुणकर्माधारपर 
जातिव्यवस्थाका निरूपण किया। इन्होने नारियोंकी खोयी हुई स्वतन्त्रता 
उन्हें प्रदान की। इस प्रकार महावीरका व्यक्तित्व आध्न्त क्रान्ति, त्याग, 
तपस्या, संयम, अहिंसा आदिसे अनुप्राणित है। 
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